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Slovo úvodem

Už od nejranějších dob zvedali pozemšťané oči k obloze. V bázni i údivu se učili rozumět nebeským pochodům: pozici hvězd, cyklům Měsíce a Slunce, otáčení nakloněné Země. Jak to všechno začalo, jak to skončí – a co se stane mezitím?

Nebesa a země se stýkají na horizontu. Po tisíciletí upírali pozemšťané na to místo pohledy a sledovali, jak noční hvězdy ustupují slunečním paprskům, a za orientační bod si zvolili okamžik, kdy jsou si den a noc rovny, rovnodennost. A s pomocí kalendáře začal podle ní člověk počítat i pozemský čas.

Aby se lidé vyznali na hvězdné obloze, rozdělili si ji na dvanáct částí, do dvanácti domů zvěrokruhu. Jak ale plynula tisíciletí, náhle se zdálo, že ony „stálé“ hvězdy nejsou stálé ani trochu, a den rovnodennosti, počátek Nového ro​ku, se pomalu přesouval z jednoho domu zvěrokruhu do dalšího; a tak byl k pozemskému času přidán ještě čas nebeský – počátek nové doby, Nový věk.

Stojíme na prahu Nového věku, kdy se východ Slunce v den jarní rovnodennosti odehraje nikoliv v domě Ryb, jak tomu bylo posledních 2000 let, nýbrž v domě Vodnáře. Mnoho lidí přemýšlí nad tím, co tato změna asi přinese: dobro, či zlo, nový začátek, nebo konec – nebo se snad nestane vůbec nic?

Abychom pochopili budoucnost, měli bychom prozkou​mat minulost; ve chvíli, kdy lidé začali počítat pozemský čas, už totiž poznali i čas nebeský – příchod Nových věků. A co každému takovému přechodu předcházelo i co ho následovalo, může být pro nás vzhledem k našemu postavení v běhu času velkým poučením.
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1. kapitola

Cykly času

Vypráví se, že Augustin z Hippa, biskup v římském Kartágu (354–430 po Kr.), největší křesťanský myslitel v prvních stoletích našeho letopočtu, který propojil náboženství Nového zákona s platónskou tradicí řecké filozofie, byl jednou dotázán „Co je to čas?“ Prý tehdy odpověděl: „Když se mě nikdo neptá, vím to; ale když se to tomu, kdo se zeptal, snažím vysvětlit, nedokáži to.“

Čas je nedílnou součástí Země a všeho, co je na ní, včet​ně všech lidí; všichni totiž z vlastní zkušenosti a pozoro​vání víme, že jediné, co nás dělí od okamžiku, kdy se narodíme, do chvíle, kdy žít přestaneme, je ČAS.

I když nevíme, co to čas je, naučili jsme se jej měřit. Měříme své životy na roky, což – zamyslíme-li se nad tím – neznamená nic jiného než „oběhy“; přesně tím totiž pozemský rok je: dobou, za kterou naše planeta Země oběhne jedenkrát naši hvězdu, Slunce. Nevíme, co čas je, ale způsob, jakým ho měříme, nás nutí k zamyšlení: žili bychom déle, nebo by snad náš životní cyklus vypadal jinak, kdybychom žili na jiné planetě, jejíž „rok“ je delší? A byli bychom „nesmrtelní“, kdybychom žili na „planetě milionů let“ – čemuž ostatně věřili egyptští faraonové? Ve věčném posmrtném životě měli na „planetě milionů let“ přebývat spolu s bohy.

Existují tedy někde v dálce planety, na kterých se mohl vyvinout život v podobě, jak ho známe my – nebo je náš planetární systém jedinečný, stejně tak jako život na Zemi, a my, lidstvo, jsme ve vesmíru zcela sami – anebo faraóni opravdu věděli, o čem v textech z pyramid mluví?

„Pohleď na nebe a sečti hvězdy,“ pravil Hospodin Abra​hamovi, když s ním uzavíral smlouvu. Člověk hleděl k nebesům již od pradávna a přemítal, zda tam žije někdo jako on, na jiných Zemích. Logika a matematická pravděpodobnost by svědčily pro kladnou odpověď; ale teprve v roce 1991, jak se zdůrazňovalo, poprvé, astronomové objevili, že i jinde ve vesmíru obíhají kolem různých sluncí další planety.

Ukázalo se, že první takovýto objev v červnu 1991 nebyl zcela správný. Tým britských astronomů oznámil, že po pozorováních, která prováděli asi pět let, se jim podařilo vedle rychle se otáčející hvězdy, označované jako pulsar 1829-10, rozpoznat „doprovodné těleso o rozměru planety“, které bylo zhruba desetkrát větší než naše Země. Pulsary se považují za extrémně kondenzovaná jádra hvězd, které se z různých důvodů zhroutily. Pulsary se teď divoce otáčejí a vysílají v pravidelných intervalech pulsy radiové energie, mnohokrát za vteřinu. Tyto pulsy se dají zaznamenávat radioteleskopy; a jelikož astronomové zachytili cyklické výkyvy, předpokládali, že důvodem bude nejspíš nějaká planeta, která pulsar 1829-10 jednou za šest měsíců oběhne.

Nakonec ale britští astronomové po několika měsících připustili, že jejich výpočty byly nepřesné a že se tudíž nemohou za své tvrzení, že pulsar vzdálený 30 000 světelných let má vlastní planetu, zaručit. Do té doby už ale k po​​dobnému objevu dospěl i jistý americký tým, ovšem u pulsaru mnohem bližšího – nese označení PSR 1257+12 a jde o zhroucené slunce, které je od nás jen 1300 světelných let.

Astronomové odhadli, že explodovalo před pouhou miliardou let; a zcela nepochybně má dvě, ale možná že i tři obíhající planety. Ony dvě, o jejichž existenci není pochyb, obíhají své slunce ve vzdálenosti zhruba stejné, jako obíhá naše Slunce planeta Merkur. Třetí možná planeta by své slunce obíhala zhruba v téže vzdálenosti jako Země.

„Tento objev rozvířil spekulace o tom, že planetární systémy budou ve vesmíru nejspíš nejen celkem běžné, ale také že mohou vzniknout vlivem různých okolností,“ napsal John Noble Wilford v New York Times 9. ledna 1992; „vědci tvrdí, že je nanejvýš nepravděpodobné, že by na planetách obíhajících pulsary mohl vzniknout život; nové nálezy nicméně podnítily astronomy, kteří již tento podzim začnou ve vesmíru systematicky pátrat po stopách inteligentního mimozemského života.“

Neměli tedy faraóni nakonec přece jen pravdu?

Již dávno před dobou faraónů a jejich textů z pyramid měla jistá stará civilizace – vůbec nejstarší známá – velmi rozvinutou kosmogonii. Před šesti tisíci lety ve starém Sumeru už lidé znali to, co moderní astronomové objevili až v devadesátých letech 20. století. Nejenže jim byla známa pravá podstata a složení naší sluneční soustavy (včetně nej​vzdálenější z našich planet), ale věděli i, že ve vesmíru existují i jiné sluneční soustavy, že jejich hvězdy („slunce“) se mohou zhroutit či explodovat, že jejich planety mo​hou zbloudit z oběžné dráhy – a že život tudíž může putovat z jedné hvězdné soustavy do jiné. Byla to velmi dopodrobna propracovaná kosmogonie, která byla zachycena v písemné podobě.

Jeden z takových dlouhých textů, zapsaný na sedmi tabulkách, se nám dochoval v pozdější babylonské verzi. Nazývá se Epos o stvoření a říká se mu podle jeho počátečních slov Enúma eliš; předčítal se vždy veřejně při oslavách Nového roku, které začínaly prvního dne měsíce Nissanu, což byl zároveň první jarní den.

V obšírném textu se pojednávalo o tom, jak vznikla naše sluneční soustava – jak se ke Slunci („Apsu“) a jeho poslu Merkurovi („Mummu“) nejprve připojila dávná planeta jménem Tiámat; jak se poté dvojice planet Venuše a Mars („Lahamu“ a „Lahmu“) zapojily mezi Slunce a Tiámat, a za Tiámat se následně připojily dva další páry – Jupiter a Saturn („Kišar“ a „Anšar“) a Uran a Neptun („Anu“ a „Nudimmud“), přičemž dvě posledně jmenované planety objevili moderní astronomové teprve v roce 1781 a 1846; staří Sumeřané je nicméně znali a popsali už o několik tisíciletí dříve. Jak se tito nově stvoření „nebeští bohové“ mezi sebou strkali a přetahovali, od některých se oddělily satelity – měsíce. Tiámat, která byla přímo uprostřed té nestabilní planetární rodiny, jich vyprodukovala dokonce jedenáct; jeden z nich, „Kingu“, začal růst natolik, že se sám začal podobat „nebeskému bohu“, samostatné planetě. Moderní astronomové vůbec netušili, že jedna planeta může mít i několik měsíců – teprve Galileo v roce 1609 objevil s po​mocí dalekohledu čtyři největší měsíce Jupitera; Sumerové už to ale věděli o mnoho tisíciletí před ním.

A v této zatím ještě neustálené sluneční soustavě se podle tisíce let starého Eposu o stvoření náhle objevil vetřelec z okolního vesmíru – další planeta; planeta, která se nenarodila v rodině Apsu, ale původně pocházela z jiného hvězdného systému a z toho byla vyvržena do prostoru. Tisíciletí před tím, než se moderní věda dozvěděla o pulsarech a hroutících se hvězdách, už sumerská kosmogonie předvídala, že existují i jiné planetární systémy a hroutící se či explodující hvězdy, které odrážejí do vesmíru své planety. A tak se v Enúma eliš vyprávělo o tom, jak jedna taková vyvržená planeta doputovala až na okraj naší sluneční soustavy a začala být pomalu vtahována do jejího středu (obr. 1).
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Jak cestovala kolem ostatních obíhajících planet, způsobila mnoho změn, které osvětlují nejednu záhadu matoucí moderní astronomy – například proč je Uran nachýlen ke straně, proč se největší měsíc Neptunu – Triton – točí proti očekávanému směru, nebo proč byl Pluto vychýlen z dráhy měsíce a stala se z něj planeta s vlastní nepravidelnou dráhou. A čím víc byl vetřelec vtahován k centru sluneční sou​stavy, tím více se blížila srážka s oběžnou dráhou Tiámat, což vedlo k „nebeské bitvě“. Při několika nárazech, kdy do Tiámat opakovaně vrazily měsíce cizí planety, se Tiámat rozlomila na dvě části. Jedna z nich se rozpadla na drobné části a úlomky, ze kterých vznikl pás asteroidů mezi Marsem a Jupiterem a různé komety; druhá polovina, sice pošramocená, ale celistvá, byla vržena na novou oběžnou dráhu a stala se z ní planeta, kterou dnes nazýváme Země (v sumerštině „Ki“); spolu s ní se na cestu vydal i největší satelit Tiámat, náš dnešní Měsíc. Samotný vetřelec začal pak kroužit kolem Slunce jako dvanáctý člen naší sluneční soustavy (Slunce, Měsíc a deset planet).

Sumeřané mu říkali Nibiru – „Křižující planeta“. Babyloňané jí dali jméno Marduk na počest svého národního boha. A starý epos tvrdí, že právě v průběhu oné nebeské bitvy bylo z Nibiru na Zemi přeneseno „sémě života“.

Filozofové a vědci, kteří přemýšlejí o vesmíru a jsou tvůrci moderních kosmogonií, vždy skončí u úvah o času. Je čas dimenzí sám o sobě, nebo je snad jediným skutečným rozměrem celého vesmíru? Ubíhá čas pouze dopředu, nebo může běžet i pozpátku? Je současnost částí minulosti, nebo počátkem budoucnosti? A v neposlední řadě – měl čas někdy počátek? Protože pokud ano, bude mít tedy také někdy konec? Pokud vesmír existuje provždy, bez počátku a tudíž i bez konce, je tedy i čas bez začátku a konce – anebo měl vesmír opravdu někdy začátek, snad při velkém třesku, jak věří mnoho astrofyziků, a v tom případě začal tedy i čas ve chvíli, kdy vznikl vesmír?

Ti, kdo stvořili obdivuhodně přesnou sumerskou kosmogonií, také věřili v počátek (a tudíž nevyhnutelně i v konec). Je zřejmé, že na čas hleděli jako na měřítko, na udání vzdálenosti od počátku nebeské ságy; neboť již první slovo starého Eposu o stvoření, Enúma, znamená když:

Enúma eliš la nabu šamamu

Když nebeskou báň ještě nikdo nepojmenoval

Šaplitu ammatum šuma la zakrat

A pod ní pevnou půdu (Zemí) ještě nikdo nezval

Jistě to vyžadovalo velké myslitele, kteří si uměli představit prapůvodní dobu, kdy „nebylo nic než prvotní Apsu, stvořitel; a Mummu a Tiámat“ – kdy ještě neexistovala Země; a uvědomit si, že pro Zemi a vše na ní nebyl „velkým třeskem“ onen okamžik, kdy vznikl vesmír či snad naše sluneční soustava, ale právě doba oné nebeské bitvy. A právě tehdy, přesně v té chvíli, začal pro Zemi čas – ve chvíli, kdy se část Tiámat rozpadla na pás asteroidů (nebesa) a druhá část se už jako Země vydala na oběžnou dráhu a začaly se na ní počítat roky, měsíce, dny a noci – kdy prostě začal měřitelný čas.

Vědecký pohled, který byl ústředním bodem staré kosmogonie, náboženství i matematiky, se objevuje nejen v Eposu o stvoření, ale i v mnoha dalších sumerských textech. Text, který dnešní odborníci vydávají za „mýtus“ o „Enkim a běhu světa“, ale který je ve skutečnosti podrobnou autobiografií Enkiho – sumerského boha věd – popisuje okamžik, kdy – od kdy – začal na Zemi plynout čas:

Za dávných dní, 

kdy se nebe oddělilo od Země, 

za dávných nocí, 

kdy se nebe oddělilo od Země…

Jiný text, který se na sumerských hliněných tabulkách opakovaně objevuje, popisuje okamžik počátku prostřednictvím různých aspektů vývoje lidstva a civilizace, které před onou klíčovou dobou ještě neexistovaly. Předtím, stojí v jednom textu, „nezaznělo dosud nikdy jméno člověka“ a „věci užitečné nebyly dosud nikdy stvořeny“. To vše nastalo právě až poté, kdy „nebesa se oddělila od Země a Země se oddělila od nebe“.

Není nikterak překvapivé, že stejný názor na počátek času se objevuje i ve víře starých Egypťanů, která se z předchozí sumerské vyvinula. V textech z pyramid (odstavec 1466) čteme následující popis začátku všech věcí:

Když ještě nebyla nebesa, 

když ještě nebyl člověk, 

když se ještě nezrodili bohové, 

když ještě nebyla smrt…

Tyto vědomosti, které byly ve starověku všeobecně rozšířené a plynuly právě ze sumerské kosmogonie, se odrážely i v počátečních verších Genesis, první knihy židovské bible:

Na počátku 

stvořil Elohim nebe a zemi.

Země byla pustá a prázdná 

a nad Tehomem byla tma.

Ale nad vodami vznášel se duch boží.

Dnes již není pochybností o tom, že tato biblická kniha o stvoření byla založena na mezopotámských textech, jako je právě Enúma eliš, a Tehom že je Tiámat, „duch“ že znamená v sumerštině „měsíc“ či „satelit“, a „nebe“, popisované jako „tepaný náramek“, že je pás asteroidů. Bible se nicméně soustředí v popisu počátku hlavně na Zemi; biblická verze přejímá mezopotámskou kosmogonii teprve od chvíle, kdy se Země oddělila od Šama’im, tepaného náramku, po rozpadu Tiámat na dvě části.

Pro Zemi začal čas v okamžiku nebeské bitvy.

* * *

Mezopotámský příběh o stvoření začíná vznikem naší sluneční soustavy a objevením se Nibiru/Marduka v době, kdy oběžné dráhy planet ještě nebyly ustálené a zaběhnuté. Končí popisem toho, jak Nibiru/Marduk ovlivnil současné uspořádání naší sluneční soustavy, ve které každá planeta („nebeský bůh“) získala přesně určenou pozici („stanoviště“), oběžnou dráhu („osud“) a rotaci, včetně vlastních měsíců. Skutečně, jelikož šlo o velikou planetu, která svým pohybem určila dráhu všech ostatních planet, o planetu, která „křižuje nebesa a zavítá do všech končin“, považovala se za činitele, který stabilizoval podobu sluneční soustavy:

Určil stanoviště Nibiru, 

a všechna nebeská pouta, 

aby nikdo nezaostával či příliš nespěchal…

Určil planetám posvátnou 

část nebes jim přináležející,

Sleduje jejich cesty, 

nedá jim zbloudit.

A tak, jak se říká v Enúma eliš (tabulka V, řádka 65): „Stvořil nebe a Zemi“ – přesně tatáž slova, která se objevují i v knize Genesis.

Nebeská bitva zničila Tiámat jako součást staré sluneční soustavy, její polovinu vrhla na novou oběžnou dráhu už jako planetu Zemi, spolu s ní začlenila do nové soustavy jako její nedílnou část i náš Měsíc, odrazila Pluta na vlastní dráhu, a jako dvanáctého člena nového řádu na naší obloze přidala planetu Nibiru. Pro Zemi a její obyvatele se všechny tyto prvky později staly důležité při určování času.

Až dodnes, po celá tisíciletí, se nám jako klíčové číslo uchovala dvanáctka, která hrála v sumerské vědě i každodenním životě tak podstatnou roli (byl to odraz dvanácti členů sluneční soustavy). Sumeřané rozdělili „den“ (od východu slunce do dalšího východu) na dvanáct „dvojhodin“, což se do současnosti zachovalo v podobě hodin, které mají dvanáct částí, a v dělení dne na čtyřiadvacet hodin. Dvanáct měsíců v roce máme stále i my; stejně tak jako dvanáct domů zvěrokruhu. Toto nebeské číslo pak nacházíme ještě na mnoha dalších místech, například ve dvanácti kmenech izraelských nebo ve dvanácti Ježíšových apoštolech.

Sumerskému početnímu systému se říká sexagesimální, tj. „založený na šedesáti“ – nikoliv na stu, jak je tomu v de​sítkové soustavě (kde se jednomu metru rovná sto centimetrů). Mezi výhody šedesátkového systému patřilo, že byl dělitelný dvanácti. Dále se v této soustavě pracovalo tak, že se násobilo šesti a deseti: začalo se šestkou, ta se vynásobila deseti (6 × 10 = 60), a pak zase šesti, čímž se dospělo k číslu 360 – a to Sumeřané použili pro popis kruhu; do​dnes se používá v geometrii i astronomii. Toto číslo se následně opět vynásobilo deseti a došlo se k saru („vládce, pán“), k číslu 3600, které se zapisovalo pomocí velkého kruhu, atd.

Sar, 3600 pozemských let, byla doba oběhu Nibiru kolem Slunce. Pro kohokoliv na Nibiru to byl ale pouze jeden rok. Podle Sumeřanů na Nibiru opravdu žily jiné inteligentní bytosti, které byly ve vývoji o notný kus vpředu před hominidy na Zemi. Sumeřané jim říkali Anunnakové, což doslova znamená „Ti, kteří přišli z nebe na Zem“.

V sumerských textech se opakovaně tvrdí, že Anunnakové přišli z Nibiru na Zemi už velice dávno; a že když sem poprvé dorazili, nepočítali čas podle pozemských roků, ale podle oběhů Nibiru. A jednotkou tohoto božského času, roku bohů, byl právě sar.

Texty známé jako sumerské seznamy králů, které popisují první osidlování Země Anunnaky, zaznamenávají vládu prvních deseti anunnackých panovníku před potopou v sarech, v cyklech po 3600 pozemských rocích. Podle těchto textů uběhlo od prvního přistání Anunnaků až do velké potopy 120 sarů: Nibiru oběhla Slunce stodvacetkrát, což odpovídá 432 000 pozemským rokům. A právě při sto dvacátém oběhu už byl gravitační tah Nibiru tak veliký, že způsobil sesun obrovského ledového bloku, který se utvořil na Antarktidě, do jižních moří, což mělo za následek obrovskou přívalovou vlnu, která zaplavila celý svět – byla to ona velká potopa světa, o které se píše i v bibli, která tuto informaci přejala z mnohem starších a podrobnějších sumerských zdrojů.

Legendy a staré mýty připisují tomuto číslu, 432 000, cyklický význam i mimo stát, kterému se tehdy říkalo Sumer. V knize Hamlet’s Mill dochází Giorgio de Santillana a Hertha von Dechendová při pátrání po „bodu, kde se stýkají mýty a věda“, k závěru, že právě „číslo 432 000 je už odnepaměti velmi významné“. Mezi příklady, které uvádějí, je germánský a severský příběh o Valhale, mýtickém příbytku zabitých bojovníků, kteří v den posledního soudu vyjdou z bran Valhaly a budou po boku bohů Odina či Wotana bojovat proti obrům. Projdou 540 branami Valhaly, přičemž z každé vyjde osm set bojovníků. Celkové číslo hrdinných bojovníků, jak Santillana a von Dechendová poukazují, je tedy 432 000. „Toto číslo,“ pokračují, „muselo mít již velmi starý původ a význam, neboť je to též počet slabik v Rgvédě,“ posvátné knize veršů, napsané v sanskrtu, ve kterém byly zaznamenány staré indoevropské příběhy o bozích a hrdinech. Čtyři sta třicet dva tisíc, napsali zmínění autoři, „se váže k základnímu číslu 10 800, což je počet veršů v Rgvédě, a přičemž v každém verši je 40 slabik“ (10 800 × 40 = 432 000).

V hindské tradici je k číslu 432 000 jasná vazba – a sice v jugách neboli věcích, které už Země a lidstvo prožily. Každá katurjuga („velká juga“) byla rozdělena do čtyř jug neboli věků, jejichž zkracující se trvání v sobě vždy neslo číslo 432 000: nejdříve čtyřnásobný věk (4 × 432 000 = 1 728 000 let), což byl věk zlatý, poté třínásobný věk vědění (3 × 432 000 = 1 296 000 let), následoval dvojitý či dvojnásobný věk obětí (2 × 432 000 = 864 000 let); a nakonec naše současná doba, věk nesváru, který bude trvat pouhých 432 000 roků. Dohromady se tedy v hindské tradici počítá s deseti eony, což odpovídá počtu sumerských vládců v době před velkou potopou, ale celkem se tedy jedná o 4 320 000 let.

Dále se astronomické údaje založené na číslu 432 000 v hindské tradici a náboženství objevují v kalpě, ve „dni“ pána Brahmy. Kalpa byla definována jako eon skládající se ze dvanácti milionů dév („božských let“). Jeden božský rok se zase skládal ze 360 pozemských let. Proto se „den pána Brahmy“ rovnal 4 320 000 000 pozemským letům – což je časový úsek, který dosti přesně odpovídá moderním vědeckým odhadům stáří naší sluneční soustavy – a došlo se k němu násobením 12 a 360.

4 320 000 000 je ale také tisícinásobkem velké jugy – na což už v jedenáctém století poukázal arabský matematik Abú Rajhán al-Bírúní, který vysvětlil, že kalpa sestává z 1000 cyklů katurjug. Zjednodušeně by se tedy matematika hindského nebeského kalendáře dala parafrázovat tak, že v očích pána Brahmy bylo oněch tisíc cyklů pouhým jedním dnem. To nám připomíná záhadný verš v Žalmech (90:4), kde se hovoří o božském dni biblického Boha:

Tisíc let je ve tvých očích 

jako včerejšek, jenž minul.

Tradičně se na tento citát pohlíželo pouze jako na symbolické vyjádření boží věčnosti. Nicméně, vzhledem k četným stopám po sumerských vědomostech, které v knize Žalmů nacházíme (stejně jako ve zbytku židovské bible), může jít i o přesné matematické vyjádření – přesně by to odpovídalo také tradici hindské.

Hindská tradice byla na indický subkontinent zanesena árijskými migranty od pobřeží Kaspického moře; byli to bratranci Indoevropanů, Chetitů z Malé Asie (dnešního Turecka) a Churitů od horního toku Eufratu, a jejich prostřednictvím se k ostatním Indoevropanům dostalo sumerské vědění a náboženství. Soudí se, že migrace árijských kmenů proběhla ve druhém tisíciletí př. Kr., a o védách se tvrdilo, že „nepocházejí od člověka,“ že je v předchozím věku složili samotní bohové. Po nějakém čase se védy a různá doplňující literatura, která se od nich odvíjela (mantry, bráhmany atd.) rozrostla ještě o nevédské purány („staré spisy“) a rozsáhlé epické příběhy Mahábhárata a Rámájana. V těch se hovoří převážně o dobách, které jsou násobkem čísla 3600; a tak podle Višnu purány „den, kdy Kršna opustí tento svět, bude prvním dnem věku Kálí; a tento věk bude trvat 360 000 roků smrtelníků“. Toto prohlášení se váže k víře, že Kálíjuga, současný věk, se dělí na svítání či „ranní rozbřesk“ o stu božských let, které odpovídají 36 000 pozemským či „smrtelným“ letům, dále na den samotný (1000 božských let odpovídajících 360 000 pozemským letům), a na soumrak neboli „večerní stmívání“, což je posledních 100 božských let (36 000 let pozemských) – celkem tedy dostaneme 1200 božských či 432 000 pozemských let.

Hloubka této tolik rozšířené víry v božský cyklus o 432 000 letech, které odpovídají 120 oběhům Nibiru, přičemž každý z nich trvá 3600 let, nás nutí k zamyšlení, zda jde pouze o jakési aritmetické eskamotérství, či zda se za ní skutečně skrývá přirozený či astronomický jev, který za dávných časů odhalili lidem Anunnakové. V knize Dvanáctá planeta, v prvním dílu Kronik Země, jsme si ukázali, že potopa světa byla globální katastrofa, kterou Anunnakové předvídali – šlo o výsledek gravitačního působení blížící se planety Nibiru na nestabilní ledový blok na Antarktidě. Tato událost v mžiku ukončila poslední dobu ledovou před zhruba 13 000 lety a do historie Země se zapsala jako jedna z nejvýznamnějších geologických a klimatických změn.

Tyto změny, z nichž nejdelší jsou celé geologické epochy, byly potvrzeny studiem zemského povrchu a sedimentů v oceánech. Poslední geologická epocha, nazývaná pleistocén, začala před asi 2 500 000 lety a skončila v době velké potopy; byla to doba, během níž se vyvinuli hominidé, kdy přišli na Zem Anunnakové a byl stvořen člověk, Homo sapiens. A právě v průběhu pleistocénu se v mořských segmentech objevuje cyklus po zhruba 430 000 letech. Podle série výzkumů týmů geologů, které vedla Madelaine Briskinová z univerzity v Cincinnati, se ve změnách hladin moří a v hlubinných klimatických záznamech objevuje „poměrně pravidelná cykličnost po 430 000 letech“. Takováto periodicita by odpovídala astronomické teorii o klimatických změnách, která bere ohled i na změny vlivem sklonu zemské osy, precese (nepatrné orbitální zpoždění) a odstředivost (tvar eliptické oběžné dráhy). Milutin Milankovič, který tuto teorii ve dvacátých letech rozpracoval, došel k závěru, že výsledná velká periodicita odpovídá 413 000 letům. Jeho výpočty, spolu s novějšími zjištěními Briskinové, téměř přesně odpovídají sumerskému cyklu po 432 000 letech, který byl ovšem připisován Nibiru a jeho vlivům: soulad mezi počtem oběhů a odchylkami od oběžné dráhy a klimatickými změnami.

Z toho všeho by tedy plynulo, že „mýtus“ o božských věcích se zakládá na vědeckých základech.

Pojem času se ale ve starých textech, ať už sumerských či biblických, objevuje nejen jako odkaz k počátku – „když“. Proces stvoření se ihned váže k měření času, měření, která se zase vztahují k určitelným pohybům na nebi. Rozbití Tiámat a následný vznik pásu asteroidů a Země si podle mezopotámské verze vyžádalo dva oběhy božského pána (vetřelce Nibiru/Marduka). V biblické verzi to Bohu trvalo dva božské „dny“, aby tento úkol dokončil; nyní snad už i fundamentalisté uznají, že nešlo o dny po čtyřiadvaceti hodinách, jak je známe dnes, neboť tyto „dny“ se odehrály ještě předtím, než byla stvořena Země (a mimo to je zde přece ono žalmistovo tvrzení, že jeden boží den odpovídá asi tisíci pozemských roků). Mezopotámská verze nepochybně počítá čas stvoření či božský čas podle oběhů Nibiru, přičemž jeden oběh se rovná 3600 pozemským letům.

Nežli se starý příběh o stvoření přenese na nově vznik​lou Zemi a k evoluci na ní, mluví se v něm o hvězdách, planetách a nebeských dráhách; a čas, ve kterém se v něm počítá, je božský čas. Jakmile se ale vyprávění přenese na Zemi a na člověka na ní, změní se i čas – na čas pozemský – což je měřítko, které odpovídá nejen Zemi jako takové, ale také je právě tou mírou, kterou je lidstvo schopno pochopit a změřit: den, měsíc, rok.

* * *

I když se zamýšlíme nad těmito známými jednotkami pozemského času, měli bychom mít neustále na paměti, že všechny tři jsou zároveň i vyjádřením nebeských pohybů – cyklických pohybů – které se týkají složité korelace mezi Zemí, Měsícem a Sluncem. Dnes víme, že každodenní sled světla a tmy, kterému říkáme den (o čtyřiadvaceti hodinách) je výsledkem toho, že se Země otáčí kolem své osy, takže zatímco na jednu stranu svítí sluneční paprsky, druhá je ve stínu. Také už víme, že Měsíc je nad námi neustále, i když ho zrovna nevidíme, a že dorůstá a ubývá nikoliv proto, že by mizel, ale protože v závislosti na jeho poloze vzhledem ke Slunci (obr. 2) ho buď vidíme, jak je zcela zaplaven slunečními paprsky, nebo je zcela ve stínu za Zemí – anebo v poloze někde mezi. Právě tento trojí vztah prodlužuje skutečnou dobu oběhu Měsíce okolo Země z asi 27,3 dní („siderický, stelární měsíc“) na pozorovaný cyklus o 29,53 dnech („synodický měsíc“) a přináší jev znovuobjevování Měsíce, neboli novoluní, se všemi jeho kalendářními a náboženskými důsledky. A jeden rok, nebo lépe řečeno jeden solární rok je, jak už samozřejmě víme, dobou, za kterou Země oběhne úplný kruh kolem naší hvězdy, Slunce.
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Obrázek 2
Ale tyto základní pravdy týkající se pozemských časových cyklů dne, měsíce a roku nejsou samozřejmé a k jejich osvětlení bylo třeba pokročilých vědeckých poznatků. Po většinu doby z posledních dvou tisíciletí se například věřilo, že ke střídání dne a noci dochází následkem kroužení Slunce kolem Země; od časů Ptolemaia z Alexandrie (druhé stol. po Kr.) až do „koperníkovské revoluce“ v roce 1543 byli všichni skálopevně přesvědčeni, že Slunce, Měsíc a viditelné planety krouží kolem Země, která je tak centrem vesmíru. Když ale Mikuláš Koperník přišel s názorem, že středem je Slunce a Země že je jen jedním z mnoha těles, které kolem něj krouží, znělo z vědeckého hlediska tak převratně a z náboženského tak kacířsky, že raději odložil sepsání svého velkého astronomického díla (De revolutionibus orbium coelestium; v překladu O obězích sfér nebeských) a jeho přátelé odkládali jeho vydání až do posledního dne autorova života, 24. května 1543.

Přesto je ale patrné, že ve starších dobách byla sumerské vědě známa tato trojí vazba mezi Zemí, Měsícem a Sluncem. V textu Enúma eliš, kde se popisují čtyři měsíční fáze, jsou zřetelně popsány ve vztahu ke Slunci, když Měsíc krouží kolem Země: úplněk uprostřed měsíce, kdy Luna „stojí nepohnutě vedle Slunce,“ a postupné ubývání měsíčního světla, když Měsíc „stojí proti Slunci“ (viz obr. 2). Tyto pohyby se připisovaly „osudům“ (oběhům), které nebeský pán (Nibiru) stanovil Zemi a jejímu Měsíci a které byly výsledkem nebeské bitvy:

Zažehl Měsíc, aby plál, 

a jemu svěřil noční čas.

Nakázal mu v noci 

určovat dni [řka:]

Každý měsíc bez přestání stvoříš obraz koruny.

Na samém počátku měsíce, kdy vyjdeš nad Zemí, 

budeš mít po šest dní světelné rohy, 

a sedmého dne dosáhneš tvaru půlměsíce.

V půli měsíce zastavíš se nepohnutě vedle Slunce;

a ono tě na horizontu předběhne.

A potom svou korunu zmenšíš a ubyde ti světla, 

a tehdy se budeš blížit ke Slunci;

a třicátého dne budeš stát proti Slunci.

Určil jsem ti osud; jdi po jeho cestě.

„A takto tedy,“ uzavírá ten prastarý text, nebeský pán „ustanovil dny a určil vládu dne a noci“.

(Stojí za povšimnutí, že biblická a židovská tradice, podle níž den o čtyřiadvaceti hodinách začíná ve chvíli večerního západu slunce – „byl večer, a bylo jitro, den první“ – se objevuje již v mezopotámských textech. Slovy Enúma eliš, Měsíc byl stanoven, aby „v noci určoval dni“.)

I když je biblická verze oproti mnohem propracovanějším mezopotámským textům stručná, přesto se v ní objevuje trojitá vazba mezi Zemí, Měsícem a Sluncem, která určuje cykly dne, měsíce a roku (Genesis 1,14):

I řekl Bůh:

„Buďte světla 

na nebeské klenbě, 

aby oddělovala den od noci.

Budou na znamení 

časů
, dnů a let“.

Hebrejský termín Mo’edim, který je zde použit pro „měsíce“, označoval rituální shromáždění svolávaná na večer novoluní a ustanovuje dobu oběhu Měsíce a jeho fáze jako základní prvky mezopotámsko-židovského kalendáře od samých jeho počátků. A tím, že se dvě svítící nebeská tělesa (Slunce a Měsíc) uvádějí jako důvod pro dělení času na měsíce, dny a roky, se dokládá i složitá lunárně-solární povaha tohoto prastarého kalendáře. Lidstvo se již celá tisíciletí snažilo měřit čas pomocí kalendáře, a některé kultury (například muslimové až dodnes) k tomuto účelu používaly jen měsíčních cyklů; jiné (jako například staří Egypťané nebo západní civilizace) začaly užívat solární rok, který vhodně rozdělily do „měsíců“. Ale kalendář, který byl před asi padesáti osmi stoletími vynalezen v Nippuru (sumerském náboženském středisku) a kterého se dodnes drží Židé, se řídí složitým počítáním času na základě orbitálních vztahů mezi Zemí a dvěma zmíněnými svítícími tělesy. Fakt, že Země obíhá okolo Slunce, byl doložen použitím slova Šanah pro „rok“ – tento výraz je odvozen od sumerského šatu, což je astronomický termín znamenající „obíhat, kroužit“, a celý výraz Tekufath ha-Šanah je pak „kroužení či každoroční obíhání“, které znamená uplynutí jednoho roku.

Vědce velice zaráželo, že v knize Zogar (Záblesk), což je aramejsko-hebrejský spis, ústřední dílo literatury židovského mysticismu známé jako kabala, bylo podrobně popsáno – ve třináctém stolení našeho letopočtu – že důvodem změny dne v noc je otáčení Země kolem vlastní osy. Už nějakých dvě stě padesát let předtím, než Koperník prohlásil, že střídání dne a noci je následkem nikoliv kroužení Slunce kolem Země, ale otáčením Země kolem své osy, se v knize Zogar pravilo, že „celá Země se otáčí jako veliká koule. Když je jedna její část nahoře, druhá je dole. Když je na jedné straně světlo, na druhé je tma; když je na jedné den, na druhé je noc“.

I když se o tom málo ví, přesto byla role židovských vědců, kteří předávali křesťanské Evropě ve středověku astronomické znalosti, přesvědčivě doložena dochovanými odbornými knihami, které jsou napsány v hebrejštině a obsahují názorné ilustrace (jako například tato kniha ze Španělska dvanáctého století, obr. 3). A skutečně, spisy Ptolemaia z Alexandrie, které zná západní svět pod názvem Almagest, byly poprvé zaznamenány arabskými dobyvateli v Egyptě v osmém století a k Evropanům se dostaly prostřednictvím překladů židovských učenců; velmi důležité je, že některé z těchto překladů obsahovaly komentáře, které zpochybňovaly správnost Ptolemaiovy geocentrické teorie mnoho století před Koperníkem. Jiné takové překlady arabských a řeckých astronomických děl, stejně tak jako původní nezávislé práce, byly ve středověké Evropě hlavním zdrojem pro studium astronomie. V devátém a desátém století sepsali židovští astronomové mnoho pojednání o pohybu Měsíce a planet a vypočítali posuny Slunce a místa různých souhvězdí. Obecně vzato byli odborníky na tvorbu astronomických tabulek, ať už pro evropské krále či pro muslimské kalify, téměř výlučně židovští dvorní astronomové.
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Takové pokročilé znalosti, které jako by předběhly svou dobu, mohou být vysvětleny pouze tím, že se uchovaly z dřívějších časů, kdy už v tomto oboru existovaly složité poznatky – ty ostatně prostupují i biblí a jejími staršími sumerskými zdroji. A skutečně, kabala doslova znamená „to, co bylo obdrženo,“ tedy staré tajné vědění, které se dědilo z generace na generaci. Zdroje znalostí židovských astronomů ve středověku se dají vystopovat přímo do akademií v Judei a Babylonii, kde se shromažďovaly a komentovaly údaje vážící se k bibli. Talmud, ve kterém jsou shromážděny takové informace zhruba od roku 300 př. Kr. do roku 500 po Kr., je různými astronomickými poznámkami přímo nabit; například se tam praví, že rabi Samuel „znal cesty nebes,“ jako by to byly ulice jeho vlastního města, a odkazování rabiho Jozua ben-Zakaie na „hvězdu, která se objevuje jedenkráte za sedmdesát let a mate námořníky“ – šlo nepochybně o Halleyovu kometu, jejíž periodický návrat každých zhruba sedmdesát pět let byl údajně neznám až do osmnáctého století, kdy ji objevil Edmund Halley. Rabi Gamliel z Jabnehu vlastnil válcovitý optický přístroj, s jehož pomocí sledoval hvězdy a planety – patnáct století před „oficiálním“ vynálezem dalekohledu.

Potřeba znát nebeská tajemství pramenila z lunárně-solární povahy židovského (tj. nippurského) kalendáře, ve kterém bylo třeba provést složité úpravy – „vsunutí“ – mezi solárním a lunárním rokem – lunární rok byl totiž oproti solárnímu kratší o 10 dní, 21 hodin, 6 minut a asi 45,5 vteřin. Tato chybějící doba odpovídá 7/19 synodického měsíce, a proto se dá lunární rok sjednotit se solárním tak, že ke každým devatenácti solárním letům se přidá sedm lunárních měsíců. V astronomických spisech se objevení tohoto devatenáctiletého cyklu připisuje athénskému astronomu Metonovi (asi 430 př. Kr.); ve skutečnosti se ale tato znalost objevuje už o mnoho tisíciletí dříve ve staré Mezopotámii.

Vědce velice zaráželo, že v sumersko-mezopotámském panteonu byl Šamaš („sluneční bůh“) znázorňován jako syn „měsíčního boha“ Sina, tudíž měl v hierarchii nižší postavení – a nikoliv naopak, jak by se snad čekalo. Vysvětlení by mohlo spočívat v původu kalendáře, kde záznamy měsíčních cyklů předcházejí měřením cyklu slunečního. Alexander Marshack v knize Roots of Civilization přišel s názorem, že značky na kostěných a kamenných nástrojích z doby člověka neandrtálského nebyly ozdoby, ale jednoduché lunární kalendáře.

V čistě lunárních kalendářích, jako je například dodnes kalendář muslimský, se všechny svátky každé tři roky posunou zhruba o měsíc zpět. Ale nippurský kalendář, který byl vymyšlen proto, aby se uchovala vazba mezi cyklickými svátky a dobou jejich oslav, si nemohl takovýto neustálý posun dovolit: kupříkladu Nový rok musel pokaždé začít na první jarní den. To už ale od samých počátků sumerské civilizace vyžadovalo přesné vědomosti o pohybu Země a Měsíce a jejich vazby ke Slunci, a tudíž tajemství vkladných dnů. Také to vyžadovalo porozumění tomu, jak se mění roční doby.

Dnes už víme, že každoroční pohyb Slunce od severu k jihu a zase zpět, který způsobuje střídání ročních dob, je důsledkem sklonu zemské osy vzhledem k oběžné dráze kolem Slunce; tento úhel činí v současné době zhruba 23,5 stupně. Nejvzdálenější body, kterých Slunce na severu a jihu dosáhne a kde se zdánlivě zastaví, než se zase začne vracet, jsou body slunovratu; dochází k nim 21. června a 22. prosince. Objevení slunovratů se též připisovalo Metonovi a jeho spolupracovníkovi, athénskému astronomovi Euktemonovi. Ve skutečnosti je ale tato znalost mnohem starší. Bohatý astronomický slovník Talmudu už používal výrazu Neti’yah (od slovesa Natoh, „naklonit, sklonit, otočit stranou“) jako ekvivalentu k modernímu termínu „šikmos“ či „kosost“; už o tisíc let předtím se v bibli hovořilo nepřímo o zemské ose, neboť střídání dne a noci se připisovalo „čáře“( skrze zemi (Žalm 19,5); a v knize Jób, kde se hovoří o vzniku světa a jeho tajemstvích, se nebeskému pánu připisuje stvoření nakloněné čáry, šikmé osy Země (Jób 38,5). V knize Jób se prostřednictvím termínu Natoh hovoří o skloněné zemské ose a o severním pólu takto (26,7):

On roztáhl sever nad pustotou, 

nad nicotou zavěsil zemi.
Žalm 74,16–17 nejenže stanovuje korelaci mezi Zemí, Měsícem a Sluncem a zemskou rotací kolem vlastní osy jako příčinu střídání dne, noci a ročních dob, ale hovoří se v něm také o nejzazších bodech, „limitech“, do kterých až Slunce doputuje a kterým říkáme slunovraty:

Tobě patří den, 

i noc je tvoje, 

tys upevnil světlo noci i slunce, 

ty sám jsi vytyčil veškerá pomezí země, 

vytvořils léto i zimu.

Když se natáhne čára mezi místem východu a západu Slunce pro oba slunovraty, výsledkem jsou dvě křížící se přímky, které se protínají nad hlavou pozorovatele a tvoří jakési obrovské X, které rozdělí Zemi i nebe nad ním na čtyři části. Ve starověku se o tomto dělení vědělo a mluví se o něm, když v bibli čteme o „čtyřech stranách země“ a „čtyřech stranách nebe“. Výsledné dělení Země a oblohy na čtyři části, které vypadají jako trojúhelníky na základnách zaoblené, připomínaly starověkým lidem „křídla“. Proto se v bibli hovoří také o „čtyřech křídlech země,“ stejně tak jako o „čtyřech křídlech nebe“.

Babylonská mapa světa z prvního tisíciletí př. Kr. tento koncept čtyř „stran Země“ ilustrovala obrázkem čtyř „křídel“, připojených ke kruhové Zemi (obr. 4.)
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Obrázek 4
Zřetelný sluneční posun od severu k jihu a zase zpět se odrážel nejen ve dvou na první pohled opačných ročních dobách – létu a zimě – ale i v obdobích mezi nimi, v jaru a podzimu. Dvě později jmenovaná období se spojovala především s rovnodenností, kdy Slunce přecházelo přes rovník (jednou při cestě tam, podruhé zpět) – byly to chvíle, kdy den a noc trvaly stejně dlouho. Ve staré Mezopotámii začínal Nový rok v den jarní rovnodennosti – byl to první den prvního měsíce (Nissanu – měsíc, „kdy je dáno znamení“). A i když bylo pak, v čase exodu, biblí (Leviticus, kap. 23) nařízeno, aby se Nový rok slavil v den podzimní rovnodennosti, onen předepsaný měsíc (Tišrei) se nazýval „sedmý měsíc“, což vypovídalo o tom, že Nissanu byl vždycky první měsíc. Ať už tak nebo tak, znalost rovnodenností, dokládaná novoročními oslavami, zjevně pochází už ze sumerských dob.

Rozdělení solárního roku na čtyři části (podle dvou slunovratů a dvou rovnodenností) se ve starověku snoubilo ještě s pohyby měsíce, a za jejich pomoci byl sestaven první známý formální kalendář, lunárně-solární kalendář z Nippuru. Užívali jej Akkadové, Babyloňané, Asyřané a po nich i další národy, a až dodnes se užívá jako židovský kalendář.

Pro lidstvo začal pozemský čas roku 3760 př. Kr.; toto přesné datum známe díky tomu, že v roce 1992 stanovoval židovský kalendář letopočet 5752.

* * *

Mezi pozemským a božským časem je ještě čas nebeský.

Již od chvíle, kdy Noe vystoupil z archy, aby se přesvědčil, že konec všeho života ve vodě se nebude opakovat, žije lidstvo s přetrvávajícím pocitem – nebo jsou to snad vzpomínky? – na cykly či eony či věky, v nichž je Země zničena a zase znovu vzkříšena, a vzhlíží k obloze, na níž pátrá po nebeských znameních o přicházejícím dobru či zlu.

Z mezopotámských kořenů si hebrejština zachovala slovo Mazal, které znamená „štěstí“ a které může být buď dobré, nebo špatné. Málokdo si již ale uvědomuje, že jde o termín vážící se k nebesům – znamená dům zvěrokruhu a spadá až do doby, kdy astronomie a astrologie byly ještě jedno a totéž a kněží na vrcholcích chrámových věží sledovali pohyb nebeských bohů, aby viděli, ve kterém domu zvěrokruhu – ve kterém Manzalu, jak zněl ten výraz v akkadštině – se té noci nacházejí.

Ale nebyli to lidé, kdo poprvé popsal myriády hvězd prostřednictvím rozpoznatelných souhvězdí, kdo utřídil a pojmenoval ty, které byly na obloze vidět, a kdo je rozdělil na dvanáct částí a do dvanácti domů zvěrokruhu. To vše udělali Anunnakové, a sice proto, že to sami potřebovali; a člověk pak toto vědění přejal, byla to jeho cesta k nebesům od pozemské smrtelnosti.

Pro někoho, kdo přistál na rychle obíhající Zemi („sedmé planetě“, jak jí Anunnakové říkali) z Nibiru, jejíž veliký orbitální „rok“ byl 3600krát delší než rok pozemský, muselo být určování času asi velmi náročné. Ze sumerských seznamů králů a z jiných textů, kde se hovoří o záležitostech Anunnaků, je zřejmé, že po dlouhou dobu – rozhodně do velké potopy světa – si Anunnakové uchovali počítání v sarech, v jednotkách po 3600 pozemských let, což bylo božské měřítko času. Co ale mohli udělat jiného, aby dostali nějakou rozumnější vazbu mezi božským a pozemským časem, než je poměr 1:3600?

Řešení se jim nabídlo pomocí jevu zvaného precese. Jelikož se Země jakoby kolébá, její oběh kolem Slunce se každý rok o něco zpozdí; toto zpoždění neboli precese dává za sedmdesát dva let jeden stupeň. Když si Anunnakové ekliptiku (rovinu planetárních oběhů kolem Slunce) rozdělili na dvanáct částí – aby to odpovídalo dvanácti členům sluneční soustavy – vymysleli dvanáct domů zvěrokruhu; tím připadlo na každý dům 30°, důsledkem čehož se posun z jednoho domu do dalšího odehrál jednou za 2160 let (72 × 30 = 2160) a celkový precesní cyklus neboli „velký rok“ proběhl jednou za 25 920 let (2160 x 12 = 25 920).

V naší knize Návrat ke Genesis jsme osvětlili, že poměrem mezi čísly 2160 a 3600 došli Anunnakové ke zlatému poměru 6:10 a, což je ještě důležitější, k šedesátkové početní soustavě, kde se násobí 6 × 10 × 6 × 10, atd.

„Zatím jsem nenašel nikoho, kdo by byl schopen vysvětlit ten zázrak,“ napsal odborník na mytologie Joseph Campbell v knize The Masks of God: Oriental Mythology (1962), „že aritmetika, která byla v Sumeru vyvinuta již někdy kolem roku 3200 př. Kr., ať už shodou okolností či intuitivním odvozením, tak dokonale odpovídala nebeskému řádu, že musela sama o sobě mnoho věcí odhalit“. Od té doby jsme již prokázali, že onen „zázrak“ získali lidé od Anunnaků.

Moderní astronomie, stejně tak jako moderní exaktní věda, vděčí sumerským „prvenstvím“ za mnohé. Základem je rozdělení nebe nad námi a následně všech ostatních kruhů na 360 dílů („stupňů“). Hugo Winckler, který jen s hrstkou dalších vědců na přelomu 19. a 20. století kombinoval „asyriologii“ se znalostmi z astronomie, zjistil, že číslo 72 je stejně základní, jako vazba mezi „nebem, kalendářem a mýtem“ (Altorientalische Forschungen). Bylo tomu tak skrze Hameštu, „pětinásobek“, napsal, k základnímu číslu 360 se dostaneme vynásobením 72 (precesního posunu o 1°) lidskou pětkou, počtem prstů pozemšťanů. Jeho vhled, což je vzhledem k době jeho působení pochopitelné, mu ještě neukázal roli Anunnaků, jejichž vědění ale bylo potřeba už právě k tomu, aby se lidé dozvěděli o precesi.

Mezi tisíci matematických tabulek, které byly objeveny v Mezopotámii, jich velká část, sloužící jako přepočetní tabulka na dělení, začíná astronomickým číslem 12 960 000 a končí 60, což je dvěstěšestnáctitisícina z 12 960 000. H. V. Hilprecht (The Babylonian Expedition of the University of Pennsylvania), který prostudoval tisíce matematických tabulek z knihovny asyrského krále Aššurbanipala v Ninive, došel k závěru, že číslo 12 960 000 bylo doslova astronomické, neboť bylo odvozeno od tajemného velkého cyklu po 500 velkých rocích kompletního precesního posunu (500 × 25 920 = 12 960 000). On ani jiní odborníci ani v nejmenším nepochyboval o tom, že jev precese, o kterém se údajně poprvé zmiňuje Řek Hipparchos ve druhém století př. Kr., už byl v době Sumerské říše znám a počítalo se s ním. Toto číslo, vydělené deseti, dává 1 296 000, což, jak si možná vzpomeneme, se objevuje v hindské tradici jako stanovení délky věku vědění, trojnásobek cyklu po 432 000 letech. Tyto cykly v cyklu, kde se objevuje 6 a 12 (72 let po 1° posunu ve zvěrokruhu), 6 a 10 (poměr 2160 ku 3600) a 432 000 ku 12 960 000, mohou být tedy odrazem malých i velkých kosmických a astronomických koloběhů – jsou to dosud neodhalená tajemství, nad nimiž sumerská čísla alespoň poodhrnují roušku.

Volba jarní rovnodennosti (nebo naopak rovnodennosti podzimní) za okamžik, jímž započne Nový rok, nebyla náhodná, neboť kvůli sklonu zemské osy právě jenom v těchto dvou dnech vychází Slunce v místě, kde se protínají nebeský rovník a ekliptická dráha. Vlivem precese – přesný termín zní precese rovnodennosti – se dům zvěrokruhu, ve kterém se tento průsečík nachází, neustále posunuje dozadu, přičemž každých 72 let se objeví posunutý o 1°. I když se tomuto bodu stále říká bod Berana, ve skutečnosti už jsme zhruba od roku 60 př. Kr. ve věku (nebo znamení) Ryb a pomalu, ale jistě se posunujeme do věku Vodnáře (obr. 5). Takovýto posun – kdy se přesouváme z jednoho končícího domu zvěrokruhu do dalšího – se označuje jako příchod nového věku.

Obrázek 5[image: image9.png]



Lidstvo na Zemi očekává tuto změnu netrpělivě, ale mnoho lidí se zamýšlí, co s sebou tento posun přinese – předzvěst jakého Mazalu bude tento přechod? Přijde požehnání, či rozbroje, konec – nebo snad nový začátek? Konec starého řádu, nebo začátek nového řádu na Zemi, nebo snad předpovídaný návrat království nebeského na Zem?

Plyne čas pouze dopředu, nebo může ubíhat i dozadu, ptali se odpradávna filozofové. Skutečnost je taková, že čas se posunuje pozpátku – to je totiž základem jevu precese; zpomalení oběhu Země kolem Slunce, které jednou za zhruba 2160 let způsobuje pozorování východu Slunce v den jarní rovnodennosti nikoliv v dalším domě zvěrokruhu, ale v domě předchozím… Nebeský čas, jak jsme mu začali říkat, neubíhá ve směru času pozemského (a planetárního), proti směru hodinových ručiček. Naopak, pohybuje se obráceně, čímž odpovídá směru oběhu Nibiru (po směru hodinových ručiček).

Nebeský čas ubíhá pozpátku, alespoň z naší zemské perspektivy; a proto je v řeči zvěrokruhu minulost budoucností.

Podívejme se tedy do minulosti.
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2. kapitola

Kamenný počítač

Pradávné vzpomínky na cyklické věky „které se na Zemi střídají, se netýkaly jen lidí ve Starém světě. Když Hernanda Cortése vítal aztécký král Moctezuma jako vracejícího se boha, daroval mu obrovský zlatý disk, na němž byly vyryty symboly cyklických věků, v něž Aztékové a jejich předchůdci věřili. Toto vzácné dílo je navždy ztraceno, neboť ho Španělé vzápětí roztavili; ale byly nalezeny kamenné repliky téhož (obr. 6). Znaky na kruhu představovaly cykly „sluncí“ neboli věků, přičemž současnost je věk pátý. Předchozí čtyři všechny skončily nějakou přírodní katastrofou – prostřednictvím vody, větru, otřesů země a bouří či divokých zvířat. První věk byl věkem bělovlasých obrů; druhý byl věk zlatý. Třetí věk se nazýval dobou rudovlasých lidí (kteří podle legend jako první dorazili na lodích do Ameriky); čtvrtý byl věk černovlasých lidí, se kterými dorazil hlavní mexický bůh Quetzalcoatl.

Mnohem více na jihu, v předkolumbovském Peru, národy v Andách také hovořily o pěti „sluncích“ neboli věcích. První byl věk Virakočů, bílých vousatých bohů; druhý byl věk obrů, a po něm následoval věk primitivních lidí. Čtvrtý věk byl věkem hrdinů; a pak přišel věk pátý, současný, věk králů, z nichž byli inčtí králové poslední v pořadí. Trvání těchto věků se měřilo spíše na tisíce, nežli na deseti či statisíce let. Mayské památky a hrobky byly zdobeny „nebeskými páskami“, o jejichž symbolech se zjistilo, že představují rozdělení nebes na domy zvěrokruhu; a prokázalo se, že památky nalezené v mayských zříceninách a v inckém hlavním městě Cuzku jsou kalendáře zvěrokruhu. Zdá se, že samotné město Cuzco bylo (slovy S. Hagara z referátu předneseného na 14. kongresu amerikanistů) „kamenným svědectvím“ o tom, že Jihoameričané znali dvanáct domů zvěrokruhu. Nevyhnutelně tedy docházíme k závěru, že zodiakální rozdělení ekliptiky už bylo v Novém světě před tisíciletími známo a že se tamní věky měřily v jednotkách po 2160 letech, v jednotkách nebeského času.
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Myšlenka, že by měl být kalendář vyroben z kamene, nám může připadat podivná, ale ve starověku byla zjevně zcela logická. Jeden z takovýchto kalendářů, kolem kterého je dodnes mnoho otazníků, se nazývá Stonehenge. Dnes jej tvoří obrovské kamenné bloky, které tiše stojí na větrné pláni v Anglii, severně od města Salisbury a asi sto dvacet kilometrů jihozápadně od Londýna. Tato památka představuje záhadu, která dráždí zvědavost a představivost lidí již po celé generace a podněcuje historiky, archeology i astronomy. Tajemství, o kterém tyto monolity vypovídají, je skryto v mlze starých dob; a my věříme, že klíčem k němu je čas.

Stonehenge se často nazývala „nejdůležitější prehistorickou památkou v celé Británii,“ a už jen kvůli tomu si jistě zaslouží pozornost, která jí byla v průběhu staletí, a zvláště pak v poslední době, věnována. Stonehenge byla popisována – alespoň britskými výzkumníky – jako památka jedinečná, neboť „na celém světě není nikde nic podobného“ (R. J. C. Atkinson, Stonehenge anad Neighbouring Monuments); to by zřejmě vysvětlovalo, proč se v jistém rukopisu z osmnáctého století v katalogu starobylých památek západní Evropy vyskytují názvy šesti set prací o Stonehengi. Stonehenge je skutečně největší a nejsložitější ze všech více než devíti set starých kamenných, dřevěných a terénních kruhů na Britských ostrovech, a zároveň je i největším a nejpropracovanějším kruhem v Evropě.

Přesto ale podle našeho názoru nejsou jen toto prvky, které činí Stonehenge nejdůležitějším dílem svého druhu. Podstatná je také podobnost, kterou tato památka sdílí s mnoha monumenty na jiných místech světa, a také její účel ve specifické době jejího vzniku – to vše ji činí součástí příběhu, který jsme nazvali Kroniky Země. A věříme, že pouze v takovémto širším kontextu můžeme nalézt přijatelné vysvětlení jejího tajemství.

I ti, kdo Stonehenge sami nenavštívili, jistě už viděli, ať už na papíru nebo ve filmu, nejvýraznější rysy tohoto starobylého komplexu: dvojice ohromných vzpřímených kamenných bloků, každý z nich měřící asi čtyři metry, které jsou nahoře spojeny stejně masivním kamenným překladem; tvoří tak samostatně stojící trility, tyto kamenné „brány“ jsou vztyčeny do půlkruhu a samy jsou ještě obehnány kruhem z obdobných obřích pilířů, které jsou nahoře propojeny kamennými břevny. Ta byla pečlivě opracována tak, aby tvořila kolem vnitřního půlkruhu uzavřené kolo. I když některé z kamenných bloků v pískovcových trilitech a ve vnějším kruhu chybí a některé se zřítily, přesto si právě je představíme, když se řekne „Stonehenge“ (obr. 7).
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Uvnitř tohoto masivního kamenného kruhu byly umístěny ještě další, menší balvany z jiného druhu kamene – šedomodrého pískovce – které tvoří kruh kolem vnitřního trilitového půlkruhu, a dále ještě menší půlkruh (někdy se mu říká podkova) z téhož kamene, který je umístěn uvnitř trilitového půlkruhu. Stejně tak jako v případě velkých monolitů, ani tyto kameny v kruhu a půlkruhu (nebo podkově) nezůstaly všechny na svém místě. Některé chybí úplně, jiné jsou pokácené jako padlí obři. Ke strašidelnému rázu toho místa přispívají ještě další gigantické balvany, které leží všude kolem a jejichž přezdívky (neznámého původu) ještě dodávají komplexu na tajemnosti. Je mezi nimi například Kamenný oltář, což je asi pětimetrový opracovaný kamenný blok z modrošedého pískovce, který je zpola ponořen pod jedním padlým pilířem a břevnem vedlejšího trilitu. I když ve Stonehengi bylo vynaloženo značné restaurátorské úsilí, velká část bývalé slávy této stavby je už zřícená či zcela pominula. Přesto se ale archeologům podařilo zrekonstruovat z dostupných zbytků podobu, jakou tento výjimečný kamenný památník měl v prvopočátku.

Odborníci došli k závěru, že vnější kruh vzpřímených pilířů, propojených nahoře zaoblenými překlady, tvořilo původně třicet sloupů, z nichž se dodnes dochovalo sedmnáct. Uvnitř tohoto kruhu bylo kolo z šedomodrých pískovcových balvanů (kterých se zachovalo dvacet devět). Uvnitř tohoto vnitřního kruhu stálo pět dvojic trilitů, které dohromady tvořily pískovcovou podkovu o deseti sloupech; v nákresech nesou většinou čísla 51 až 60 (vodorovná břevna se číslují zvlášť v řadě, která k jejich vzpřímeným základnám přičítá číslo 100; číslo překladu, spojujícího sloupy 51 a 52, je tedy 152).

Nejvnitřnější půlkruh sestával z devatenácti šedomodrých pískovcových bloků (některé nesou čísla 61–72), které tvořily zmíněnou podkovu; a zcela uvnitř tohoto prostoru, přesně na ose celého komplexu Stonehenge, stál onen takzvaný Kamenný oltář, který těmto kruhům v kruzích dával výslednou podobu, znázorněnou na obr. 8a.

Jako by někdo chtěl ještě zdůraznit důležitost již tak dobře patrného kruhového tvaru celého komplexu, kamenné kruhy samotné jsou navíc ohraničeny obrovským terénním kruhem. Je to hluboký a široký příkop v zemi – půda z něj vykopaná byla použita na zvednutí jeho okrajů; příkop opisuje dokonalý kruh kolem celé kamenné stavby a jeho průměr je více než sto metrů. Asi polovina obvodu tohoto příkopu byla ve dvacátém století odkryta, ale později zase zasypána; zbytek výkopu a náspu vedle něj nese stopy po působení počasí i člověka, kteří ho za tisíciletí do určité míry zahladili.
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Obrázek 8a a 8b

Zmíněné soustředné kruhy se ale ve Stonehengi opakují ještě i jinak. Několik málo metrů od vnitřního okraje příkopu existoval dříve kruh tvořený padesáti šesti hlubokými prohlubněmi, dokonale vykrouženými do země; říká se jim Aubreyho prohlubně, podle jejich objevitele ze sedmnáctého století Johna Aubreyho. Archeologové tyto prohlubně vyprázdnili, aby zjistili, jestli jim v nich nashromážděný odpad a úlomky o celkovém komplexu a jeho stavitelích něco nenapoví, a poté otvory uzavřeli bílými cementovými kotouči; výsledkem je pohled na zcela dokonalý kruh, který tyto prohlubně opisují – dobře patrné je to zvláště ze vzduchu. Navíc byly v nějaké neznámé době mezí dvěma vnějšími kamennými kruhy vyhloubeny ještě dva další kruhy prohlubní – tentokrát jde ale o díry méně pravidelné jak v provedení, tak v rozložení. Říká se jim prohlubně Y a Z.

Narozdíl od zbytku kamenů byly dva monolity nalezeny proti sobě na vnitřní straně okolního výkopu; a o něco dále, než jsou Aubreyho prohlubně (a rozhodně k nim nepatří) se nacházejí dva kruhovité pahorky; jsou ve stejné vzdálenosti od zmíněných dvou kamenů a byly v nich nalezeny prohlubně. Výzkumníci jsou přesvědčeni, že v těchto prohlubních původně stály podobné kameny, jako jsou ony dva dochované, a že všechny čtyři dohromady – říká se jim výchozí kameny (nyní nesou čísla 91–94)sloužily nějakému zvláštnímu účelu. K tomuto závěru došli zvláště poté, co se zjistilo, že propojí-li se tato čtyři místa, dostaneme dokonalý obdélník, který měl pravděpodobně astronomické vazby. Další masivní kamenný blok, kterému se říká obětní kámen, leží padlý v místě, kde je vnější příkop přerušen a tvoří tak zjevně jakýsi vstup (nebo výstup) ke kruhům z kamenů, prohlubní a náspů. Kámen zřejmě neleží přesně na místě, kde kdysi stál, a také tam nestál sám, jak naznačují prohlubně v zemi.

Místo, kde je příkop přerušen, směřuje přesně k severovýchodu. Vede (nebo se k němu dá přijít) od vyvýšené cesty. Tuto cestu ohraničují dva příkopy s náspy, mezi nimiž je volný prostor široký přes deset metrů. Vede rovně do vzdálenosti asi půl kilometru, a pak se dělí; jedna část se stáčí severně k ohromnému protáhlému terénnímu náspu známému jako cursus, jehož orientace na cestu je kolmá; druhá část cesty se stáčí k řece Avonu.

Soustředné kruhy Stonehenge spolu s cestou vedoucí k severovýchodu (obr. 8b) jsou hlavním klíčem k objasnění účelu, za jakým byla Stonehenge zbudována. A že nebyl směr cesty – přesný severovýchod – náhodný, se ukáže, vedeme-li jejím středem pomyslnou čáru; ta totiž přesně prochází středem kamenných kruhů a tvoří tak osu celé stavby (viz obr. 8a). A že byla tato orientace osy záměrná, naznačuje řada prohlubní, ve kterých dříve byly jako značky umístěné podél této osy kameny. Jeden z nich, zvaný patkový kámen, dodnes stojí coby němý svědek záměru stavitelů a účelu celého komplexu: nade vši pochybnost byl astronomický.

* * *

Myšlenka, že Stonehenge byla podrobně rozplánovanou astronomickou observatoří a nikoliv pohanským kultovním či okultním místem (což naznačuje například nazývání onoho padlého kamene obětním, kteréžto jméno evokuje lidské oběti) se neprosazovala jednoduše. Spíše se dá říci, že s pokračujícím výzkumem to bylo čím dál složitější, když se předpokládané datum vzniku stále více posouvalo do minulosti.

Popis tohoto „prstenu obrů“ od Geoffreye z Monmouthu ve dvanáctém století (Histuria regnum Britanniae) říkal, že jde o „kamenný shluk, který by žádný člověk v dávných časech nemohl sám vztyčit; prvně byl vybudován v Irsku z kamenů, které přinesli obrové z Afriky“. Potom byly na radu kouzelníka Merlina (kterého artušovské legendy mimo jiné spojují se svatým grálem) králem z Vortigenu kameny přeneseny a „znovu vztyčeny v kruhu kolem jistého hrobu, a sice zcela stejně, jako tomu bylo původně na hoře Killaraus“ v Irsku. (Že se tato středověká legenda zakládá částečně na pravdě, se potvrdilo moderním zjištěním, že šedomodré pískovcové balvany pocházejí z pohoří Prescelly v jihozápadním Walesu a že sem musely být nějak dopraveny – ať už po zemi či po vodě – na vzdálenost asi čtyři sta kilometrů. Nejdříve se dostaly na místo asi dvacet kilometrů severozápadně od Stonehenge, kde byly možná vztyčeny ve starším kruhu, a poté byly přepraveny do samotné Stonehenge.)

V sedmnáctém a osmnáctém století se autorství tohoto kamenného chrámu připisovalo Římanům, Řekům, Féničanům či druidům. Společným rysem všech těchto názorů je, že posunovaly čas vzniku Stonehenge stále více do minulosti, od středověku k počátkům křesťanské éry, a pak ještě dál, což svědčí o opravdu velkém stáří tohoto komplexu. Z různých těchto teorií si svého času nejvíce příznivců získala verze druidská; z velké části to způsobily práce Williama Stukeleyho, zvláště pak jeho kniha z roku 1740 Stonehenge, A Temple Restor’d To The British Druids. Druidové byli učenou třídou či sektou učitelů-kněží ve společnosti starých Keltů. Podle Julia Caesara, který je hlavním zdrojem informací o nich, scházeli se druidové jedenkrát do roka na posvátném místě a prováděli tam tajemné obřady. Přinášeli lidské oběti a mezi předměty, které vyučovali keltské urozené muže, byla nauka o „síle bohů“, vědy o přírodě a astronomii. I když archeologové ve Stone​hengi nenalezli nic, co by nasvědčovalo vazbě k druidům z předkřesťanské doby, v oněch časech už tam nicméně Keltové rozhodně žili a nedá se ani vyvrátit, že by se druidové v tomto „chrámu Slunce“ nescházeli, ačkoli s původními staviteli tohoto komplexu neměli vůbec nic společného.

I když římské legie nedaleko od Stonehenge měly zřízen tábor, nenašly se žádné důkazy, které by Římany s tímto komplexem jakkoliv spojovaly. Naproti tomu řecké a fénické vazby se zdají být slibnější. Řecký historik Diodorus Siculus (první století př. Kr.) – současník Julia Caesara –  který cestoval až do Egypta, napsal několikasvazkové dějiny starověkého světa. V prvním díle se věnoval prehistorii Egypťanů, Asyřanů, Etiopanů a Řeků v takzvaných „mýtických“ dobách. Navazoval na práce svých předchůdců historiků a citoval z (dnes již ztracené) knihy Hecataea z Abdéry, ve které autor tvrdil (někdy kolem roku 300 př. Kr.), že na jistém ostrově osídleném Hyperborejci „nachází se nádherný posvátný okrsek Apollonův a pozoruhodný chrám, který má kruhový tvar“. Jméno tamních obyvatel v řečtině označovalo lidi z dalekého severu, odkud vane severní vítr („boreas“). Byli to vyznavači řeckého (později římského) boha Apollona, a tak se legendy o Hyperborejcích mísily s mýty o Apollonovi a jeho dvojčeti, bohyni Artemidě. Podle dávných zdrojů byla tato dvojčata dětmi nejvyššího boha Dia a titánky Létó. Těhotná Létó bloudila po Zemi a snažila se nalézt místo, kde by mohla klidně porodit – pronásledoval ji totiž hněv bohyně Héry, oficiální Diovy manželky; proto se Apollo vždy spojoval s dalekým severem. Řekové i Římané ho považovali za boha věštění a proroctví; objížděl zvěrokruh ve svém voze.

I když archeologové nepřipisovali těmto legendám a mýtům vážícím se k Řecku žádnou vědeckou váhu, přesto se zdálo, že prostřednictvím tamních nálezů takovouto vazbu skutečně našli – ve Stonehengi bylo nalezeno mnoho dalších zemních prací, různých struktur a hrobů. Mezi tyto člověkem vytvořené starobylé památky patří například obrovský Aveburský kruh, který ve schematickém nákresu připomíná cosi jako moderní hodinky (obr. 9a, nákres Williama Stukeleyho) nebo snad dokonce ozubená kola starého mayského kalendáře (obr. 9b). Dále je mezi zmíněnými památkami několik kilometrů dlouhý příkop jménem cursus; pak jakýsi kruh, který je ovšem spíše vykolíkován dřevěnými kůly, kameny v něm použity nejsou; tomu se říká Woodhenge; a v neposlední řadě je to výjimečný kopec Silbury – uměle nasypaný kónický kopec, který je dokonale kruhový, v průměru měří zhruba 180 metrů a je největší svého druhu v Evropě (někdo považuje za velmi důležitý fakt, že leží přesně šest domnělých „megalitických mil“ od Stonehenge.)
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Z archeologického hlediska zde byly nejdůležitější objevy učiněny (jak tomu ostatně bývá dosti často) v hrobech, které se nacházejí všude v okolí celého Stonehenge. V těch archeologové nalezli bronzové dýky, sekery a palcáty, zlaté ozdoby, zdobenou keramiku a vyhlazené kameny. Mnoho z těchto nálezů nasvědčovalo tomu, že způsob, jakým byly kameny ve Stonehenge pečlivě opracovány a otesány, by mohl mít kořeny na mínójské Krétě (ostrovu ve Středozemním moři) a v mykénském Řecku (na pevnině). Také se poukazovalo na to, že některé z kamenných spojů, užitých ve Stonehengi k vzájemnému sesazení kamenných bloků, připomínají spoje z kamenných bran v Mykénách. Toto všechno, tvrdili mnozí archeologové, poukazuje na vazby ke starému Řecku.

Hlavní představitelkou této školy byla Jacquetta Hawkesová, která se ve své knize Dawn of the Gods o mínójských a mykénských zdrojích řecké civilizace v kapitole „Hroby a království“ věnovala dosti obšírně právě Stonehengi.

Mykény se nacházejí na jihozápadním okraji pevninského Řecka, na poloostrově Peloponés (dnes je od pevniny oddělen Korintským průplavem). Dříve sloužil jako jakýsi most mezi starší mínójskou civilizací na ostrově Krétě a pozdější civilizací klasického Řecka. Ta vzkvétala hlavně v šestnáctém století př. Kr. a poklady nalezené v hrobkách králů odhalily kontakty s cizími zeměmi, mezi něž bezpochyby patřila i Británie. „A právě v této době, kdy se mykénští králové vzmáhali ke stále větší moci a síle,“ napsala Jacquetta Hawkesová, „se podobný proces, i když v menším měřítku, odehrával v jižní Anglii. I tam vládla bojovnická aristokracie vrstvě rolníků a pastevců a začínala obchodovat a prosperovat – a tak se příslušníci vládnoucí vrstvy nechávali pohřbívat s okázalou extravagancí. Mezi předměty, nalezenými v jejich hrobech, je několik věcí, které dokazují kontakty těchto náčelníků s mykénským světem“. Tyto předměty, dodává, neměly ale žádnou zvláštní hodnotu a mohly být pouze výsledkem směnného obchodu či prosté nápodoby, nebýt jedné „význačné události – vystavění obrovského pískovcového kruhu a trilitů ve Stonehengi“.

Ne všechny archeologické nálezy ale svědčily o tak časných řeckých „vlivech“. Nálezy z hrobek kolem Stonehenge obsahovaly mimo jiné například zdobené korále a jantarová kola, pospojovaná zlatem, což byla metoda používaná v Egyptě, nikoliv v Řecku. Tyto nálezy podnítily domněnku, že všechna tato umělecká díla byla do jihovýchodní Anglie dovezena nikoliv samotnými Řeky či Egypťany, ale možná nějakými obchodníky z východního Středomoří. Dobrými kandidáty by se zdáli Féničané, vyhlášení mořeplavci a obchodníci starověku.

Je historickým faktem, že Féničané, vypluvší z přístavů ve Středozemí, dorazili na jihozápadní cíp Anglie, do Corn​wallu, což je poměrně blízko od Stonehenge. Hledali tam cín, s jehož pomocí se z měkké mědi vytvářela mnohem tvrdší slitina bronz. Ale měli tito lidé, kteří s Anglií udržovali obchodní styky v době mezi lety 1500 a 500 př. Kr., cokoliv společného s plánováním a výstavbou Stonehenge? Navštívili vůbec ono místo? Alespoň částečnou odpověď bychom mohli získat, kdybychom zjistili, kdy byla Stonehenge rozvržena a vybudována, případně kdo další se její stavby zúčastnil.

Jelikož ale nemáme k dispozici žádné psané záznamy a jelikož nebyly v Anglii ani nalezeny tesané obrázky středozemních bohů (které se jinak ale v mínójských, mykénských a fénických zříceninách nacházely dosti často), nikdo na tuto otázku nedokáže odpovědět s jistotou. Ale nakonec se i tato otázka samotná ukázala být v podstatě sporná, a sice poté, co archeologové ve Stonehengi odkryli různé zbytky organického původu, například vyřezávané parohy. Při testech pomocí rozpadu radioaktivního uhlíku se ukázalo, že organické pozůstatky, nalezené v příkopu kolem kamenných kruhů, spadají do doby mezi roky 2900 a 2600 př. Kr. – přinejmenším tisíc let, ale dost možná ještě o mnoho dříve, než k anglickým břehům plavci ze Středomoří vůbec mohli dorazit. Kus dřevěného uhlí, nalezený v jedné z Aubreyho prohlubní, pochází asi z roku 2200 př. Kr.; stáří špičky parohu, nalezené nedaleko od jednoho z t-rilitů, bylo určeno na dobu mezi roky 2280 a 2060 př. Kr.; a uhlíkové testy předmětů, nalezených na cestě, stanovily původ mezi lety 2245 a 2085 př. Kr.

Kdo mohl ale v této oblasti žít již tak velmi dávno a naplánovat a vybudovat tam takový úžasný kamenný komplex? Vědci mají za to, že zhruba do roku 3000 př. Kr. bylo toto území jen velmi řídce osídleno skupinkami zemědělců a pastevců, kteří používali kameny k výrobě nástrojů. Někdy po roce 2500 přišly do této oblasti nové skupiny přistěhovalců z evropského kontinentu; ti s sebou přinesli znalost kovů (mědi a zlata), užívali hliněné náčiní a pohřbívali své mrtvé pod oblými vyvýšeninami; říkalo se jim lid zvoncových pohárů, podle nádob, ze kterých pili. Pak se kolem roku 2000 př. Kr. v této oblasti objevuje bronz a obyvatelstvo, známé jako Wessexové, už je početnější a bohatší. Začínají chovat stáda dobytka, věnují se zpracování kovů a obchodují se západní a střední Evropou a s národy ze Středozemí. Do roku 1500 př. Kr. ale toto období prosperity prudce upadá a útlum trvá skoro celé tisíciletí; a tento čas zkázy dozajista poznamenal i Stonehenge.

Byli by zemědělci a pastevci doby kamenné, lidé pohárů či snad lidé rané doby bronzové, Wessexové, schopni vytvořit Stonehenge? Nebo byli jen pracovní silou a poskytli svaly, které složitý kamenný mechanismus vytvořily na základě pokročilých vědeckých znalostí někoho jiného?

I vyhlášená zastánkyně mykénských vazeb na Anglii, Jacquetta Hawkesová, musela připustit, že Stonehenge, „tato svatyně, vytvořená z kolosálních, a přitom pečlivě opracovaných bloků, vedle kterých kyklopské zdivo Mykén vypadá jako dětské hrací kostky, nemá v celé prehistorické Evropě obdoby“. Aby ale podpořila myšlenku spojení mezi Mykénami a starobylými obyvateli Anglie, přichází s teorií, že „je možné, že některý z vládců nad Salisburskými pláněmi, který možná podobně jako Odysseus vlastnil dvanáct stád dobytka, měl dostatečnou moc i bohatství, aby dokázal dříve skromnou svatyni z doby kamenné přeměnit na honosné dílo megalitické architektury, jakému nebylo rovno. Odjakživa se zdálo, že v pozadí stavby musela být nějaká silná osobnost – která mohla být buď velmi ambiciózní, či nábožensky posedlá – ale celý návrh tohoto komplexu i jeho provedení je o tolik pokročilejší, než jakékoliv jiné stavby té doby na ostrově, že se zdá pravděpodobné, že při jeho vzniku mohly být použity i myšlenky nějaké jiné, pokročilejší kultury“.

Ale co mohla být tato „jiná, pokročilejší kultura“, která dala vzniknout stavbě, které se v celé prehistorické Evropě žádná jiná stavba ani neblížila? Odpověď musí záviset na přesném stanovení stáří Stonehenge; a pokud je o jedno až dvě tisíciletí starší než kultura Mykén a Fénicie, jak tomu nasvědčují vědecké důkazy, pak musíme hledat ještě původnější „pokročilou kulturu“. Pokud stavba Stonehenge spadá do třetího tisíciletí př. Kr., pak jsou jedinými možnými kandidáty Sumerové a Egypťané. Když se Stonehenge objevila na povrchu zemském, sumerská civilizace s městy, vysokými chrámy s věžemi a observatořemi, s písmem a vědeckými znalostmi už byla stará tisíc let, a i království v Egyptě už vzkvétalo po několik století.

Pro získání přesnější odpovědi bychom měli shromáždit všechny dosud zjištěné informace o několika fázích, v nichž, podle posledních výzkumů, Stonehenge vznikala.

* * *

Nejprve ve Stonehengi nestály téměř žádné kameny. Vše začalo, jak se všichni shodují, oním příkopem a valem kolem něj, velkým zemním kruhem, který měří po obvodu zhruba 300 metrů; příkop je asi čtyři metry široký a až dva metry hluboký, a k jeho vytvoření bylo tudíž potřeba vykopat poměrně velké množství půdy (s vysokým obsahem křídy) a vytvarovat ji do dvou náspů kolem. A uvnitř tohoto kruhu bylo vyhloubeno 56 Aubreyho prohlubní.

Severovýchodní část pomyslného kruhu nebyla vyhloubena, aby se ponechal vchod doprostřed. V oněch místech stály původně dva „vchodové kameny“, které už tam ale dnes neuvidíme. Sloužily také jako zaměřovači pomůcky na patkový kámen, který byl vztyčen na ose kruhu a vchodu do něj. Tento masivní přírodní balvan ční pět metrů nad zem a je zapuštěn přes metr do země; byl do ní zasazen tak, aby svíral úhel 24°. V řadě otvorů v zemi u vchodu do kruhu možná kdysi byly pohyblivé dřevěné značky, a proto se jim říká sloupkové otvory. Nakonec byly ještě v přesném obdélníku vztyčeny čtyři okrouhlé výchozí kameny; a tím byla dokončena Stonehenge I – kruhový výkop, Aubreyho prohlubně, osa procházející vchodem, sedm kamenů a několik dřevěných sloupků.

Organické zbytky a kamenné nástroje, které se k této fázi vztahují, ukazují, že Stonehenge I byla vystavěna někdy mezi lety 2900 a 2600 př. Kr.; britští odborníci se kloní k datu 2800 př. Kr.

Ať už Stonehenge I zbudoval kdokoliv a za jakýmkoliv účelem, zjevně jeho záměrům po několik století zcela vyhovovala. Po celou dobu, kdy toto území obývali lidé zvon​cových pohárů, nikdo zřejmé necítil potřebu na stavbě cokoliv upravovat nebo měnit. Ale pak, kolem roku 2100 př. Kr., těsně před příchodem Wessexanú (nebo současně s ním) na scéně náhle propuká aktivita přímo bouřlivá. Hlavní událostí bylo první použití šedomodrého pískovce – a tak vznikla Stonehenge II.

Rozhodně to nebyla hračka, dopravit na místo pískovcové balvany, z nichž některé vážily až čtyři tuny, přes souši i přes moře a řeky na celkovou vzdálenost kolem čtyř set kilometrů. Dodnes se neví, proč byly na stavbu vybrány právě tyto doleritové kusy skal a proč jejich přestěhování na místo bylo věnováno takové úsilí, ať už to bylo přímo, nebo s krátkou zastávkou. Ať už byla přesná jejich cesta jakákoliv, věří se, že nakonec byly k místu určení dopraveny po řece Avonu, což by vysvětlovalo, proč byla cesta v této fázi výstavby protažena o asi tři kilometry, aby dosáhla od Stonehenge až k řece.

Na místo bylo dopraveno nejméně osmdesát (a někdo tvrdí osmdesát dva) šedomodrých pískovcových balvanů. Soudí se, že sedmdesát šest z nich bylo určeno do prohlubní, které tvořily soustředné kružnice označované Q a R, v každé po třiceti osmi kamenech; zdá se, že kruhy se otvíraly směrem na západ.

Ve stejné době byl uprostřed těchto kruhů, přesně na ose Stonehenge, vztyčen jeden osamělý velký kámen, onen takzvaný kámen obětní; stál proti patkovému kameni na severovýchodě. Když ale odborníci zkoumali vzájemné umístění těchto dvou kamenů, ke svému úžasu zjistili, že patkový kámen byl v této druhé fázi výstavby posunut poněkud na východ (doprava, díváme-li se z prostředka kamenných kruhů); zároveň byly tehdy vztyčeny v řadě před patkovým kamenem další dva sloupy, jako by stavitelé chtěli tuto novou orientaci zdůraznit. Aby se tyto změny promítly do celé stavby, byl vchod do kamenných kruhů po pravé (východní) straně o něco rozšířen tak, že se zasypala část příkopu, a také cesta byla v tomto místě rozšířena.

A tak odborníci náhle s překvapením zjistili, že největší změnou při výstavbě Stonehenge II nebylo použití šedomodrého doleritu, ale vytvoření nové osy, osy pootočené oproti původnímu směru poněkud na východ.

Narozdíl od časového odstupu asi sedmi set let, který dělil fázi I od fáze II, následovala Stonehenge III již po několika desítkách let. Ať už stavbu řídil kdokoliv, zjevně se rozhodl dát komplexu monumentální vzezření a zajistit, aby přetrval. A právě tehdy byly na místo dovlečeny ohromné pískovcové bloky z Marlboro Downs, vzdálených asi třicet kilometrů. Obecně se má za to, že sem bylo dopraveno sedmdesát sedm kamenů.

Už jen přeprava nákladu, který dohromady vážil tisíce tun, musela být nesmírně namáhavá – ještě složitější snad ale muselo být je na místě sestavit. Kameny byly pečlivě opracovány do požadovaných tvarů. Břevna byla lehce zahnuta do oblouků a ještě z nich vystupovala místa, která musela zapadnout do vytesaných otvorů na kolmých sloupech; a pak musely být všechny tyto připravené kameny vztyčeny v přesném kruhu, případně ve dvojicích, a na ně musely být položeny kamenné překlady. Jak mohl být tento úkol, navíc ztížený tím, že se místo nachází v mírné stráni, proveden, není nikomu jasné.

V této době byla potvrzena i nová orientace osy celé stavby, a sice tím, že byly vztyčeny dva nové vchodové kameny, které nahradily původní dvojici. Existuje názor, že zřícený obětní kámen snad byl původně jedním z těchto vchodových sloupů.

Aby se udělalo místo pro vnější pískovcový kruh a pro podkovu z trilitů, oba kruhy z doleritu, vybudované ve fázi II, musely být zcela rozebrány. Devatenáct z nich bylo použito na stavbu vnitřní „podkovy“ z šedomodrého pískovce (dnes ji uvidíme jako na jedné straně nedokončený ovál) a padesát devět snad mělo být použito na vytvoření dvou nových kruhů (Y a Z) kolem vnějšího pískovcového kola. V kruhu Y mělo být třicet kamenů a v kruhu Z dvacet devět. Další z kamenných bloků snad měly být použity jako svrchní břevna (jak tvrdí například John E. Wood v knize Sun, Moon and Standing Stones), která měla dokončit ovál. Kruhy Y a Z nebyly nicméně nikdy vystavěny; namísto toho byly doleritové kameny vztyčeny v jediném velkém kruhu uvnitř vnějšího kola z pískovcových kvádrů; neznáme jejich přesný počet (ale někteří odborníci se domnívají, že jich bylo šedesát). Také nelze s jistotou určit, kdy byl tento kruh vystavěn – buď ihned při hlavní stavbě, nebo o jedno až dvě století později. Někdo má také za to, že ještě kolem roku 1100 př. Kr. byly na stavbě dodělávány poslední úpravy, zvláště pak na cestě.

Jinak vše ale nasvědčuje tomu, že Stonehenge tak, jak ji známe dnes, byla naplánována kolem roku 2100 př. Kr., vystavěna v průběhu následujícího století, a poslední změny, že byly provedeny kolem roku 1900 př. Kr. Moderní vědecké výzkumné metody tak potvrdily zjištění – na svou dobu vzniku, 1880, převratná – známého egyptologa sira Flinderse Petrieho, že Stonehenge vznikla někdy kolem roku 2000 př. Kr. (Právě Petrie je autorem číslovacího systému kamenů, který se používá až dodnes).

Většinou je to při vědeckém výzkumu starobylých nalezišť tak, že jako první na scénu přicházejí archeologové a po nich se teprve objevují antropologové, odborníci na metalurgii, historici, lingvisté a další. V případě Stonehenge ale v čele stáli astronomové. Bylo tomu tak nejen proto, že v tomto případě byla památka viditelná a nad zemským povrchem, takže nebylo potřeba ji odkrývat, ale také proto, že od samého počátku bylo téměř očividně jasné, že osa komplexu vedoucí od středu k patkovému kameni prostředkem cesty směřuje „k severovýchodu, z kteréhožto místa vychází Slunce, když jsou dny nejdelší“ (slovy Williama Stukeleyho, 1740) – k místu na nebi, odkud o letním slunovratu (kolem 21. června) vychází Slunce. Stonehenge byla nástrojem, který měřil běh času!

I po dvou a půl stoletích vědeckého pokroku je tento závěr stále platný. Všichni se shodují, že Stonehenge nebyla žádné sídliště ani pohřebiště. Nestál tam žádný palác ani hrobka, v podstatě šlo o chrám s observatoří, podobný, jako byly zikkuraty (stupňové pyramidy) v Mezopotámii a starověké Americe. A jelikož byl celý komplex orientován k místu, kde uprostřed léta vychází Slunce, dalo by se mu říkat Sluneční chrám.

Jelikož je toto neoddiskutovatelný fakt, není divu, že astronomové ve Stonehengi neustále pokračují ve výzkumu. Jedním z nejvýznačnějších z nich byl na počátku dvacátého století sir Norman Lockyer, který v roce 1901 vedl soustavný výzkum Stonehenge a ve svém nejdůležitějším díle Stonehenge and Other British Stone Monuments potvrdil, že stavba je skutečně orientována podle letního slunovratu. Jelikož ke stanovení této orientace stačí právě osa samotná, pozdější badatelé se začali zajímat, zda by zbylá část složitého komplexu Stonehenge – různé kruhy, ovály, obdélník a značky – mohla znamenat, že kromě východu Slunce o letním slunovratu se ve Stonehengi pozorovaly ještě jiné nebeské jevy a pochody.

Už v dřívějších výzkumech o Stonehengi se takovéto názory objevovaly. Ale teprve v roce 1963 se Cecilu A. Newhamovi podařilo objevit vazby, které svědčily o tom, že ve Stonehengi se daly pozorovat a dopředu odhadovat dny rovnodennosti, a až poté se těmto názorům dostalo pozornosti moderních vědců.

Největší senzaci však vzbudilo jeho tvrzení (které se objevilo nejdříve v několika článcích a poté v knize The Enigma of Stonehenge z roku 1964), že Stonehenge musela být také měsíční observatoří. K tomuto závěru došel na základě podrobného zkoumání čtyř výchozích kamenů a obdélníku, který tvoří (obr. 10); také ukázal, že ať už Stonehenge a její účel v tomto směru naplánoval kdokoliv, určitě musel vědět, kde a jak kameny vztyčit, protože zmíněný obdélník a jeho orientace se skutečně nachází v jediném možném místě.

Obrázek 10[image: image15.png]



Všechna tato tvrzení se na počátku setkávala s obrovskými pochybami až pohrdáním, protože pozorování Měsíce je ještě mnohem složitější, než pozorování Slunce.

Měsíční pohyby (kolem Země a spolu se Zemí kolem Slunce) nejsou každý rok identické, protože, kromě jiných důvodů, Měsíc obíhá Zemi v mírném sklonu k její dráze okolo Slunce. Součástí kompletního cyklu, který se opakuje jen zhruba jednou za devatenáct let, jsou i takzvaná „měsíční zastavení“, jak jim astronomové říkají; je jich celkem osm, čtyři velká a čtyři malá. Názor, že Stonehenge I – ve které už byla přítomna orientace, na kterou upozornil Newham – byla postavena, aby umožnila stanovení či dokonce předpovězení těchto osmi bodů, se vzhledem k tomu, že tehdejší britské obyvatelstvo teprve opouštělo dobu kamennou, zdál skutečně troufalý. To je opravdu závažná námitka, a tak před objeviteli dalších astronomických divů ve Stonehengi stojí úkol vysvětlit tento paradox – složitá měsíční observatoř mezi lidmi doby kamenné!

Jedním z nejvýznamnějších astronomů, jejichž výzkum potvrdil neuvěřitelné možnosti Stonehenge, byl Gerald S. Hawkins z Bostonské univerzity. V letech 1963, 1964 a 1965 vydal v prestižních odborných časopisech řadu článků, jejichž ambiciózní názvy ohlašovaly skutečné převratné objevy: „Stonehenge Decoded“ (Rozluštění Stonehenge), „Stonehenge: A Neolithic Computer“ (Stonehenge: Počítač doby kamenné) a „Sun, Moon, Men and Stones“ (Slunce, Měsíc, lidé a kameny). Po nich následovaly knihy Stonehenge Decoded a Beyond Stonehenge. S pomocí počítačů na univerzitě analyzoval stovky možných pohledů ze Stonehenge a vztahoval je k poloze Slunce, Měsíce a hlavních hvězd – k poloze, kterou měla tato nebesa ve starověku – a došel k závěru, že výsledná orientace rozhodně nemohla být jen náhodná.

Velkou důležitost přikládal právě čtyřem výchozím kamenům a dokonalému obdélníku, který tvoří, a ukázal, že propojí-li se sousední kameny (91 s 94 a 92 s 93), vzniklé spojnice budou ukazovat k místům čtyř hlavních měsíčních zastavení, a spojnice diagonální že ukazují k místům zastavení vedlejších ve chvíli, kdy Měsíc vychází a zapadá. Spolu se čtyřmi hlavními slunečními body tedy podle Hawkinse Stonehenge umožňuje pozorování a i předpovídání všech dvanácti nejpodstatnějších okamžiků v pohybech Slunce a Měsíce. Nejvíc ho ale fascinoval výskyt čísla 19, které se objevovalo jak v počtu kamenů, tak prohlubní v různých kruzích: dva kruhy po 38 modrošedých pískovcových balvanech ze Stonehenge II „by se daly chápat jako dva půlkruhy po 19“ (Stonehenge Decoded) a oválná „podkova“ ze Stonehenge III obsahuje přesně 19 prvků. Toto číslo má zcela zřetelně vazbu k Měsíci, neboť 19 představuje celý měsíční cyklus, který řídí vkládání dní do roka.

Profesor Hawkins šel ale ještě dál: došel k závěru, že pomocí čísel vyjádřených v počtu kamenů a prohlubní v různých kruzích bylo možné předpovídat zatmění. Jelikož oběžná dráha Měsíce neleží ve zcela stejné rovině jako dráha oběhu Země kolem Slunce (měsíční dráha je k zemské nakloněna pod úhlem zhruba 5°), měsíční oběžná dráha protíná zemskou ve dvou místech do roka. Tyto dva průsečíky („uzly“) se v astronomických tabulkách většinou označují jako N a N’; a tehdy dochází k zatmění. Protože ale oběžná dráha Země kolem Slunce není zcela pravidelná, tyto body křížení se každoročně neodehrávají přesně v témže místě na obloze; jejich cyklus opakování trvá 18,61 let. Hawkins tedy tvrdil, že tento cyklus se stylem „začátek cyklu/konec cyklu“ opakoval každých devatenáct let, a tudíž došel k závěru, že pomocí 56 Aubreyho prohlubní se mělo dojít k doladění tohoto cyklu současným posunem tří značek v prohlubních, neboť 18 a ⅔ × 3 = 56. Tento krok podle něj umožňoval předpovídat jak zatmění Slunce, tak zatmění Měsíce, a tak došel k závěru, že právě tyto předpovědi byly hlavním důvodem celkové výstavby celého komplexu. Prohlásil, že Stonehenge je v podstatě geniálním astronomickým kalendářem z kamene.

Názor, že Stonehenge je nejen „Slunečním chrámem“, ale také lunární observatoří, se na počátku setkal s tvrdým nesouhlasem. Jedním z hlavních odpůrců této teorie, který tvrdil, že mnoho z ukazatelů na měsíční polohy je čistě náhodných, byl Richard J. C. Atkinson z University College v Cardiffu; vedl ve Stonehengi jeden z nejsoustavnějších archeologických výzkumů. Archeologické důkazy o obrovském stáří celého komplexu byly prvním důvodem, proč se na teorii o lunární observatoři a neolitickém počítači díval s opovržením – tvrdil totiž, že člověk doby kamenné z Britských ostrovů nebyl takovýchto úvah prostě vůbec schopen. Jeho pohrdání až posměch byl vyjádřen v takových názvech článků v Antiquity, jako byl „Moonshine on Stonehenge“(, a poté i v jeho knize Stonehenge; nakonec byl ale donucen k neochotnému souhlasu, a sice po zveřejnění výsledků výzkumu Stonehenge, který provedl Alexander Thom (Megalithic Lunar Observations). Thom, profesor technických věd na Oxfordské univerzitě, uskutečnil ve Stonehengi nanejvýš přesná měření a poukázal na to, že podkovovité rozložení pískovcových kamenů ve skutečnosti představuje ovál (obr. 11), což je eliptický tvar, který mnohem lépe než kruh představuje oběžnou dráhu planet. Shodl se s Newhamem, že Stonehenge I byla v první řadě lunární, nejen solární observatoří, a potvrdil, že Stonehenge byla vybudována tam, kde byla, protože jenom na onom místě bylo možné přesně pozorovat zmíněných osm měsíčních poloh na přímkách, které byly tvořeny obdélníkem vyznačeným čtyřmi výchozími kameny.

Vášnivou polemiku, která se rozpoutala na stránkách předních odborných časopisů a na diskusních konferencích, shrnul C. A. Newham (Supplement to the Enigma of Stonehenge and its Astronomical and Geometric Significance) následujícími slovy: „S výjimkou pěti trilitů se zdá, že všechny ostatní rysy komplexu mají zřetelně lunární vazby“. Také prohlásil, že „56 Aubreyho prohlubní rotuje, aby byly vždy v souladu s osmi hlavními body východu a západu Měsíce“. Poté i Atkinson konečně připustil, že už je „dostatečně přesvědčen, že klasické archeologické smýšlení bude nutno drasticky zrevidovat“ s ohledem na účel a funkci Stonehenge.
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Obrázek 11
Tyto závěry jsou nemalou měrou zásluhou výsledků bádání význačného odborníka, který se do skupinky zainteresovaných vědců připojil na konci šedesátých let a účastnil se výzkumu i po celá léta sedmdesátá. Jde o sira Freda Hoy​leho, astronoma a matematika. Zastával názor, že vazby stavby k různým hvězdám a souhvězdím, o kterých psal Hawkins, jsou spíše dílem náhody, ale zcela souhlasil s tím, že Stonehenge I má zřetelně lunární rysy – zvláště pak v roli 56 Aubreyho prohlubní a v obdélníkovitém uspořádání výchozích kamenů (článek „Stonehenge – An Eclipse Predictor“ v časopise Nature a kniha On Stonehenge).

Ale spolu s názorem, že Aubreyho prohlubně sloužily jako jakási „kalkulačka“ k výpočtu míst zatmění (podle jeho názoru se v prohlubních posunovalo čtyřmi značkami), Hoyle podnítil diskusi o ještě jedné otázce. Ať už toto počítadlo vymyslel kdokoliv – Hawkins prohlubním říkal „počítač“ – musel už dopředu znát přesné trvání solárního roku, oběžnou dobu Měsíce a cyklus 18,61 let; a obyvatel Británie doby kamenné takovéto znalosti prostě mít nemohl.

Hawkins se ze všech sil snažil objasnit, jak se tyto pokročilé astronomické a matematické znalosti mohly v Británii doby kamenné objevit, a tak se utekl ke starověkým záznamům středozemních národů. Kromě odkazů z Diodóra a Hekataia použil také citátu z Plútarcha (Isis a Osiris), astronoma a matematika z Malé Asie 4. století př. Kr., který „démonického boha zatmění“ spojoval s číslem 56.

Když se nám nedostává odpovědí od člověka, máme začít hledat nadčlověka?

Hoyle sám došel k závěru, že Stonehenge nebyla jen pouhou observatoří, místem, kde se sleduje, co se děje na nebi. Začal jí říkat předpovídatel, přístroj, který dokáže dopředu určit výskyt některých nebeských jevů, a také je v určitá data zaznamená. Jelikož souhlasil, že „takovéto intelektuální výkony byly daleko za hranicí mozkových schopností místních zemědělců a pastevců doby kamenné“, cítil, že obdélník výchozích kamenů a vše, co se k němu váže, naznačuje, „že stavitelé Stonehenge I nejspíš přišli na Britské ostrovy odněkud zvenku a důsledně zde pátrali po místě vhodném na takovéto obdélníkové uspořádání“ (které je možné na severní polokouli provést jen tam, kde se nachází Stonehenge), „stejně jako dnešní astronomové často daleko od domova hledají místo, kde by si zbudovali teleskop“.

„Ve Stonehengi musel pracovat opravdový Newton či Einstein,“ uvažuje Hoyle; ale i kdyby tomu tak bylo, kde se nacházela univerzita, kde by se tento jedinec vyučil matematice a astronomii, a kde byly písemné záznamy, bez nichž by se taková suma poznatků nedala předávat a učit, a jak by mohl jediný geniální mozek naplánovat, rozvrhnout a dohlížet na provedení takovéhoto nebeského předpovídatele, když jen k uskutečnění jeho druhé fáze bylo potřeba celých sto let? „Máme jen 200 generací historie; ale přinejmenším 10 000 generací prehistorie,“ poznamenává Hoyle. Nebylo to všechno součástí „soumraku bohů“, uvažuje – přechod od časů, kdy lidé uctívali skutečného boha Slunce a boha Měsíce, „z nichž se posléze stal neviditelný bůh Izajášův?“

I když neřekl výslovně, jakým směrem se jeho myšlenky ubírají, odpověděl na tuto otázku dlouhým citátem z Diodóra, kde se hovořilo o Hyperborejcích; stojí v něm, že poté, co se Řekové a Hyperborejci „v prastarých dobách navzájem navštívili“,

Měsíc se prý také při pohledu z tohoto ostrova jeví od Země vzdálen jen velmi málo, a prý jsou na něm k vidění výrazná místa podobně jako na Zemi, patrná pouhým okem.

Také jsou zprávy o tom, že bůh tento ostrov navštěvuje každých devatenáct let, což je doba, za kteroužto se všechny hvězdy na nebesích navrátí do stejného místa; a z tohoto důvodu nazývají Řekové tento kruh devatenácti let „rokem Metona“.

Že byl již v tak raných dobách znám nejen devatenáct let trvající měsíční cyklus, ale také „výrazná místa podobně jako na Zemi“ – povrchové charakteristiky, jako jsou hory a roviny – je bezpochyby velmi udivující.

To, že řečtí historici připisují kruhovou strukturu na ostrově měsíčnímu cyklu, který v Řecku poprvé popsal Athéňan Meton posouvá odpověď na otázku „kdo postavil Stonehenge?“ na starověký Blízký východ; ke stejnému závěru směřují i úvahy a dohady shora zmíněných astronomů.
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Obrázek 12
Ale před více než dvěma stoletími stejným směrem – na starověký Blízký východ – ukazoval již také William Stukeley. Ke svému nákresu Stonehenge v podobě, v jaké se domníval, že byla původně vystavěna, přidal ještě obrázek, který viděl na staré minci ze Středozemí (obr. 12a) – je na něm zachycen chrám na vyvýšené podstavě. Stejný výjev, jen o něco názornější, je zobrazen na jiné starověké minci z města Byblos v téže oblasti – tu jsme už viděli v prvním dílu Kronik země. Je na ní vidět, že onen starověký chrám měl uvnitř uzavřené místo, na kterém stála raketa na odpalovací rampě (obr. 12b.) V tomto místě jsme rozpoznali přístaviště ze sumerských mýtů, na kterém byl sumerský král Gilgameš svědkem startu kosmické lodi. Ono místo stále existuje; dnes je to rozlehlá terasa v libanonských horách, u Baalbeku, na níž dodnes stojí zříceniny největšího římského chrámu, jaký kdy byl vystavěn. Masivní platformu podpírají tři kolosální kamenné bloky, kterým se už od starověku říká trility.

Odpovědi na stonehengské záhady bychom tedy měli hledat na místech velmi vzdálených, ale v časovém rámci, který se době vzniku dost blíží. Věříme, že odpovědí na otázku Kdy se dozvíme i odpověď na otázku Kdo, co se týče Stonehenge I, a také na otázku Proč, a to i o Stonehengi II a III.

Jak si totiž ukážeme, kvapná přestavba Stonehenge v letech 2100-2000 př. Kr. souvisela s příchodem Nového věku – prvního Nového věku, který lidstvo historicky zaznamenalo.
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3. kapitola

Chrámy hledící k nebesům

Čím více toho o Stonehengi díky moderní vědě víme, tím neuvěřitelnější nám tato stavba připadá. A opravdu, kdyby nebylo viditelných důkazů v podobě megalitů a terénních úprav – kdyby byly nějak zanikly, stejně jako se to stalo tolika starobylým památkám, ať už působením času, přírody, nebo nepokojů vyvolaných člověkem – celý ten příběh o kamenech, s jejichž pomocí se dal měřit čas, a o kruzích, které uměly předpovědět zatmění a určit pohyb Slunce a Měsíce, by v kontextu Británie doby kamenné zněly tak nepravděpodobně, že by byly jistě považovány za pouhý mýtus.

Ohromné stáří Stonehenge, které se posouvalo do minulosti tím více, čím pokročilejšími metodami se zkoumalo, samozřejmě znepokojuje úplně nejvíc odborníků; a právě data vzniku Stonehenge I a II + III přiměla archeology, aby se začali zajímat o návštěvníky ze Středozemí, a i věhlasní vědci začali nepřímo poukazovat na starověké bohy, protože jiné vysvětlení pro tuto záhadu prostě nenalézali.

Z řady znepokojivých otázek, jako například Kdo a Proč, se poměrně nejlépe dá zodpovědět otázka Kdy. K archeologii a fyzice (která dokáže datovat předměty například pomocí rozpadu radioaktivního uhlíku) se jako způsob určování stáří přidala ještě archeoastronomie: výsledná data zní 2900/2800 př. Kr. pro Stonehenge I a 2100/2000 př. Kr. pro Stonehenge II a III.

Otcem archeoastronomické vědy – i když on sám toto odvětví raději nazýval astro-archeologií, což lépe vyjadřuje, co měl na mysli – byl bezpochyby sir Norman Lockyer. Podle toho, že od vydání jeho nejvýznaěnějšího díla, The Dawn of Astronomy, v roce 1894 uplynulo už celé jedno století, můžeme dobře pozorovat, jak dlouho to klasické vědě trvá, než připustí nějakou inovaci. V roce 1890 navštívil Levantu a všiml si, že zatímco rané civilizace v Indii a Číně mají sice málo zachovalých architektonických památek, ale velké množství písemných záznamů, které určují jejich stáří, v Egyptě a Babylonii je tomu právě naopak: šlo o „dvě kultury neurčitého stáří,“ kde bylo zachovalých památek ohromné množství, ale jejich stáří nebylo specifikováno (v době Lockyerova života).

Velice ho zarazilo, jak si poznamenal, že v Babylonii byla „od počátku věků znamením pro boha hvězda“ a že podobně i v Egyptě se v hieroglyfických textech používalo tří hvězdiček pro vyjádření množného čísla „bohové“, což bylo velmi pozoruhodné. Babylonské záznamy na hliněných destičkách a vypalovaných cihlách, jak si všímá, se často zaobírají pravidelnými cykly „poloh Měsíce a planet, a to s velikou přesností“. A i na stěnách egyptských hrobek a na papyrusech nacházíme vyobrazení planet, hvězd a souhvězdí zvěrokruhu. Všiml si, že v hindském panteonu nalézáme uctívání Slunce a úsvitu: jméno boha Indry znamená „Den, který přineslo Slunce“ a jméno bohyně Ušas zase „Úsvit“.

Může být astronomie egyptologům něco platná? uvažoval Lockyer; mohla by snad pomoci určit stáří egyptských a babylonských památek?

Když se člověk zamyslí nad hindskou Rgvédou a egyptskými nápisy z astronomického hlediska, napsal Lockyer, „nemůžeme si nevšimnout, že v obojím nalézáme rané for​my uctívání horizontu; k němu se také vztahují všechna tehdejší pozorování… A neplatí to jen o Slunci, ale stejně tak i o hvězdách, které zdobí celou nebeskou báň.“ Poté popisuje, že horizont „je místem, kde se kruh, který vidíme ze svého pohledu ze zemského povrchu, zdánlivě stýká s oblohou“. Jinými slovy jde o kruh, kde se nebe a země dotýkají a setkávají. A právě tam upíraly starověké národy pohled a pátraly tam po jakémkoliv znamení či vzkazu. Jelikož nejpravidelnějším jevem, který se dá na obzoru pozorovat, je každodenní východ a západ Slunce, je pochopitelné, že právě ty se staly základem starověkých astronomických pozorování, a že ostatní jevy (jako například objevování se či pohyb planet nebo dokonce hvězd) se vztahovaly právě k tomuto „heliakickému momentu“, ke chvíli, kdy se nebeská tělesa nakrátko objeví na východním obzoru v okamžiku, kdy se otáčející se Země dostane do krátké doby před samotným úsvitem – v té chvíli už se pomalu začíná objevovat Slunce, ale nebe je ještě natolik tmavé, že jsou na něm vidět hvězdy.

I starověký pozorovatel jistě lehce poznal, že Slunce vždy vychází na východním nebi a zapadá na západě, ale také si určitě všiml, že v létě Slunce opisuje na obloze vyšší oblouk než v zimě a že dny jsou delší. Moderní astronomie nám říká, že je to proto, že zemská osa, kolem které se naše planeta denně otáčí, není kolmá k oběžné dráze (tzv. ekliptice), po které krouží kolem Slunce, nýbrž je k ní nakloněná – v současnosti pod úhlem asi 23,5°. To způsobuje střídání ročních dob a také opakovaný výskyt čtyř zdánlivých bodů, do kterých se dostává Slunce při svém putování po obloze: letní a zimní slunovrat a jarní a podzimní rovnodennost (o kterých jsme již pojednali dříve).

Studiem orientace starověkých a novějších chrámů Lockyer zjistil, že ty, kterým říkal „Sluneční chrámy“, se dají rozdělit do dvou kategorií: ty, které jsou natočeny podle rovnodenností, a ty, jejichž orientace je podřízena slunovratům. Ačkoliv Slunce vychází vždy na východě a zapadá na západě, pouze a jedině v den rovnodennosti vychází kdekoliv na světě přesně na východě a zapadá přesně na západě. Proto Lockyer považoval chrámy založené na rovnodennosti za univerzálnější nežli ty, jejichž osa je orientována podle slunovratu. Úhel, tvořený severním a jižním (pro pozorovatele na severní polokouli tudíž letním a zimním) slunovratem je totiž závislý na místě, kde se dotyčný nachází – na jeho zeměpisné šířce. Proto byly chrámy slunovratu individuálnější, byly odvozeny od místa, kde byly vystavěny – z geografického hlediska, a dokonce i z hlediska nadmořské výšky.
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Jako příklad chrámů rovnodennosti Lockyer uváděl Diův chrám v Baalbeku, chrám krále Šalomouna v Jeruzalémě a obrovskou baziliku svatého Petra ve Vatikánu v Římě (obr. 13) – všechny jsou vystavěny na přesné východo-západní ose. Co se týče posledně jmenované stavby, Lockyer uváděl citáty ze studií o chrámové architektuře, kde se popisovalo, jak se v původním kostele svatého Petra (který se začal stavět za Konstantina ve čtvrtém století a na počátku šestnáctého století byl stržen) v den jarní rovnodennosti „za úsvitu rozevřela ohromná chrámová brána u čtyř řad krytého sloupořadí, a také východní dveře chrámu byly rozraženy; a jak Slunce stoupalo po nebi, jeho paprsky pronikly otevřenou branou, potom vnitřními dveřmi, a nakonec přes celou chrámovou loď dopadly až na hlavní oltář“. Lockyer dodával, že „současný chrám je orientován zcela shodně“. Jako příklad chrámů založených na slunovratech uváděl pak hlavní čínský „nebeský chrám“ v Pe​kingu, kde se v den zimního slunovratu, 21. prosince, konala „nejdůležitější nebeská pozorování v celé Číně a na jižním oltáři nebeského chrámu se pod otevřenou oblohou obětovalo bohům“. Stejně tak byl k místu letního slunovratu orientován komplex ve Stonehengi.

To vše ale bylo pouhou předehrou k Lockyerovým hlavním studiím – k práci v Egyptě.

Po prozkoumání orientace egyptských starověkých chrámů došel Lockyer k závěru, že starší z nich jsou založeny na rovnodennosti a novější na slunovratech. Velice ho udivilo, když zjistil, že původnější chrámy nesou stopy po vyspělejších astronomických znalostech, než chrámy pozdější – byly totiž vystavěny tak, aby se z nich dalo sledovat a uctívat nejen vycházející a zapadající Slunce, ale také hvězdy. Navíc se ukázalo, že nejstarší chrám zřejmě sloužil k uctívání jak Slunce, tak Měsíce, a že se postupně zaměřil pouze na rys rovnodennosti, tj. rys sluneční. Onen chrám, napsal Lockyer, se nacházel v Héliopoli (v řečtině to znamená „Sluneční město“); jeho egyptské jméno znělo Annu a v bibli se o něm mluví jako o městě Ón. Lockyer spočítal, že kombinace pozorování Slunce s periodami jasné hvězdy Siria a s každoročním zvedáním hladiny řeky Nilu – což byly tři body, na nichž byl založen egyptský kalendář – naznačovala, že v egyptském určování času se dá stanovit Bod nula zhruba na dobu kolem roku 3200 př. Kr.

Z egyptských nápisů víme, že v chrámu v Annu se uchovával Ben-Ben („Pták z jehlanu“), který byl údajně pyramidovitou vrchní částí „Nebeské lodice“, na které bůh Ra dorazil na Zemi z „Planety milionů let“. Tento objekt, který byl většinou uložen ve vnitřní svatyni chrámu, se jednou ročně vystavoval na veřejnosti a lidé přicházeli k chrámu na pouť, aby se tomuto posvátnému předmětu podivovali a klaněli; to trvalo až do dynastických dob. Samotný jehlan se v průběhu tisíciletí ztratil; byla ale nalezena jeho kamenná replika, na které je zobrazen veliký bůh, který stojí v jakýchsi dveřích nebo okně kabiny (obr. 14). Také bylo zjištěno, že k tomuto chrámu vedou stopy mýtického ptáka Fénixe, který podle legendy umírá, ale zase po určité době vstává z mrtvých.
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Obrázek 14
Za časů faraóna Pianchiho (kolem roku 750 př. Kr.) v chrámu Ben-Ben stále ještě byl; nalezl se totiž nápis, který popisuje panovníkovu návštěvu v chrámu. Pianchi chtěl vstoupit do hlavni svatyně a spatřit vzácný nebeský předmět, a tak už za východu Slunce zahájil na předním nádvoří chrámu složitý proces obětování. Potom vstoupil do samotného chrámu a hluboce se velkému bohu klaněl. Poté se kněží začali modlit za královo bezpečí, aby se mu podařilo do hlavní svatyně vstoupit a zase z ní vyjít, aniž by mu to ublížilo. Následovaly ceremonie, při nichž byl panovník omýván, čištěn a natírán vonnými substancemi, aby byl připraven pro vstup do místa, zvaného „hvězdný pokoj“. Potom obdržel vzácné květiny nebo větvičky stromů, které měl bohu nabídnout a položit je před drahocenný Ben-Ben. Poté vyšel po schodech k „velesvatyni“, ve které byl posvátný předmět umístěn. Když došel na vrchol schodiště, zvedl závoru a otevřel dveře hlavní svatyně; „a tam spatřil svého předka, boha Ra, v samotném Ben-Benu“. Poté ustoupil, zavřel za sebou a umístil na dveře hliněnou pečeť, do které otiskl své pečetidlo.

I když se tento tisíciletí starý chrám do současnosti nezachoval, archeologové nalezli jinou, pozdější stavbu, která byla dost možná vytvořena právě po vzoru chrámu v Hélio​poli. Jde o takzvaný Sluneční chrám faraóna Ne-user-rého z páté dynastie, která trvala od roku 2494 do roku 2345 př. Kr. Chrám byl vystavěn v místě, které se dnes nazývá    Abúkir; nalézá se jen kousek na jih od Gízy a jejích velkých pyramid. Chrám tvořila hlavně rozlehlá vyvýšená terasa, na které uvnitř velkého ohrazeného prostoru stál na masivní platformě krátký mohutný předmět, připomínající obelisk (obr. 15). K chrámu vedla rampa, na které byla vystavěna krytá chodba osvětlovaná střešními okny umístěnými v pravidelných intervalech; ta spojovala složitý vchod do chrámu s monumentální branou, která otevírala stavbu dole v údolí. Svažující se základna obelisku se tyčila přes dvacet metrů vysoko nad nádvoří chrámu; samotný obelisk, který byl dost možná potažen pozlacenou mědí, byl sám vysoký asi čtyřicet metrů.
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Chrám uvnitř okolního ohrazení, ve kterém bylo mnoho místností a krytých prostor, tvořil dokonalý obdélník, který měřil asi 80 krát 120 metrů. Není pochyb, že byl orientován podél východo-západní osy (obr. 16), tj. směrem k bodům rovnodennosti; dlouhá krytá chodba vedoucí z údolí byla ale očividně od tohoto směru odkloněna a ukazovala na severovýchod. Že šlo o úpravu oproti napodobovanému héliopolskému chrámu (který ležel celý na východo-západ​ní ose) zcela jistě záměrnou vyplývá z umných reliéfů a nápisů, které zdobily zdi chodby. Oslavovalo se v nich třinácté výročí panovníkovy vlády, je tedy možné, že chodba byla vystavěna právě tehdy. Po oslavách přišly na řadu záhadné rituály festivalu Sed (význam tohoto slova zůstává nejasný), které označovaly nějaké „výročí“ a které vždy začínaly první den egyptského kalendářeprvní den prvního měsíce, který se nazýval měsícem Thowta. Jinými slovy, festival Sed byl svým způsobem oslavou Nového roku, který se ovšem neslavil každoročně, ale vždy po uplynutí určitého počtu let.
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To, že je v tomto chrámu přítomna jak orientace podle slunovratů, tak rovnodenností, by naznačovalo – ve 3. tisíciletí př. Kr. – že byli stavitelé obeznámeni s myšlenkou čtyř světových stran. Kresby a nápisy, nalezené v chodbě ke chrámu, popisují dále králův „posvátný tanec“. Tyto texty byly přepsány, přeloženy a publikovány Ludwigem Borchardtem, H. Keesem a Friedrichem von Bissingem v práci Das Re-Heiligtum des Königs Ne-Woser-Re se závěrem, že onen „tanec“ představoval „světící cyklus čtyř stran Země“.
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Obrázek 17
Orientace podle rovnodenností, která řídí samotný chrám, a slunovratová orientace kryté chodby, které obě hovoří o pohybech Slunce, vedla egyptology k tomu, že začali stavbě říkat „sluneční chrám“. Tato teorie se ještě potvrdila nálezem „sluneční lodě“ (částečně vytesané ze skály a částečně vystavěné z usušených a pomalovaných cihel), která byla pohřbena v písku jen kousek na jih od ohrazeného místa chrámu. V hieroglyfických textech, které se věnovaly měření času a starověkému egyptskému kalendáři, se praví, že nebeská tělesa cestují po obloze v lodích. Bohové a dokonce i zbožštění faraonové (kteří se připojili k bohům v posmrtném životě) byli často zobrazováni právě v takovýchto lodích, plujících nad nebeskou bání, která byla podpírána ve čtyřech místech (obr. 17).
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Další velký chrám, který byl objeven, se očividně také snažil imitovat platformu s jehlanem (obr. 18), jaká byla ve slunečním chrámu Ne-user-ré; tato stavba byla ale celá od počátku orientována k místům slunovratu a byla vybudována podél severozápadně-jihovýchodní osy. 
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Chrám stál na západním břehu Nilu (nedaleko dnešní vesnice Deir-el-Bahari) v Horním Egyptě jako součást velkého komplexu Théb; chrám nechal kolem roku 2100 př. Kr. vystavět faraón Mentuhotep I. O šest století později k němu své chrámy přidali faraón Thutmóse III. a královna Hatšepsowet z XVIII. dynastie; jejich orientace byla podobná – ale ne zcela identická (obr. 19). A právě v Thébách (Karnaku) učinil Lockyer svůj nejdůležitější objev, objev, který položil základy celé archeoastronomie.
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Ze sledu kapitol, shromážděných dat a úvah v knize The Dawn of Astronomy se dá vysoudit, že Lockyerova cesta ke Karnaku a egyptským chrámům vedla přes evropské památky. Byla zde ona již zmíněná orientace chrámu svatého Petra v Římě a poznámka o slunečním paprsku, který jím v den jarní rovnodennosti procházel; a dále zde bylo Svatopetrské náměstí (jehož dřevoryt ve své práci Lockyer použil, obr. 20), které neslo značné podobnosti se Stonehenge…
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Dále zkoumal Parthenón v Athénách, hlavní řecký chrám (obr. 21) a zjistil, že „existuje starý Parthenón, budova, která snad stála již v časech trójské války, a nový Parthenón, jehož vnější dvůr velmi připomíná egyptské chrámy, ale jehož hlavní svatyně je umístěna více ve středu celé stavby. Mou pozornost ale upoutalo rozdílné směřování těchto dvou athénských chrámů“.

Měl před sebou nákresy půdorysů různých egyptských chrámů, u nichž se orientace starších a novějších budov částečně lišila, a velice ho zaujal zvláště nápadný rozdíl u dvou staveb, které k sobě téměř přiléhaly zadními stěnami. Všiml si, že rozdíl v orientaci těchto budov, vystavěných v Egyptě nedaleko Théb na místě jménem Medinet-Habu (obr. 22), se nápadně podobá rozdílu v orientaci řeckých chrámů – a přitom by se z čistě architektonického hlediska spíše čekalo, že budovy budou rovnoběžné, se směřováním podél téže osy.
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Obrázek 22
Mohly by příčinou tohoto posunu být změny v amplitudě (pozici na nebi) Slunce nebo hvězd způsobené změnami ve sklonu Země? ptal se sám sebe a cítil, že odpověď zní Ano.
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Obrázek 23a a23b

Dnes víme, že slunovraty jsou důsledkem faktu, že zemská osa je vzhledem k rovině oběžné dráhy okolo Slunce nakloněná, a že místa „zastavení“ odpovídají zemskému sklonu. Astronomové ale zjistili, že tento úhel není neměnný. Zeměkoule se kolébá jako roztočená káča ze strany na stranu – možná je to pozůstatek nějakého silného nárazu, který kdysi utrpěla (ať už šlo o původní srážku, která vrhla Zemi na její dnešní oběžnou dráhu, nebo o střet s nějakým obrovským meteoritem před zhruba 65 miliony let, který možná zahubil dinosaury). Současný úhel, 23,5°, může dosáhnout na jedné straně až hodnoty 21°, na druhé straně ještě přesáhnout 24° – nedá se to přesně určit, protože změna o jediný stupeň trvá celé tisíce let (podle Lockyera 7000). Tyto změny ve sklonu zemské osy mají za následek i změny místa „zastavení“ Slunce (obr. 23a). To tedy znamená, že chrám postavený v orientaci přesně podle bodů slunovratu v určitém čase už po několika stoletích, neřku-li tisíciletích, původnímu směřování neodpovídá.

Lockyerova geniální myšlenka spočívala v následujícím: určíme-li orientaci chrámu a jeho zeměpisnou šířku, můžeme podle nich spočítat sklon zemské osy, který panoval v době postavení té které budovy. A když poté zjistíme, jak se tento sklon za tisíciletí měnil, budeme moci s dostatečnou přesností říci, kdy byla budova postavena.

Tabulka sklonu osy zeměkoule, která byla v devatenáctém století doladěna a zpřesněna, stanovuje změny v úhlu sklonu v intervalech pěti set let od výchozí hodnoty 23°27’ (asi 23,5 stupně):

500 př. Kr. 

asi 
23,75 stupňů

1000 př. Kr.
 "
23,81   "

1500 př. Kr. 
 "
23,87   "

2000 př. Kr. 
 "
23,92   "

2500 př. Kr. 
 "
23,97   "

3000 př. Kr. 
 "
24,02   "

3500 př. Kr. 
 "
24,07   "

4000 př. Kr. 
 "
24,11   "

Lockyer svá zjištění aplikoval především na výsledky rozsáhlých měření, která provedl ve velkém chrámu boha Amóna-Ra v Karnaku. Tento chrám, který rozšiřovali a pře​stavovali různí faraonové, se skládal ze dvou hlavních obdélníkových budov, které byly postaveny zadními stěnami k sobě podél jihovýchodně-severozápadní osy, což znamená v orientaci podle slunovratů. Lockyer došel k závěru, že důvodem tohoto směřování a celého rozvržení chrámu bylo, aby mohl z tohoto směru vniknout v den slunovratu do budovy sluneční paprsek, který by proletěl po délce celé vnitřní chodby, prošel mezi dvěma obelisky a dopadl paprskem Božského světla na nejsvětější svatyni skrytou v samém srdci chrámu. Lockyer si povšiml, že osa obou budov nebyla zcela identická; novější stavba odpovídala místu slunovratu, které by svědčilo o poněkud menším sklonu zemské osy, než u budovy starší (obr. 23b). Sklony určené Lockyerem vypovídají, že starší chrám byl vystavěn někdy kolem roku 2100 př. Kr. a novější zhruba v roce 1200 př. Kr.

I když novější výzkumy, převážně výsledky Geralda S. Hawkinse, zřejmě naznačují, že sluneční paprsek měl být v den zimního slunovratu pozorován z chrámové části, kterou Hawkins nazval „Horní sluneční komnata“, a nikoliv, že měl celou stavbou procházet, přesto to nijak neodporuje hlavním Lockyerovým závěrům, týkajícím se orientace podle bodů slunovratu.

A opravdu, další archeologická zjištění v Karnaku Lockyerovu hlavní myšlenku ještě potvrzují – a sice, že orientace chrámů byla po čase změněna, aby odpovídala změnám ve sklonu zemské osy. Proto mohla orientace budov posloužit jako klíč k odhalení jejich stáří. Nejnovější archeologické poznatky potvrdily, že výstavba nejstarší části chrámu se shoduje s počátkem takzvané Střední říše pod XI. dynastií zhruba kolem roku 2100 př. Kr. Faraóni následujících dynastií pak chrám v průběhu několika století neustále opravovali, jeho části bourali a znovu je stavěli; dva obelisky byly vztyčeny za faraónů XVIII. dynastie.

Poslední fáze stavby byla dokončena za faraóna Sethiho II, který panoval v letech 1216–1210 př. Kr. – všechno bylo přesně tak, jak už dříve řekl Lockyer.

Archeoastronomie – nebo astro-archeologie, jak ji nazval sir Norman Lockyer – dokázala, že je platnou a přínosnou vědou.

* * *

Na počátku dvacátého století se Lockyer zaměřil na Stonehenge, neboť nabyl přesvědčení, že fenomén, jehož byl objevitelem, řídil orientaci chrámů i na jiných místech starověkého světa, jako například u již zmíněného athénského Parthenónu, Ve Stonehengi byla osa pohledu od prostředku stavby přes vnější kamenný pískovcový kruh směřována nepochybně k letnímu slunovratu, a i Lockyerova měření to potvrdila. Došel k závěru, že patkový kámen označoval místo na obloze, kde se měl předpokládaný východ Slunce uskutečnit; a nepochybný posun tohoto kamene (s následným rozšířením a úpravou cesty) ho vedl k přesvědčení, že jak století ubíhala a místo východu Slunce o slunovratu se vzhledem ke změnám sklonu zemské osy neustále pomalu, i když vcelku nepatrně, měnilo, lidé, kteří měli Stonehenge v opatrování, neustále také upravovali směřování průhledu.
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Lockyer své závěry zveřejnil v práci Stonehenge and Other British Stone Monuments (1906); dají se shrnout do jednoho obrázku (obr. 24). Je na něm předpokládaná osa, která začíná u kamenného oltáře, prochází mezi kameny číslo 1 a 30 vnějšího pískovcového kruhu, dále ubíhá po cestě a směřuje k patkovému kameni, který je hlavním zaměřovacím bodem. Úhel sklonu, který by takovéto ose odpovídal, by naznačoval, že Stonehenge byla vybudována v roce 1680 př. Kr. Nemusíme snad ani zdůrazňovat, že toto časné datum vyvolalo v době svého zveřejnění, před sto lety, skutečnou senzaci, neboť tehdy se vědci ještě domnívali, že Stonehenge pochází z dob krále Artuše.

I když se dnes změny úhlu sklonu zemské osy dají vypočítat s větší přesností a také byly ve výstavbě Stonehenge odhaleny ony již výše zmíněné fáze, přesto to Lockyerův přínos nikterak neumenšuje. I když se Stonehenge III, což je v podstatě podoba, kterou vidíme v současnosti, dnes datuje zhruba do roku 2000 př. Kr., většina odborníků se shoduje na tom, že byl kamenný oltář v době, kdy se s posledními úpravami začalo, tedy kolem roku 2100 př. Kr., vyzvednut, stejně jako dvojitý kruh z šedomodrých pískovcových balvanů (Stonehenge II) a že byl znovu vztyčen na svém současném místě teprve poté, co byly znovu usazeny odstraněné dolerity a vykopány prohlubně Y a Z. Tuto fázi, které se říká Stonehenge IIIb, nedokážeme přesně časově zařadit. Došlo k ní někdy mezi lety 2000 př. Kr. (Stonehenge IIIa) a 1550 př. Kr. (Stonehenge IIIc) – je tedy dost dobře možné, že jde o datum stanovené Lockyerem, tudíž rok 1680 př. Kr. Jak vidíme z posledního obrázku, Lockyer neodmítal možnost, že předchozí fáze Stonehenge pocházejí z dob ještě mnohem starších; to také dobře odpovídá v současnosti přijímanému datu výstavby Stonehenge I – 2900/2800 př. Kr.

Archeoastronomie se tedy staví bok po boku archeologickým nálezům i měřením pomocí rozpadu radioaktivního uhlíku a všechny docházejí k týmž datům různých fází výstavby Stonehenge; jedna metoda jen podporuje druhou. Když se tedy takto přesvědčivě podařilo stanovit data výstavby tohoto komplexu, začíná se s větší naléhavostí ozývat otázka po jeho stavitelích. Kdo mohl kolem roku 2900/2800 př. Kr. mít takové znalosti astronomie (nemluvě o stavitelství a architektonice), že dokázal vystavět takovýto kalendářní „počítač“ a zhruba v letech 2100/2000 př. Kr. jeho jednotlivé části ještě přestavět a upravit tak, aby vyhovovaly novým požadavkům? A proč byly tyto úpravy vůbec nutné nebo žádoucí? 

Přechod lidstva od paleolitické (starší kamenné) doby, která trvala stovky tisíc let, do doby mezolitické (střední), se na Blízkém východě udál velice kvapně. Tam se asi kolem roku 11 000 př. Kr. – podle našich propočtů tedy přímo po velké potopě světa – začalo v nebývalé míře šířit zemědělství a chov domestikovaných zvířat. Archeologické a jiné doklady (v poslední době je rozšířily i výzkumy lingvistické) ukazují, že se zemědělství střední doby kamenné rozšířilo z Blízkého východu do Evropy následkem migrujících lidí, kteří tyto zkušenosti již měli. Tento životní styl se v době mezi 4500 a 4000 př. Kr. dostal na Iberský poloostrov, v letech 3500–3000 se rozšířil na západní straně dnešní Francie a Nizozemí, a do Británie dorazil mezi roky 3000 a 2500 př. Kr. Krátce poté se na scéně Stonehenge objevuje „lid zvoncových pohárů“, který uměl vyrábět hliněné nástroje a nádoby.

V té době už ale na Blízkém východě dávno překonali i neolit (mladší dobu kamennou), která tam začala již kolem roku 7400 př. Kr. a jejímž charakteristickým znakem byl přechod od kamene přes hlínu až ke kovu a vznik městských sídlišť. Když se tato fáze spolu s takzvanými „Wessexy“ rozšířila i na Britské ostrovy (po roce 2000 př. Kr.), na Blízkém východě existovala význačná sumerská civilizace už více než dvě tisíciletí, a civilizace egyptská již déle než tisíc let.

Pokud se tedy ty složité vědecké znalosti, které byly k naplánování, rozvržení a výstavbě Stonehenge potřeba, dostaly do Británie odněkud zvenku, na čemž se v podstatě všichni odborníci shodují, jediným možným kandidátem v té době je pokročilá blízkovýchodní civilizace.

Byly tedy egyptské sluneční chrámy jakýmsi předobrazem Stonehenge? Viděli jsme, že už v dobách, do kterých jsme určili jednotlivé fáze výstavby Stonehenge, existovaly v Egyptě propracované chrámové stavby s astronomickou orientací. Zhruba v době, kdy v Egyptě začalo království, kolem roku 3100 př. Kr. (a možná i o něco dříve), byl vybudován i rovnodennostní sluneční chrám v Héliopoli – několik století před výstavbou Stonehenge I. Stavba nejstarší fáze chrámu boha Amóna-Ra v Karnaku, orientovaného podle slunovratů, proběhla někdy kolem roku 2100 př. Kr., což je doba shodná – zřejmě nikoliv náhodou – s datem „úprav“ Stonehenge.

Teoreticky je tedy možné, že na výstavbě Stonehenge I, II a III se mohly podílet národy z oblasti Středozemí – Egypťané nebo lidé s „egyptskými“ znalostmi – v té době bylo totiž nemožné, aby autorem komplexu byli domácí obyvatelé Británie.

I když se z časového hlediska zdá, že by Egypt mohl být pro poskytnutí potřebných znalostí vhodným kandidátem, neměl by nám ale ani uniknout podstatný rozdíl mezi všemi egyptskými chrámy a Stonehengí: žádný z egyptských chrámů, ať už má orientaci podle rovnodenností či slunovratů, neměl nikdy kruhovou základnu – na rozdíl od Stonehenge, která měla kulatý půdorys od samého počátku. Všechny možné pyramidy mají základnu čtvercovou, stejně tak jako platformy pro obelisky a jehlany; mnoho dalších chrámů má půdorys obdélníkový. I když je v Egyptě kamenných památek celá řada, ani jediná z nich není zkrátka kruhová.

Už od počátku dynastické doby v Egyptě, ke které se váže objevení význačné egyptské civilizace, to byli vždy faraóni, kdo najímal architekty a stavitele, kněží a vědce; tito panovníci pak rozhodovali o vzniku a výstavbě úžasných starověkých kamenných památek. Nikdo z nich, jak se zná, ale nikdy nenařídil navrhnout a postavit chrám kruhový.

Obrázek 25[image: image31.png]



Tak co tedy oni slavní mořeplavci, Féničané? Nejenže na Britských ostrovech přistáli (hledali tam hlavně cín) příliš „pozdě“, než aby mohli vystavět kteroukoliv, i pozdější fázi Stonehenge, ale navíc jejich chrámová architektura ani v nejmenším nepřipomíná výraznou kruhovou strukturu Stonehenge. Na minci z města Byblos (obr. 12) jsme viděli vyobrazení fénického chrámu, a ten byl zřetelně obdélníkový. A na rozlehlé kamenné plošině v Baalbeku v libanonských horách stavěla generace za generací a dobyvatelé za dobyvateli nové chrámy přesně na půdorysech staveb předchozích. Tamní chrám byl, jak ukazují poslední zachovalé zbytky římských budov (obr. 25), nepochybně pravoúhlý a obdélníkovitý (tmavá oblast nalevo) a před ním byla čtvercová dvorana (vstupní šestiúhelníkovitá hala byla čistě římským dodatkem). Chrám je orientován přesně na východo-západní ose, čelem přímo ke Slunci při východuj – de tedy o rovnodennostní chrám. To by nás asi nemělo překvapit, neboť ve starověku se tomuto místu říkalo „Sluneční město“ – v řečtině Héliopolis, v bibli za časů krále Šalomouna Bét-Šemeš („Dům Slunce“).
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Že ve Fénicii nebyl obdélníkový půdorys a východo-západní orientace žádnou přechodnou módou, dále dokládá Šalomounův chrám, první jeruzalémský chrám, který byl vystavěn za pomoci fénických architektů, které k tomuto účelu zapůjčil tyrský král Achíram; šlo o obdélníkovitou stavbu podél východo-západní osy, čelem na východ (obr. 26), která byla vybudovaná na veliké uměle vytvořené platformě.

Obrázek 27[image: image33.png]



Sabatino Moscati (The World of the Phoenicians) s určitostí tvrdí, že „i když se nám nezachovaly žádné dostatečné pozůstatky fénických chrámů, Šalomounův chrám v Jeru​za​lémě, který vystavěli féničtí dělníci, je dopodrobna popsán ve Starém zákoně – a fénické chrámy si byly dozajista vzájemně velmi podobné“. A žádné kruhové prvky se v nich nevyskytovaly.

V případě dalších středozemních „podezřelých“ ale kruhové rysy nacházíme – a sice u Mykéňanů, prvních helénských obyvatel starověkého Řecka. Nejdříve šlo ale o takzvané pohřební kruhy, jak jim říkají archeologové – pohřební jámy obkroužené řadou kamenů (obr. 27), které se později vyvinuly do kruhových hrobek skrytých pod povrchem pod kuželovitou hliněnou mohylou. 
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Ty ale pocházejí asi z roku 1500 př. Kr. a největší z nich, nazývaná Átreova pokladnice, neboť v ní byly kolem mrtvého těla nalezeny zlaté předměty (obr. 28), byla datována asi do roku 1300 př. Kr. Archeologové, kteří se kloní k britským vazbám na Mykény, přirovnávají tyto pohřební mohyly z východního Středozemí k Silbury Hillu nedaleko od Stonehenge, nebo k Newgrangi, což je za Irským mořem v údolí řeky Boyne v hrabství Meath v Irsku. Datování pomocí rozpadu radioaktivního uhlíku ale stanovilo, že Silbury Hill byl vystavěn nejpozději někdy kolem roku 2200 př. Kr. a pohřebiště v Newgrangi zhruba ve stejné době – téměř o tisíc let dříve než Átreova pokladnice a podobné mykénské stavby. A doba vzniku mykénských pohřebních mohyl je pochopitelně ještě vzdálenější od času vzniku Stonehenge I.
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Skutečnost je taková, že pohřební vyvýšeniny na Britských ostrovech se stavbou i načasováním mnohem více blíží podobným stavbám v západním, nikoliv ve východním Středozemí, například hrobkám v Los Millares v jižním Španělsku (obr. 29).

Mimo to Stonehenge sama nikdy nesloužila jako pohřebiště. Ze všech uvedených důvodů by hledání vzoru pro tuto stavbu – kruhovitý komplex sloužící astronomickým účelům – mělo pokračovat jinde než ve východním Středozemí.

* * *

Mnohem starší než egyptská civilizace byla kultura sumerská, která navíc také vlastnila mnohem pokročilejší vědecké znalosti; proto by mohla teoreticky zdrojem pro stavbu Stonehenge skutečně být. K obdivuhodným rysům sumerské civilizace patřila existence velikých a krásných měst, psaný jazyk, literatura, školy, králové, soudy, zákony, soudci, obchodníci, řemeslníci, básníci a tanečníci. V chrámech vzkvétaly všemožné vědy, uchovávala se tam „tajemství čísel a nebes“ – poznatky matematiky a astronomie – jež se tam studovaly, vyučovaly a předávaly generacemi kněží, kteří své úkoly prováděli ve zdmi obehnaných posvátných okrscích. 
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Obrázek 30
V těchto místech většinou byly svatyně zasvěcené různým božstvům, dále příbytky, pracovny a studovny kněží, zásobárny a různé správní budovy, a – jako hlavní, dominantní a nejpodstatnější rys posvátného okrsku a celého města – v něm stál zikkurat, pyramida, která se v několika stupních (nejčastěji sedmi) vzpínala k nebi. Nejvyšší stupeň byl složitým komplexem s mnoha místnostmi, který byl určen – doslova – k přebývání velkého boha, jehož „kultovním centrem“ (jak rádi říkají odborníci) to které město bylo (obr. 30).
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Jako názorný příklad rozvržení typického posvátného okrsku nám poslouží nákres zikkuratu, který je rekonstrukcí takového místa v Nippuru (v sumerštině NI.IBRU), založenou na archeologických nálezech. Nippur byl ve starověku jakýmsi „ústředím“ boha Enlila (obr. 31). Na nákresu je vidět zikkurat se čtvercovým půdorysem, uzavřený v obdélníkovitém posvátném okrsku. 
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Štěstěna tomu chtěla, že archeologům se navíc podařilo ještě objevit hliněnou tabulku, na níž starověký kartograf znázornil mapu Nippuru (obr. 32); na ní je dobře patrný obdélníkový posvátný okrsek se čtvercovým zikkuratem, u kterého je popisek (v klínopisu) jména chrámu – E.KUR – „Dům připomínající horu“. Orientace zikkuratu a ostatních chrámů byla taková, že rohy všech staveb směřovaly do čtyř světových stran, tudíž jednotlivé stěny budov byly orientovány k severovýchodu, jihozápadu, severozápadu a jihovýchodu.

Vystavět zikkurat tak, aby jeho rohy směřovaly přesné do čtyř světových stran – bez kompasu – jistě nebylo jednoduché. Byla to ale zároveň orientace, která umožňovala pozorovat nebesa v mnoha různých směrech a pod různý mi úhly. Každý stupeň zikkuratu poskytoval o něco vyšší pozorovací místo a tudíž i jiný obzor, což umožňovalo využití specifických geografických podmínek toho kterého místa. Přímka mezi rohy budovy směřujícími k východu a k západu odpovídala orientaci podle dnů rovnodennosti; strany pak umožňovaly pozorování východu a západu slunce za slunovratu, ať už letního, nebo zimního. Moderní astronomové nalezli mnoho z těchto pozorovatelských přímek i ve slavném zikkuratu v Babylonu (obr. 33), jehož přesně vypočítané a proměřené stavební plány se zachovaly na několika hliněných tabulkách.
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Je zřejmé, že čtvercové a obdélníkové stavby s přesnými pravými úhly byly tradiční formou mezopotámských zikkuratů a chrámů, ať už se díváme na posvátný okrsek ve městě Ur za časů Abrahama (obr. 34) – zhruba kolem roku 2100 př. Kr., tedy v době výstavby Stonehenge II – nebo se vrátíme k jednomu z nejranějších chrámů vystavěných na vyvýšené platformě, což byl Bílý chrám v Eridu (obr. 35a a 35b), který vznikl v době kolem roku 3100 př. Kr. – tedy asi dvě až tři století před počátkem výstavby Stonehenge I.
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Obrázek 34
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Není pochyb o tom, že přísně pravoúhlé a specificky orientované mezopotámské chrámy byly tímto způsobem vystavěny záměrně – dá se to vyvodit ze srovnání různých babylonských staveb: na jedné straně vidíme nahodilé shluky budov a uliček ve městech babylonské říše, na druhé straně je tu přísný a geometricky dokonalý plán posvátného okrsku v Babylonu a čtvercový půdorys zikkuratu (obr. 36).
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Obrázek 37
Mezopotámské chrámy tedy byly obdélníkovité a zikkuraty čtvercové záměrně. Kdyby snad někoho napadlo, jestli to nebylo proto, že Sumeřané a jejich potomci kruh neznali nebo ho neuměli vystavět, snad postačí říct, že na některých matematických tabulkách se určitá klíčová čísla šedesátkové početní soustavy znázorňovala kroužky; a na tabulkách, zabývajících se geometrií a zeměměřičstvím, byly návody pro výpočty pravidelných i nepravidelných pozemků a oblastí, včetně kruhu. Mimo to Sumeřané znali kolo (obr. 37) – další z jejich význačných „prvenství“. 
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Obrázek 38
Ve zříceninách starobylých měst byly nalezeny pozůstatky obytných budov, které měly zřetelně kruhový půdorys (obr. 38); a někdy byl posvátný okrsek (jako například tento na místě zvaném Chafádží – obr. 39) obehnán zdí s oválným půdorysem. Je tedy zřejmé, že nepoužití dobře známého kruhového tvaru při výstavbě chrámů bylo záměrné.
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Mezi sumerskými chrámy a Stonehengí tedy vidíme podstatné rozdíly – v celkovém vzezření, v architektonickém provedení i v orientaci; k tomu ještě připočtěme fakt, že Sumeřané nepracovali s kameny (jelikož v zátopové oblasti mezi řekami Eufratem a Tigridem žádné kamenné bloky vůbec nebyly). Z toho plyne, že to nebyli Sumeřané, kdo naplánoval a vystavěl Stonehenge; a jediný případ, který by se snad dal považovat za výjimku oproti ostatním nálezům týkajícím se sumerských chrámů, tento závěr ještě potvrzuje, jak si později ukážeme.

Když to tedy nebyli Egypťané, Féničané ani starověcí Řekové, když to nebyli ani Sumeřané a jejich mezopotámští potomci – kdo to tedy na Salisburskou pláň přišel, aby tam rozvrhl komplex Stonehenge a dohlížel na jeho provedení?

Zajímavý názor objevíme, začteme-li se do legend o mohyle v Newgrangi. Podle Michaela J. O’Kellyho, předního architekta a výzkumníka onoho naleziště a jeho okolí (Newgrange: Archaeology, Art and Legend), bylo toto místo ve starých irských legendách známo pod různými jmény, které ale všechny znamenaly totéž – Brug Oengusa, „Oengův dům“. Oengus byl synem hlavního boha předkeltského panteonu, který přišel do Irska z „Onoho světa“. Onen hlavní bůh se jmenoval An Dagda, „An, přívětivý bůh“…

Je vskutku udivující, že jméno hlavního božstva starověkého světa nalézáme na tolika různých místech – v zikkuratu E.ANNA zasvěcenému tomuto bohu v sumerském Uruku; v egyptském městě Héliopoli, jehož staroegyptské jméno znělo Ón (Annu); a nyní navíc v tolik vzdáleném Irsku…

Že by mohlo jít o důležitou stopu a nikoliv jen o nepodstatnou shodu náhod se ukazuje, když začneme zkoumat jméno božího syna Oenga. Když babylonský kněz Bérós​sós kolem roku 290 př. Kr. sepsal historii a prehistorii Mezopotámie a lidstva podle sumerských a babylonských záznamů, zapisoval (nebo jeho řečtí následovníci, kteří z jeho knih čerpali) jméno boha Enkiho jako „Oannes“. Enki byl vůdcem první skupiny Anunnaků, která přistála na Zemi u Perského zálivu. Byl hlavním anunnackým vědcem a tím, kdo veškeré tehdejší vědění zapsal na záhadné předměty zvané ME, které bychom ve světle dnešních znalostí mohli považovat za jakési počítačové paměťové disky. Byl pravým synem boha Anu; mohl to být tedy on, komu se v předkeltské mytologii začalo říkat Oengus, syn An Dagy?

„Všechno, co víme, nás naučili bohové,“ opakovali Sumeřané na mnoha místech.

Není tedy možné, že Stonehenge vytvořili nikoliv starověké národy, nýbrž starověcí bohové?
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4. kapitola

DUR.AN.KI – Spojení nebesa-Země

Už od pradávna upíral člověk oči k nebesům, aby z nich vyčetl rady bohů, inspiraci, aby mu v těžkých časech pomohla. Od samého počátku, i když se Země teprve oddělila od „nebe“ při svém vzniku, se obloha a Země neustále stýkají na horizontu. A právě tam, když člověk za východu či západu Slunce hleděl do dálky, vídal nebeské zástupy.

Nebesa a Země se scházejí na horizontu a znalosti založené na pozorování oblohy a pohybu nebeských těles na tomto místě se nazývají astronomií.

Už od nejstarších dob lidé věřili, že jejich stvořitelé pocházejí z nebe – říkali jim Anunnakové, což doslova znamená „Ti, kteří sestoupili z nebes na Zem“. Že jejich skutečným domovem je obloha, to lidé věděli odpradávna: „Otče náš, jenž jsi na nebesích“. Ale také jim bylo známo, že ti Anunnakové, kteří přišli na Zem a usídlili se na ní, se mohou uctívat v chrámech.

Člověk a jeho bohové se začali v chrámech setkávat a znalostem, rituálům a víře, které z toho pramenily, se začalo říkat náboženství.

Nejdůležitějším „kultovním centrem“, skutečným „pupkem světa“, bylo Enlilovo město na místě, kterému se později začalo říkat Sumer. Nippur, který byl střediskem náboženským, filozofickým i geografickým, také sloužil jako jakési řídící centrum celé mise; a jeho hlavní svatyně, kde se uchovávaly tabulky osudů (planetárních oběžných drah), se nazývala DUR.AN.KI – „Spojení nebesa-Země“.

A od té doby po všechny časy a na všech místech planety a ve všech náboženstvích všechna místa uctívání, kterým se říká chrámy, navzdory veškerým změnám, kterými lidstvo, chrámy i náboženství prošly, zůstala spojením mezi nebesy a Zemí.

Ve starověku byla astronomie s náboženstvím pevně spjata: kněží byli astronomové a astronomové byli kněží. Když Hospodin uzavřel smlouvu s Abrahamem, vybídl ho, aby vyšel ven, zvedl oči k nebesům a zkusil spočíst hvěz​dy. Nebylo to jen jakési plané gesto, neboť Abrahamův otec, Terach, byl kněz z věštírny v Nippuru a Uru a znal tudíž dobře astronomii.

V oněch dobách byl každému z velkých Anunnaků přiřazen jeden nebeský protějšek, a jelikož měla sluneční soustava dvanáct prvků, byl „olympský kruh“ po tisíciletí až do doby starověkého Řecka vždy tvořen dvanácti členy. Proto tedy bylo uctívání bohů tak úzce spojeno s pohyby nebeských těles a biblické výtky proti klanění se „Slunci, Měsíci a nebeským zástupům“ se jen snažily zabránit uctívání jiných bohů než Hospodina.

Rituály, festivaly, postní dny a jiné obřady, které vyjadřovaly úctu k bohům, se tedy vázaly k pohybům božích protějšků na nebi. K uctívání byl potřeba kalendář; chrámy byly observatoře a kněží astronomové. Zikkuraty byly chrámy času, kde se měření jeho běhu snoubilo s astronomií a dohromady tvořily základ uctívání.

I poznal opět Adam svou ženu 

a ta porodila syna a dala mu jméno Šét.

Řekla: Bůh mi vložil do klína jiného potomka 

místo Ábela, kterého zabil Kain.

Šétovi se narodil syn;

dal mu jméno Enóš.

Tehdy se začalo vzývat jméno Hospodinovo.
Takto podle bible (Genesis 4,25–26) tedy začaly děti Adama uctívat Boha. Jak se boží jméno ale vzývalo – jakou podobu to uctívání mělo, jaké rituály byly jeho součástí – se zde nepraví. Z bible je ale patrné, že se to stalo již před velmi dávnou dobou, dlouho před velkou potopou světa. Sumerské texty ale tuto otázku osvětlují lépe. Nejenže se v nich tvrdí – opakovaně a důrazně – že před potopou světa byla v Mezopotámii města bohů a že když potopa začala, už to byla města „polobohů“ (potomků „dcer člověka“ a mužských anunnackých „bohů“), ale také, že se uctívání odbývalo na posvátných místech (dnes jim říkáme „chrámy“). Už z nejstarších textů se dozvídáme, že to byly chrámy času.

Jedna z mezopotámských verzí popisu událostí, vedoucích k velké potopě, je text známý jako (podle svých úvodních slov) „Když bohové jako lidé“; jeho hlavní hrdinou je Atrachasís („Ten, který je přemoudrý“). Příběh vypráví, jak se Anu, vládce Nibiru, vrací na svou planetu po návštěvě Země, kde se mu podařilo rozdělit síly a teritoria mezi své znesvářené syny, nevlastní bratry Enlila („Pána přikázání“) a Enkiho („Pána Země“); Enkimu svěřil řízení těžby zlata v Africe. Poté, co se v textu popisuje obrovská dřina Anunnaků, určených pro práci v dolech, jejich vzpoura a následné vytvoření „primitivního dělníka“ Adamu, kterého pomocí genetického inženýrství stvořil Enki se svou nevlastní sestrou Ninchursag, se píše o tom, jak lidé začali prospívat a množit se. Zanedlouho už lidstvo začalo Enlila svými „spojeními“ znepokojovat, zvláště pak svazky s Anunnaky (tuto situaci zachycuje i biblická verze příběhu o potopě světa); a tak Enlil ostatní hlavní Anunnaky na velké radě přesvědčil, aby se předpovídaná blížící se přírodní katastrofa – obrovská přívalová povodeň – využila k vyhubení lidského druhu ze zemského povrchu.

Ale Enki, i když spolu s ostatními přísahal, že bude tento plán držet před lidmi v tajnosti, neměl z tohoto rozhodnutí žádnou radost a přemýšlel, jak bratrův plán překazit. Nakonec si usmyslel provést to prostřednictvím Atrachasíse, Enkiho syna od pozemské matky. V textu, který místy připomíná autobiografické vyprávění samotného Atrachasíse, mimo jiné stojí: „Jsem Atrachasís; žiji v chrámu svého pána Enkiho“ – z tohoto tvrzení zcela jasně vyplývá, že už v oněch dávných dobách před potopou existovaly chrámy.

Dále se v příběhu popisují zhoršující se klimatické podmínky před potopou na jedné straně a Enlilova přísná opatření proti lidstvu na straně druhé, a píše se v něm, že Enki prostřednictvím Atrachasíse lidstvu vzkázal, jak se má proti Enlilovu útlaku bránit: přestat se bohům klanět!

„Enki otevřel ústa a promluvil ke svému služebníku,“ řka:

Nechť se starší na znamení 

shromáždí v poradním domě.

Ať poslové po celé zemi 

zvučně rozhlásí tento příkaz:

Neuctívejte více své bohy, 

přestaňte se modlit ke svým bohyním.

Jak se ale situace zhoršovala a den katastrofy se blížil, Atrachasís neustále prosil svého boha Enkiho o přímluvu. „Do chrámu svého boha… vkročil… každý den naříkal, každého rána přinášel obětiny.“ Snažil se Enkiho přimět, aby odvrátil zkázu lidstva, „vzýval jméno svého boha“ – v tomto citátu nacházíme stejné výrazy jako ve výše uvedeném citátu z bible. Nakonec se Enki rozhodl zvrátit rozhodnutí rady Anunnaků tím, že Atrachasíse pozval do chrámu a promluvil k němu, skryt za zástěnou. 
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Tato událost je zaznamenána a připomíná se na sumerském pečetním válečku, který znázorňuje Enkiho (v podobě hadího boha), jak Atrachasísovi svěřuje tajemství o potopě (obr. 40). Poradil mu, aby si vystavěl ponornou loď, která by snesla mohutný příval vody, a naléhal na něj, ať neztrácí čas, že do začátku katastrofy již zbývá pouhých sedm dní. Aby si byl jist, že Atrachasís opravdu nebude čas marnit, sestrojil jakési zařízení připomínající hodiny:

Otevřel vodní hodiny 

a naplnil je;

a na nich mu vyznačil 

příchod povodně sedmé noci.

Tato drobná a často přehlížená informace nám odhaluje, že čas se sledoval v chrámech a že měření času bylo známo od nejstarších dob, dokonce ještě před potopou. Donedávna se soudilo, že tento prastarý obrázek zachycuje (napravo) rákosovou zástěnu, zpoza níž Enki promlouval k hrdinovi velké potopy, biblickému Noemu. Musíme se však zamyslet, jestli ve skutečnosti spíše než o rákosovou zástěnu nejde o vyobrazení oněch prehistorických vodních hodin (které drží kněžský sluha).

Enki byl hlavním vědcem Anunnaků; proto není divu, že právě v jeho chrámu, v jeho „kultovním centru“ Eridu byli i první lidští vědci, tzv. Moudří muži, kteří tam zastávali funkci kněží. Jedním z prvních, pokud ne úplně první, byl člověk jménem Adapa. I když nebyl nalezen původní sumerský příběh o Adapovi, známe akkadské a asyrské verze na úlomcích hliněných tabulek, které povrzují důležitost tohoto příběhu. Nejdříve čtenáři sdělují, že Adapa byl téměř tak moudrý jako samotný Enki, a dále se v nich praví, že Enki Adapovi „předestřel veškeré poznání a podělil se s ním o vše, co znal o Zemi; daroval mu Moudrost“. To vše se odehrávalo v chrámu; dozvídáme se, že Adapa „den​ně svatyni v Eridu navštěvoval“.

Podle sumerských kronik ze starých časů to bylo právě v Enkiho chrámu v Eridu, kde tento bůh jako strážce tajemství a všech vědeckých poznatků uchovával ME – jakési tabulky, na kterých byly zaznamenány důležité vědecké údaje. Jeden ze sumerských textů podrobně popisuje, jak bohyně Inanna (později známá jako Ištar) chtěla své „kultovní centrum“ Uruk (biblický Erek) povýšit, a tak lstí na Enkim některé z těchto tabulek vylákala. Dozvídáme se, že Adapovi se také říkalo NUN.ME, což znamená „Ten, kdo dokáže rozluštit ME“. Ještě o mnoho tisíciletí později, v době asyrské říše, se používalo rčení „moudrý jako Adapa“, což znamenalo osobu nadobyčej vzdělanou a vědoucí. Studiu věd se v mezopotámských textech často říkalo Šunat apkali Adapa, „recitace/cvičení velkého praotce Adapy“. V dopisu asyrského krále Aššurbanipala je zmínka o tom, že jeho dědeček, král Sennacherib, nabyl velké moudrosti poté, co se mu ve snu zjevil Adapa. „Veškeré poznání“, o které se Enki s Adapou podělil, zahrnovalo psaní, lékařství a – podle řady astronomických tabulek UD.SAR.ANUM.ENLILLA („Veliké dni Anua a Enlila“) – i znalost astronomie a astrologie.

I když Adapa docházel do Enkiho svatyně každodenně, ze sumerských textů se zdá vyplývat, že prvním oficiálně ustanoveným knězem – což byla funkce, která se poté začala dědit z otce na syna – byla osoba nazývaná EN.ME.- DUR.AN.KI – „Kněz a pán z Dur-an-ki“, posvátného okrsku v Nippuru. V textu se vypráví, že mu bohové ukázali, „jak má pozorovat olej na vodní hladině, tajemství Anua, Enlila a Enkiho. Svěřili mu božskou tabulku, vyrytá tajemství nebes a Země. Naučili ho výpočtům s čísly“ – znalosti matematiky a astronomie, a také umění měření veličin, včetně času.
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Mnoho mezopotámských tabulek zabývajících se matematikou, astronomií a kalendářem udivuje vědce svou propracovaností a složitostí. V srdci všech těchto exaktních věd byl početní systém, zvaný šedesátkový, o jehož pokrokovosti, včetně vazby na nebeské děje, jsme již hovořili. Tyto znalosti ale pocházejí již z dob ještě starších, kterým se někdy říká předdynastické: nález tabulek s aritmetickými záznamy (obr. 41) dokládá užití šedesátkové soustavy a vedení početních zápisů. Obrazce na hliněných předmětech, také z velmi starých dob (obr. 42), nás zase nenechávají na pochybách, že tehdejší lidé měli velmi pokročilé znalosti geometrie – a to před šesti tisíci lety. A musíme se zamýšlet, zda tyto ozdobné obrazce, nebo alespoň některé z nich, představují opravdu pouze dekorační prvky, jestli nejde zároveň o znázornění znalostí o Zemi, o jejích čtyřech „stranách“, a snad dokonce i o tvaru astronomicky příbuzných těles. Z obrazců můžeme vyvodit ještě jeden nanejvýš důležitý závěr, který podporuje tvrzení z předchozí kapitoly: kruh a kruhové tvary byly ve staré Mezopotámii zcela jistě známé a lidé je dokázali bezchybně ztvárnit.

Další informace, svědčící o prastaré znalosti exaktních věd, se dají získat z příběhů o Etanovi, jednom z prvních sumerských králů. Zpočátku se soudilo, že jde pouze o mytologickou postavu, nyní již se ale uznává jeho historická existence. V sumerských seznamech králů se píše, že když bylo království – tj. organizovaná civilizace – „opět z nebe vráceno na Zem“ po potopě světa, „království bylo nejříve v Kiši“ – ve městě, jehož pozůstatky archeologové nalezli a prokázali jejich starý původ. Jeho třináctý panovník se jmenoval Etana a v seznamech králů, které ve většině případů pouze jmenují toho kterého vládce a dobu jeho panování, nacházíme u jeho jména výjimku, protože u něj dále stojí: „Pastevec; ten, který vystoupil na nebesa, který sjednotil celou zem“. Podle Thorkilda Jacobsena (The Sumerian King List) začala Etanova vláda kolem roku 3100 př. Kr.; a vykopávky v Kiši odkryly pozůstatky monumentálních staveb a zikkuratu (stupňovitého chrámu), které pocházejí z téže doby.

Když se po odeznění celosvětové potopy pláň mezi Eufratem a Tigridem vysušila alespoň natolik, aby se na ní dala znovu vybudovat lidská sídliště, města bohů byla vystavěna na zcela identických základech – podle „prastarého plánu“. Ale Kiš, první město lidí, bylo zbudováno zcela nově a jeho umístění a rozvržení se muselo teprve naplánovat. Tato rozhodnutí, jak se dozvídáme z Příběhu o Etanovi, byla dílem bohů. Za použití geometrických znalostí, které sloužily k tvorbě projektu, a za použití astronomie, podle níž bylo město zorientováno,

Bohové rozvrhli celé město;

sedm bohů položilo mu základy.

Města Kiš zhotovili rozvrh 

a tam poté sedm bohů jeho základy položilo.

I založili město, příbytek pro člověka;

ale Pastevce zdrželi.
Dvanáct panovníků Kiše, kteří byli Etanovými předchůdci, ještě nenosilo sumerský královsko-kněžský titul EN.SI – „Božský pastevec“ nebo, jak někdo raději říká, „Spravedlivý pastevec“. Zdá se, že město tohoto statutu mohlo dosáhnout teprve poté, co se bohům podaří nalézt vhodného člověka, který by tam dokázal vystavět stupňovitý chrám zikkurat a tím, že se stane králem a knězem, mu bude příslušet titul EN.SI. Kdo bude „jejich stavitelem, tím, kdo vystaví E.HURSAG.KALAMMA“, tázali se bohové – kdo vybuduje „dům“ (zikkurat), který by byl „vrcholkem celé země“?

Úkol „pátrat po všech zemích, nad i pod povrchem, po králi,“ připadl na Inannu/Ištar. A ta našla a doporučila Etanu – prostého pastevce… Enlil, „ten, který rozděluje království“, musel ale provést samotné „uvedení do funkce“. Dočítáme se, že „Enlil prozkoumal Etanu, mladíka, jehož určila Ištar. ‚Hledala a nalezla!‘ zvolal. ‚Na zemi bude ustanoveno království; nechť srdce Kiše zaplesá!“

Teď začíná „mytologická“ část. Krátká poznámka v seznamu králů, že Etana vystoupil na nebesa, byla založena na kronice, jíž odborníci říkají „legenda“ o Etanovi. Vypráví se v ní, jak Etana, se svolením boha Utua/Šamaše, který měl na starosti boží kosmodrom, vylétl na „orlu“ do nebes. Čím více stoupal, tím byla Země menší. Po první beru letu vypadala země „jen jako jakýsi kopec;“ po druhé beru se začala zdát jako pouhá brázda; po třetí jako zahradní záhon; a po čtvrté beru se Země ztratila docela. „Když jsem pohlédl všude kolem,“ vyprávěl později Etana, „země už nebyla k nalezení, ani na vodách moře nemohl jsem zrakem spočinout“.

Beru byla sumerská početní jednotka – jednak délky (cca 7 km), jednak času (jedna „dvojhodina“, dvanáctina dne od úsvitu do úsvitu, který my dělíme na dvacet čtyři hodin). V astronomii zůstala měrnou jednotkou – tam označovala dvanáctinu nebeského kruhu. Z textu Příběhu o Etanovi nevyplývá, zda byla tato jednotka použita pro vzdálenost, čas či část kruhu; možná že šlo o všechny tři věci dohromady. Co ale zjišťujeme s určitostí, je poznatek, že už v tak dávných dobách, kdy byl v prvním městě lidí dosazen na trůn první skutečný král – pastevec, už člověk dokázal měřit vzdálenost, čas a rozměry nebes.

* * *

Kiš je jako první královské město – za vlády „Nimroda“ zmíněno i v bibli (Genesis, kap. 10). A i další jevy a události, zaznamenané v bibli, si zaslouží důkladněji prozkou​mat. Zvláště je tomu tak kvůli záhadné zmínce v Příběhu o Etanovi, kde se hovoří o sedmi bozích účastnících se plánování – a tudíž i orientovaní – nového města a jeho zikkuratu.

Jelikož všichni hlavní bohové ve staré Mezopotámii měli nebeské protějšky v některém ze dvanácti členů sluneční soustavy, stejně tak jako v jednom ze dvanácti souhvězdí zvěrokruhu a v jednom ze dvanácti měsíců, musíme se ptát, zda zmínka o určování orientace Kiše a tamního zikkuratu pomocí „sedmi bohů“ ve skutečnosti neznamenala podle sedmi planet, které tyto bohy představovaly. Nečekali třeba Anunnakové na příznivou konstelaci sedmi planet, podle které pak ve vhodném okamžiku vystaví Kiš a jeho zikkurat ve správné orientaci?

Máme za to, že více světla na celou záležitost vrhne, posuneme-li se v čase o zhruba dvě tisíciletí do Judey kolem roku 1000 př. Kr. S údivem zjistíme, že tehdy, před asi třemi tisíci let, i tam hledali pastýře, který se měl stát stavitelem nového chrámu v novém královském městě, a že toto pátrání vyvolalo události a okolnosti, o kterých čteme právě v Příběhu o Etanovi; a že zde hrálo důležitou roli totéž číslo s kalendářním významem – číslo sedm.

Judské město, kde se toto prastaré drama znovu odehrálo, byl Jeruzalém. David, který pásl stáda svého otce, Jišaje Betlémského, byl bohem vybrán ke královskému úkolu. Po smrti krále Saula, kdy David panoval v Chebrónu pouze nad kmenem Judejců, zástupci dalších jedenácti kmenů „přišli k Davidovi do Chebrónu“ a žádali ho, aby se stal králem nad nimi všemi; připomínali mu, že Hospodin mu už dříve řekl: „Ty budeš pást Izraele, můj lid, ty budeš Nagidem
 nad Izraelem“ (Druhá Samuelova 5,2).

Termín Nagid se překládá různě – v různých anglických překladech bible nacházíme výrazy jako „kapitán“, „vůdce“ nebo dokonce „princ“
. Žádný z překladatelů si ale zřejmě neuvědomil, že Nagid je výpůjčka ze sumerštiny, ze které bylo toto slovo beze změn přejato, a že znamená „pastevec“!

Hlavní starostí Izraelitů v oné době bylo nalézt vhodnou skrýš pro archu úmluvy – nejen místo, kde by mohla být uložena nastálo, ale kde by také byla v bezpečí. Původně ji Mojžíš uchovával ve stanu setkávání, který postavil v době exodu; obsahovala dvě kamenné desky, na kterých bylo napsáno deset přikázání z hory Sinaje. Byla vyrobena ze vzácného dřeva a byla zvenku i zevnitř pokryta zlatem; tyčili se nad ní dva zlatí cherubové z tvrzeného zlata, kteří měli k sobě vztažená křídla; a pokaždé, když se měl Mojžíš s Hospodinem sejít, ten k němu promlouval „mezi oběma cheruby“ (na obr. 43 a je rekonstrukce tohoto předmětu podle Huga Gressmanna – Die Lade Jahves – neboť podobná vyobrazení byla nalezena v severní Fénicii; obr. 43b je kresba téhož od A. Parrota v Le Temple de Jérusalem).
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My se domníváme, že tato archa s izolovanými zlatými vrstvami a cheruby byla komunikačním zařízením, pravděpodobně elektricky napájeným (když se jí někdo neopatrně dotkl, padl mrtev k zemi).

Hospodin dal lidem podrobný popis, jak mají stan setkávání vystavět, i jak mají zhotovit archu úmluvy; stejně tak je instruoval, jak mají stan zase rozložit a příště složit, a jak mají opatrně přepravovat archu (jde o skutečnou „uži​vatelskou příručku“). Za časů Davida už se ale archa nepře​​nášela na dřevěných nosítkách, nýbrž se přepravovala na voze s koly. Převážela se z jednoho dočasného místa uctívání na další, a tak jedním z hlavních úkolů nově ustanoveného krále – pastevce bylo založit v Jeruzalémě nové hlavní město a vybudovat tam v „domě Hospodinově“ stálou schránku pro archu úmluvy.
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Ale nakonec k tomu nemělo dojít. Hospodin promluvil ke králi Davidovi prostřednictvím proroka Nátana a sdělil mu, že výsadu postavit Hospodinovi dům z cedrového dřeva bude mít až jeho, Davidův, syn. A tak se stalo, že jedním z prvních úkolů krále Šalomouna bylo vystavět „dům Hospodinův“ (dnes se mu říká první chrám) v Jeruzalémě. Byl zbudován po vzoru posvátného okrsku a přilehlých budov na hoře Sinaji a při jeho stavbě se postupovalo podle velmi detailních instrukcí. V podstatě se dá říct, že půdorysné plány obou budov jsou prakticky identické (obr. 44a – posvátný okrsek na hoře Sinaji; obr. 44b – Šalomounův chrám). A oba byly zorientovány přesné podél východo-západní osy, tudíž šlo o chrámy rovnodennostní.

Podobnosti mezi Kiší a Jeruzalémem, dvěma novými hlavními městy, mezi králem-pastevcem a úkolem vystavět chrám podle plánů poskytnutých samotným bohem, ještě umocňuje význam čísla sedm.

V první Královské knize (kap. 3) se dočítáme, že Šalomoun pokračoval v přípravách na stavbu chrámu (kromě velkého množství dělníků, kteří se zúčastnili přímo jeho budování, bylo ještě potřeba 80 000 kamenolamačů a 70 000 nosičů) teprve poté, co se mu „v Gibeónu ukázal v noci ve snu Hospodin“. Stavba, která trvala sedm let, začala položením základního kamene ve čtvrtém roce Šalomounovy vlády a „v jedenáctém roce v měsíci búlu, což je osmý měsíc, král dům dokončil podle všech směrnic a pokynů“. Ale i když už byl chrám zcela hotov a nechyběl v něm ani jediný detail, přesto nebyl ještě otevřen.

Teprve o jedenáct měsíců později, „ve svátek v měsíci etanímu, což je sedmý měsíc,“ se všichni starší a kmenoví předáci z celého Izraele shromáždili v Jeruzalémě a „kněží vnesli schránu Hospodinovy smlouvy na její místo do svatostánku domu, do Dviru chrámu, který je velesvatyní
 pod křídla cherubů… Ve schráně nebylo nic než dvě kamenné desky, které tam uložil Mojžíš na Chorébu, kde Hospodin uzavřel smlouvu s Izraelci, když vyšli z egyptské země. Když kněží vycházeli ze svatyně, naplnil Hospodinův dům oblak“. A Šalomoun se modlil k Bohu, který „bude přebývat v mrákotě“ a prosil Pána, „sídlícího v nebi“, aby přišel a naslouchal modlitbám jeho lidu v novém chrámu.

Zdá se, že dlouhý odklad v otevření již hotového chrámu byl učiněn proto, aby se otevření mohlo konat „ve svátek v měsíci etanímu, což je sedmý měsíc“. Není pochyb o tom, že svátek, o kterém se zde mluví, je oslava Nového roku – je to ve shodě v nařízeními týkajícími se posvátných dnů a svátků, o kterých se píše v biblické knize Leviticus. „Toto jsou slavnosti Hospodinovy,“ praví se v úvodu 23. kapitoly: svěcení sedmého dne jako dne odpočinutí byl jen první ze svátků, které se měly slavit buď v nějakém násobku sedmi dnů, nebo po dobu sedmi dnů. Slavnosti pak vrcholily svátky sedmého měsíce: oslavy Nového roku, den smíření a slavnosti stánků.

V té době už v Mezopotámii vystřídaly Sumerskou říši Babylonie a Asýrie a svátek Nového roku – jak už jméno měsíce napovídalo – se slavil v prvním měsíci, jehož název zněl Nissan; první den se shodoval s jarní rovnodenností. Důvod, proč měli Izraelité nakázáno slavit Nový rok v sed​mém měsíci, odpovídajícím podzimní rovnodennosti, se v bibli nevysvětluje. Klíčem by nám ale mohl být fakt, že v biblickém příběhu se tomuto měsíci neříká jeho babylonsko-asyrským jménem, tišrei, ale záhadným slovem etaním. Dosud se nepodařilo nalézt žádné uspokojivé vysvětlení původu tohoto slova, ale nás jedno řešení napadá: uvážíme-li všechny výše uvedené podobnosti mezi králem-knězem a pastevcem v jedné osobě, okolnosti založení nového hlavního města a vystavění božího příbytku v poušti a v Jeruzalémě, klíč ke jménu měsíce bychom tedy také měli hledat v Příběhu o Etanovi. Cožpak ono slovo, užité v bibli, etaním, nepochází přímo od jména Etana? Také si můžeme povšimnout, že vlastní jméno Etan bylo mezi Židy poměrně časté – znamenalo „statečný, udatný“.

Už jsme si řekli, že orientace podle nebe v Kiši se neprojevovala jen tím, že byl chrám natočen podle pohybů Slunce, ale že v něm byly vazby i na sedm planetárních „bohů“ na nebesích. Stojí za povšimnutí, že v úvaze Augusta Wünsche nad podobnostmi Šalomounových staveb v Jeruzalémě a mezopotámským „portrétem nebes“ (Ex Oriente Lux, sv. 2) autor cituje rabínské záznamy – stejné jako v Příběhu o Etanovi – o „sedmi hvězdách, které určují čas“ – Merkurovi, Měsíci, Saturnu, Jupiterovi, Marsu, Slunci a Venuši. Nacházíme tedy mnoho stop a náznaků, které potvrzují nebesko-kalendářní rysy Šalomounova chrámu – rysy, které stavbu spojují s tradicemi a směřováním, které byly zavedeny o několik tisíciletí dříve v Sumerské říši.

Obrázek 45a a 45b[image: image52.png]13° . - ) ‘
BTN R )3 X
b3 LA R »

%5 Swmr. 4¥\
hatt] 5 19 R A0 u.p 39
s .T.é.,...amwi 252 8

4 (VY8
A _.Mﬂmgaa& F\.\ ¢ 49 7 B2 P
lﬂ\\lﬂ laﬂ.‘si.n“ L‘ci‘oq\.\\ ‘I\\k\ b XY
AL oS Aty i





Ty se neprojevují jen samotnou orientací chrámu, ale také jeho rozdělením na tři části; velice silně to připomíná tradiční chrámové stavby, které začaly vznikat v Mezopotámii již mnoho tisíc let předtím. Günter Martiny, který ve třicátých letech vedl výzkum týkající se architektury a astronomické orientace mezopotámských chrámů (Die Gegensätze im Babylonischen und Assyrischen Tempelbau) načrtl takto (obr. 45a) základní tříčlennou strukturu „kultovních staveb“: obdélníkovou vstupní místnost, podlouhlou rituální prostoru a čtvercovou nejsvětější svatyni. Walter Andrae (Das Gotteshaus und die Urformen des Bauens) upozornil, že v Asýrii stály po stranách chrámového vchodu u stěny dva sloupy (obr. 45b); v Šalomounově chrámu se tento rys objevuje v podobě dvou volně stojících pilířů podle vchodové brány (viz obr. 44b).

Detailní architektonické a stavební informace z bible, týkající se Šalomounova chrámu, nazývají jeho předpokoj Ulam, jeho rituální místnost Hekhal a nejposvátnější místo Dvir. Poslední výraz, znamenající „kde se odehrává mluvení“, nepochybně odráží fakt, že Hospodin hovořil k Mojžíšovi ze schrány úmluvy – hlas se ozýval z míst, kde se cherubové dotýkali křídly; a schrána (archa) byla v chrámu umístěna jako jediný předmět v samém srdci chrámu, v nejvyšší svatyni neboli Dviru. Termíny užité pro dvě přední části pocházejí ze sumerštiny (přes akkadštinu), jak odborníci zjistili: E-gal a Ulammu.
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Toto základní trojčetné dělení, které se v pozdějších dobách objevuje na mnoha místech (např. Diův chrám v Olympii, obr. 46a, nebo kanaánský chrám v Tainatu v horní Sýrii, obr. 46b), je v podstatě pouze pokračováním tradice, která byla zahájena v nejstarších chrámech světa, v sumerských zikkuratech, v nichž cesta na vrchol chrámu vedla přes dvě svatyně, svatyni vnější, před níž stály dva sloupy, a přes modlitební místnost – na obr. 47 je toto schéma zachyceno v nákresu G. Martinyho.
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Obrázek 47
Stejně jako ve svatyni na hoře Sinaj a v jeruzalémském chrámu, stejně tak byly mezopotámské nádoby a předměty, užívané při chrámových rituálech, zhotovovány převážně ze zlata. V textech popisujících chrámové rituály v Uruku se hovoří o zlatých obětních nádobách, zlatých podnosech a zlatých kadidelnicích; tyto předměty byly nalezeny i při archeologických pracech.
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Obrázek 48
Používalo se ale i stříbro, jehož příkladem je rytá váza (obr. 48), kterou Entemena, jeden ze starobylých sumerských králů, věnoval svému bohu Ninurtovi v chrámu v Lagaši. Umné votivní předměty většinou nesly nápis s věnováním určitému bohu, ve kterém král říkal, že předmět daruje bohu, aby si za to zajistil dlouhý život.

Tyto dary ale mohly být obětovány jen se souhlasem bohů, a mnohdy to byly události ohromného významu, které si vysloužily i záznam ve výročních zprávách – do těch se zapisovaly důležité události ohledně královy vlády a každý rok nesl jméno po nejvýznačnější věci, která tehdy proběhla: králův nástup na trůn, válka, darování nového chrámového předmětu. Tak tedy král z Isinu (Išbi-Erra) nazval devatenáctý rok své vlády „Rokem, v němž byl zhotoven trůn do Velkého domu bohyně Ninlil“; a další isinský král (Išme-Dagan) nazval jeden rok svého panování „Rokem, v němž Išme-Dagan zhotovil pro bohyni Ninlil lože ze zlata a stříbra“.

Jelikož ale mezopotámské chrámy byly stavěny z hli​něných cihel, časem začaly chátrat a rozpadat se – často následkem zemětřesení. Byla zapotřebí neustálá údržba a opravy, a tak se v těchto seznamech začaly čím dál tím víc objevovat záznamy o přestavbách a opravách božích domů, namísto dřívějšího přinášení nových darů. A tak zápisy o vládě slavného Chammurapiho, babylonského krále, začínají rokem jedna, „Rokem, v němž se Chammurapi stal králem,“ a rokem dva, „Rokem, v němž byly vyhlášeny zákony“. Rok čtyři už ale nesl jméno „Rok, v němž Cham​murapi vybudoval zeď posvátného okrsku“. Chammurapiho babylonský nástupce, král Šamši-Iluna, nazval osmnáctý rok své vlády „Rokem, v němž bylo provedeno vyspravení E.BABBARU boha Utua v Sipparu“ (E.BABBAR, což znamená „Dům Nejjasnějšího“, byl zasvěcen „slunečnímu bohu“ Utuovi/Šamašovi).

Sumerští a poté akkadští, babylonští a asyrští králové ve svých záznamech pyšně uvádějí, jak opravovali, zdokonalovali či přestavovali posvátné chrámy a jejich okrsky; při archeologických výzkumech se nejen odhalují tyto nápisy, ale také důkazy, že nápisy jsou založeny na skutečných událostech. Například v Nippuru našli archeologové z Pennsylvánské univerzity v osmdesátých letech 19. století důkazy o opravách a údržbářských pracech na posvátném okrsku v přes deset metrů hluboké vrstvě sutin, které se nakupily v průběhu asi čtyř tisíc let nad cihlových chodníkem vybudovaným akkadským králem Naramsínem kolem roku 2250 př. Kr., a pod ním opět asi desetimetrovou vrstvu úlomků a suti z dob ještě starších, která vedla až k panenské zemi (tato vrstva nebyla tehdy ale zkoumána). Po půl století se do Nippuru vrátila společná expedice Pennsylvánské univerzity a Orientálního ústavu univerzity z Chicaga, která tam strávila několik sezon a snažila se odkrýt Enlilův chrám v nippurském posvátném okrsku. Archeologové objevili pět po sobě jdoucích staveb – od roku 2200 př. Kr. do roku 600 př. Kr., přičemž stavba poslední už měla podlahu asi sedm metrů nad podlahou nejstarší. Archeologové tehdy prohlásili, že ještě ve větší hloubce se skrývají další chrámy, které čekají na odkrytí. V jejich záznamech také stojí, že oněch pět chrámů „bylo vybudováno přesně jeden na druhém na tomtéž půdorysu“.

Obrázek 49[image: image56.png]



Zjištění, že novější chrámy byly stavěny na základech budov starších v přísném souladu s původními plány chrá​mů, se potvrdilo i nálezy z jiných starověkých mezopotámských sídlišť. Toto pravidlo se vztahovalo i na rozšiřování chrámů – a to i tehdy, když bylo opakované, jako například v Eridu (obr. 49); ve všech případech byla zachována původní osa i orientace komplexu. Narozdíl od egyptských chrámů, jejichž nasměrování podle slunovratu potřebovalo čas od času upravit, jak se měnil sklon zemské osy, mezopotámské chrámy založené na rovnodennosti takovéto úpra​vy v orientaci nepotřebovaly, protože zeměpisný sever a východ, jak už plyne z jejich definice, se nemění, ať by se sklon zemské osy změnil jakkoliv: Slunce vždy přechází přes rovník ve dny rovnodennosti, a v těchto dnech vychází přesně na východě.

Povinnost zachovávat „prastaré plány“ staveb byla nalezena v zápisu na tabulce, nalezené v Ninive, asyrském hlavním městě, mezi troskami přestavěného chrámu. Na ní asyrský král hovoří o tom, jak tento posvátný požadavek vyplnil:

Věčný rozvrh chrámu 

který pro budoucnost 

jeho stavbu určil

[já poslechl].

Na onom rozvrhu jsou 

nákresy z prastarých dob 

a nápisy z vysokých nebes.
Asyrský král Aššurnasirpal popisuje, co taková práce obnášela, v dlouhém nápisu, vztahujícím se k rekonstrukci chrámu v Kelachu (prastaré město, o kterém je zmínka v bibli). Při líčení toho, jak odkryl „starobylý pahorek,“ píše: „Kopal jsem až k hladině vody, 120 měr hluboko do země jsem pronikl. Nalezl jsem základy domu boha Niniba, svého pána… A na nich jsem poté, z cihel přepevných, vystavěl chrám Ninibovi, svému pánu“. Král to učinil proto, aby mu bůh Ninib (přízvisko boha Ninurty) „milostivě udělil mnoho let“. Tohoto požehnání by se králi mělo dostat, jako doufal, pokud se bůh rozhodne, až sám uváží, že je k tomu vhodná chvíle – „podle libosti srdce svého“ – přijít a usadit se ve znovu zbudovaném chrámu: „Poté, co pán Ninib přijme za svůj tento příbytek, a to navždy – přijme svůj čistý chrám, místo svého spočinutí“. Bylo to pozvání a zároveň prosba, za kterou se král modlil, a dost připomíná slova krále Šalomouna po dokončení prvního chrámu.

Povinné dodržení původního místa stavby, její orientace i rozvržení, které platilo pro všechny starověké chrámy na Blízkém východě – a nezáleželo na tom, jak dlouhá doba mezi jednotlivými fázemi uběhla nebo jak rozsáhlé opravy nebo přestavby byly – se dá dobře ukázat na několika po sobě jdoucích chrámech v Jeruzalémě. První chrám byl zničen babylonským králem Nabukadnesarem v roce 587 př. Kr.; ale poté, co Babylon dobyli Peršané, vydal perský král Kýros edikt, podle kterého se do Jeruzaléma směli vrátit židovští utečenci a znovu vystavět tamní chrám. Je důležité, že stavba začala vztyčením oltáře (na tomtéž místě, kde stával dříve), „když započal sedmý měsíc,“ tj. na Nový rok (a obětování pokračovala až do slavností stánků). Aby o tomto datu nepanovaly opravdu žádné pochybnosti, v knize Ezdráš (3,6) se znovu uvádí: „V první den sedmého měsíce začali obětovat zápalné oběti Hospodinu“.

To, jak se zachovávalo nejen umístění a orientace chrámu, ale také čas oslav Nového roku – což svědčí o kalendářním aspektu chrámu – se znovu potvrzuje v proroctvích Ezechiela. Byl jedním z Židů, které vyhnal Nabukadnesar do Babylonu, a ve snu se mu zjevil chrám, který bude stát v novém Jeruzalému. Stalo se to, tvrdil prorok (Ezechiel kap. 40), v prvním měsíci Nového roku, a sice desátého dne – přesně na den usmíření – kdy „spočinula na mně ruka Hospodinova a uvedl mě tam“ (do izraelské země). 
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„A postavil mě na velmi vysokou horu, na které bylo z jižní strany zbudováno cosi jako město“. Tam potom uviděl muže, „který vypadal, jako by byl z bronzu. Stál v bráně, v ruce měl lněnou šňůru a prut k měření“, A tento bronzový muž pak Ezechielovi popisoval nový chrám. Odborníci podle jeho popisu zkonstruovali imaginární podobu této stavby (obr. 50); zcela přesně odpovídá rozvržení a orientaci chrámu vystavěného Šalomounem.
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Obrázek 51
Tato prorocká vize se uskutečnila poté, co perský král Kýros po porážce a podrobení si Babylonu vydal výnos, ve kterém nařizuje znovuzbudování zničených chrámů po celé babylonské říši; archeologům se podařilo nalézt kopii tohoto ediktu, zapsanou na hliněném válci (obr. 51). Zvláštní královské prohlášení, které je slovo od slova zaznamenáno v knize Ezdráš, se obracelo k židovským uprchlíkům, aby znovu vybudovali „dům Hospodina, Boha nebes“.
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Obrázek 52
Druhý chrám, který byl vybudován za obtížných podmínek ve stále ještě zdevastované zemi, byl jen chabou nápodobou chrámu prvního. Stavěl se postupně a pracovalo se přesně podle plánů, které byly uchovávány v perských královských archivech a, jak se v bibli tvrdí, v přísné shodě s pokyny, uvedenými v páté knize Mojžíšově. Že tento chrám opravdu kopíroval původní rozvržení a orientaci se ukázalo asi o pět set let později, když se král Herodes rozhodl nahradit chabou repliku novou výstavnou budovou, která by se prvnímu chrámu nejen vyrovnala, ale ještě by ho nádherou převyšovala. Byla vystavěna na ohromné platformě (dodnes známé jako Chrámová hora), která byla obehnána masivními zdmi (a jejíž západní stěna, dodnes v podstatě nedotčená, je Židy uctívána jako zachovalý pozůstatek Svatého chrámu) a všude kolem ní bylo různých dvorců a přilehlých budov. Samotný Dům páně si ale ucho​val původní tříčlenné dělení a orientaci prvního chrámu (obr. 52). Hlavní svatyně si navíc uchovala identické rozměry, jako měla svatyně v chrámu bývalém – a byla vystavěna na zcela stejném místě; jediný rozdíl byl, že už se onomu místu neříkalo Dvir, neboť archa úmluvy zmizela poté, co původní chrám zničili Babyloňané a odnesli z něj všechny umělecké předměty a cennosti.
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Obrázek 53
Když si prohlížíme pozůstatky ohromných posvátných okrsků s chrámy, svatyněmi a provozními budovami, s dvorci a branami a se zikkuraty v samém středu, měli bychom neustále pamatovat, že nejstarší chrámy byly skutečnými příbytky bohů a doslova se jim říkalo boží „E“ –skutečné boží „domy“. Na počátku to byly jednoduché budovy na uměle navršených pahorcích a vyvýšených platformách (viz obr. 35), ale postupem času se z nich vyvinuly slavné zikkuraty (stupňovité pyramidy) – jakési mrakodrapy starověku. Jak nám ukazují kresby umělců (obr. 53), samotný příbytek boha byl na nejvyšším stupni.
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A tam, usazeni na trůnu pod baldachýnem, bohové udělovali audienci zvolenému králi, „pastevci lidí“. Jak vidíme na tomto vyobrazení Utua/Šamaše v jeho chrámu Ebabbar v Sipparu (obr. 54), krále musel vést vysoký kněz a spolu s ním šel ještě jeho božský‘ patron či patronka. (V pozdějších dobách už do svatyně vcházel pouze samotný velekněz, jak vidíme na obr. 55).

Kolem roku 2300 př. Kr. velekněžka, dcera Sargona Akkadského, sebrala všechny chvalozpěvy na chrámové zikkuraty své doby. Sumerologové její sbírku považují za „jedinečnou sumerskou literární kompozici“ (A. Sjöberg a E. Bergmann v Texts From Cuneiform Sources, sv. 3); v textu se vzdává pocta čtyřiceti dvěma chrámům „E“, od Eridu na jihu až k Sipparu na severu a na obou stranách řek Eufratu a Tigridu. Ve verších jsou všechny chrámy nejen vyjmenovány, spolu s místem, kde stojí, a bohem, pro kterého byly vystavěny, ale také z nich plyne nepochybná nádhera a velikost těchto božích příbytků; někdy se v nich hovoří i o jejich účelu a historii.
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Sbírka začíná, jak se sluší, chrámovým zikkuratem boha Enkiho v Eridu; ve chvalozpěvu se o něm praví, že je to „místo, jehož nejvyšší svatyně jest základem Nebes-Země“ Eridu bylo totiž prvním městem bohů, prvním místem pobytu přistavších Anunnaků v čele s Enkim, a také prvním božím městem, které se otevřelo pozemšťanům a stalo se zároveň i městem lidí. Jméno chrámu znělo E.DUKU, „Dům posvátné mohyly“, a v textu se o něm hovoří jako o „vznosné svatyni, tyčící se k nebi“.

Po tomto chvalozpěvu následovala část věnovaná chrámu E.KURu – „Domu, který je jako hora“ – což byl Enlilův zikkurat v Nippuru. Nippur se považoval za střed světa a byl zcela stejně vzdálen od všech ostatních božích měst té doby a soudilo se o něm, že právě jeho zikkurat je místem, odkud se při pohledu napravo dá vidět Sumer na jihu, a při pohledu nalevo je zase vidět Akkadská říše na severu – alespoň podle onoho textu. Byla to „svatyně, kde osudy se určují,“ zikkurat, „který váže nebesa a zemi“. V Nippuru měla vlastní chrám ještě Enlilova manželka Ninlil – byl „oděn v nevídaný jas“. Z něj bohyně vycházela „v měsíci Nového roku, v den velkého svátku, přenádherně ozdobena“.

Nevlastní sestra Enkiho a Enlila, Ninchursag, která byla mezi prvními Anunnaky, kteří přišli na Zem, a byla jejich hlavní bioložkou a lékařkou, měla chrám ve městě zvaném Keš. Chrám se jmenoval prostě E.NINCHURSAG, „Dům paní z vrcholku hory“ a popisuje se jako zikkurat, jehož „cihly jsou umně tvarovány… místo nebes a země, místo nahánějící bázeň“. Víme s určitostí, že byl ozdoben „velikým jedovatým hadem“ vyrobeným z lapisu lazuli – had byl znamením lékařství a uzdravování. (Vzpomeňme si, že Mojžíš v sinajské poušti nakreslil do písku obraz hada, aby ukončil zabijácký mor.)

Bůh Ninurta, Enlilův první syn, kterého měl se svou nevlastní sestrou Ninchursag, měl vlastní zikkurat ve svém „kultovním středisku“ Lagaši. V čase vzniku textu měl ale také chrám v posvátném okrsku v Nippuru; jmenoval se E.ME.UR.ANNA, „Dům ME Anova hrdiny“. Zikkurat v Lagaši nesl název E.NINNU, „Dům padesáti“, v kterémžto jméně se odráželo Ninurtovo postavení v boží hierarchii (Anuova pozice, šedesát, byla nejvyšší). Chvalo​zpěv uvádí, že to byl „Dům naplněný září a bázní, který se zvedal jako hora“; Ninurta v něm uchovával svého „černého ptáka“, což byl jeho létací stroj, a dále zbraň Šarur („zuřící bouře, která pohlcuje lidi“).

Enlilův prvorozený syn od jeho oficiální manželky Ninlil se jmenoval Nannar (později známý jako Sin); byl spojován s Měsícem, který se považoval za jeho nebeský protějšek. Jeho zikkurat v Uru nesl jméno E.KIŠ.NU.GAL, „Dům třiceti, velké zrno“ a popisuje se jako chrám, „jehož měsíční zář proniká celou zemí“ – všechno jsou to odkazy na Nannarovu/Sínovu nebeskou vazbu k Měsíci.

Nannarův/Sínův syn, Utu/Šamaš (jeho nebeským protějškem bylo Slunce), měl v Sipparu chrám E.BABBAR – „Dům nejjasnějšího“ nebo „Jasný dům“. Píše se o něm jako o „Domu prince nebes, nebeské hvězdy, která od obzoru zaplňuje celou zemi až k obloze“. Jeho sestra, dvojče Inanna/Ištar, jejímž protějškem byla planeta Venuše, měla svůj chrámový zikkurat ve městě Zabalam; jmenoval se „Dům plný jasu“ a popisuje se jako „čistá hora“, „svatyně, jejíž ústa se otevírají za úsvitu“ a „skrze niž je nebeská báň v noci učiněna krásnou“ – bezpochyby jde o dvojitou roli Venuše, která je zároveň Jitřenkou i Večernicí. Inanna/Ištar se uctívala také v Ereku, kde jí Anu věnoval do užívání chrámový zikkurat, který byl vybudován na jeho počest, když přišel navštívit Zemi. Ona stavba se jmenovala jednoduše E.ANNA, „Dům Anua“. Ve chvalozpěvu se o něm říká, že to byl „zikkurat o sedmi stupních, jenž za noci sledoval sedm jasných bohů“ – jde o odkaz na orientaci stavby a její astronomické rysy, které, jak už jsme si ukázali výše, se objevovaly i v rabínských komentářích o jeruzalémském chrámu.

A tak celá skladba pokračuje, popisuje všech čtyřicet dva zikkuratů, jejich slávu a nebeské vazby. Odborníci o této sbírce staré více než 4300 let hovoří jako o „souboru sumerských chrámových chvalozpěvů“ a nazývají ji „Cyklus starosumerských básní o velkých chrámech“. Bylo by ale nejspíš mnohem vhodnější říkat jí po sumerském způsobu podle jejích počátečních slov:

E U NIR

Dům-zikkurat vysoko se tyčící

AN.KI DA 

Nebesa-Země spojeny.

V jednom z oněch domů a jeho posvátném okrsku, jak uvidíme, je možné nalézt klíč k záhadě Stonehenge a k událostem počátku tehdejšího Nového věku.
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5. kapitola

Strážci tajemství

Mezi soumrakem a svítáním byla noc.

Bible opakovaně spatřuje příčinu, proč Stvořitel vzbuzuje posvátnou bázeň, v „nebeských zástupech“ – v myriádách hvězd a planet, měsíců a měsíčků, které se rozzáří na nebeské klenbě, když padne noc. „Nebesa vypravují o Boží slávě, obloha hovoří o díle jeho rukou,“ napsal biblický žalmista. Takto popisovaná „nebesa“ jsou noční obloha; a sláva, o které vypravují, byla lidstvu sdělena prostřednictvím kněží-astronomů. To oni utřídili nespočetná nebeská tělesa, rozdělili hvězdy do skupin, dokázali od sebe rozlišit nehybné hvězdy a pohybující se planety, naučili se poznávat pohyby Slunce a Měsíce a začali zaznamenávat běh času – cyklus posvátných dní a svátků, kalendář.

Posvátné dny začínaly za soumraku předchozího dne – což je zvyk, který se dodnes dodržuje v židovském kalendáři. Text, ve kterém se popisují povinnosti kněze Urigallu při dvanáctidenních oslavách Nového roku v Babylonii, osvětluje nejen původ pozdějších rituálů, ale také pevné propojení nebeských pozorování a průběhu svátků. V nalezeném textu (o němž se většinou soudí, stejně jako o původu samotného titulu kněze URI.GALLU, že má sumerské kořeny) chybí začátek, pojednávající o určení prvního dne Nového roku (prvního měsíce Nissanu v Babylonii) podle jarní rovnodennosti. Nápis začíná instrukcemi pro druhý den:

Druhého dne městce Nisannu, 

v druhou noční hodinu,

nechť kněz Urigallu povstane 

a omyje se říční vodou.
Poté, když se zahalil do roucha z čistého bílého lnu, směl vstoupit do přítomnosti velkého boha (v Babylonu Marduka) a přednést předepsané modlitby v nejvyšší svatyni zikkuratu (zde to byl chrám Esagil). Recitace, kterou nesměl slyšet nikdo jiný, se považovala za natolik tajnou, že na konci zápisu veršů modlitby stojí v textu ještě následující vsuvka s napomenutím: „Dvacet jedna řádka: tajemství chrámu esagil. Ať bude chválit boha Marduka kdokoliv, nesmí je ukázat nikomu jinému, než knězi Urigallu“.

Po skončení přednesu tajné modlitby otevřel kněz Urigallu chrámovou bránu a pustil dovnitř kněží Eribbiti, kteří následně „začali provozovat rituály dle zavedených zvyků;“ k nim se přidali hudebníci a zpěváci. V textu se pak podrobně popisuje zbytek úkolů, které musel kněz Urigallu té noci provést.

„Třetího dne měsíce Nisannu“ v době po západu slunce, která je ale v nápisu tak poškozena, že se nedá přečíst, měl kněz Urigallu opět vykonat určité rituály a přednést předepsaný text; to musel dělat po celou noc až „do třetí hodiny po východu Slunce,“ kdy měl umělcům vydat pokyn, aby začali vyrábět obrazce z kovu a drahých kamenů, které budou použity při oslavách šestého dne. Čtvrtého dne, „ve třetí a jedné třetině noční hodiny“ se všechny rituály opakovaly, ale modlitby se nyní rozšířily a zahrnula se do nich i samostatná bohoslužba pro Mardukovu ženu, bohyni Sarpanit. Poté se v modlitbách vzdávala čest dalším bohům nebes a Země a žádala se dlouhověkost pro krále a blahobyt pro lid Babylonu. Bylo to poté, co byl příchod Nového roku přímo spojen s dobou rovnodennosti v souhvězdí Berana: heliakický východ hvězdy Berana za úsvitu. Chrám „Esagil, obraz nebes a země“, byl posvěcen „hvězdou Iku“, a po zbytek dne už probíhaly jen modlitby, zpívalo se a hrála hudba. Toho dne po západu Slunce se recitoval celý Enúma eliš, Epos o stvoření.

Pátý den Nissanu přirovnal Henri Frankfort (Kingship and the Gods) k židovskému dni smíření. Toho dne byl totiž král odvezen do hlavní kaple, kde ho velekněz zbavil všech symbolů jeho moci; poté jej udeřil do obličeje a ponižoval jej, až král padl tváří k zemi, musel se vyzpovídat ze svých hříchů a kát se. Texty, ze kterých jsme až dosud čerpali (F. Thureau-Dangin, Rituels accadiens, a E. Ebeling, Altorientalische Texte zum alten Testament), se ale věnují jen popisu úkonů vykonávaných knězem Urigallu; dozvídáme se v nich, že té noci kněz „po čtyři noční hodiny“ předčítal dvanáctkrát modlitbu „Můj pán, což není to můj pán“ na počest Marduka a vzýval Slunce, Měsíc a dva​náct souhvězdí zvěrokruhu. Následovala modlitba k bohyni, v níž se objevuje její přízvisko DAM.KI.ANNA („Paní Země a nebes“), což jasně svědčí o sumerském původu tohoto rituálu. V modlitbě se bohyně přirovnává k planetě Venuši, „jež září přejasně mezi hvězdami“ a vyjmenovává se sedm souhvězdí. Po těchto modlitbách, ze kterých plynou astronomicko-kalendářní rysy této oslavy, následovala představení zpěváků a hudebníků „dle zažitých obyčejů“, a poté se, dvě hodiny po východu Slunce, předkládala Mar​dukovi a Sarpanit snídaně.

Babylonské novoroční rituály se vyvinuly ze sumerského festivalu AKITI („Na Zemi vybudovat život“), jehož kořeny, jak se dá vysledovat, sahají ke státní návštěvě Anua a jeho choti Antu na Zemi kolem roku 3800 př. Kr., kdy (jak texty dokládají) vévodil zvěrokruhu nebeský Býk, svět byl ve Věku Býka. Už jsme zde uváděli svou domněn​ku, že právě tehdy byl lidstvu svěřen nippurský kalendář a začal se počítat čas. To nevyhnutelně vedlo k pozorováním nebes, a tudíž ke vzniku třídy vyškolených kněží-ast​ro​nomů.

V několika textech, nichž některé jsou dobře zachované a z jiných máme jen zlomky, se popisuje pompa a okolnosti návštěvy Anua a Antu v Uruku (biblickém Ereku) a ceremoniály, ze kterých se vyvinuly oslavy Nového roku v následujících tisíciletích. Práce F. Thureau-Dangina a E. Ebelinga dodnes tvoří základ, z něhož vycházejí pozdější studie této problematiky; starobylé texty pak geniálně použil tým německých archeologů v Uruku, který podle nich vyhledal, rozpoznal a zrekonstruoval prastarý posvátný okrsek – jeho zdi a brány, jeho dvorce a svatyně a správní budovy, a jeho tři hlavní chrámy: zikkurat E.ANNA („Dům Anua“), Bit-Reš („Hlavní chrám“), což byla také stupňovitá věž, a Irigal, chrám zasvěcený bohyni Inanně/Ištar. Z mnoha svazků archeologických zpráv (Ausgrabungen der Deutschen Forschungsgemeinschaft in Uruk-Warka) je z hlediska pozoruhodné korelace mezi starými texty a moderními vykopávkami nejzajímavější díl druhý (Archaische Texte aus Uruk) a třetí (Topographie von Uruk) z prací Adama Falkensteina.

Je překvapivé, že texty na hliněných tabulkách (z písařských značek na nich uvedených vyplývá, že jde o kopie starších originálů) zcela jasně popisují dvoje rituály – jedny z nich se odehrávaly v měsíci Nissanu (v měsíci jarní rovnodennosti), druhé v měsíci Tišritu (kdy se odehrála rovnodennost podzimní); z prvních svátků se vyvinuly babylonské a asyrské oslavy Nového roku, druhé se zachovaly v židovském kalendáři, podle pokynu bible, jako novoroční oslavy v sedmém měsíci, Tišrei. I když tento nesoulad odborníky zaráží, Ebeling si všiml, že texty týkající se Nissanu jsou zachované celistvěji, na rozdíl od popisů měsíce Tišreie, které je většinou dost kusé – zdálo by se to ukazovat na zaujatost pozdějších chrámových písařů; Falkenstein také upozorňuje, že zdánlivě shodné rituály Nis​sanu a Tišreie ve skutečnosti identické nejsou. V měsíci Nissanu se kladl důraz zvláště na pozorování nebes, v Tiš​rei na rituály uvnitř nejvyšší svatyně a v jejím předsálí.

Z mnoha dochovaných textů dva nejdůležitější pojednávají zvlášť o večerních a ranních rituálech. První z nich, velmi rozsáhlý a dobře zachovaný, je téměř bez obtíží čitelný od místa, kde Anu a Antu, nebeští návštěvníci z Nibiru, už jsou za večera usazení na nádvoří posvátného okrsku a chystají se na zahájení opulentní večeře se slavností. Jak Slunce na západě klesalo, kněží-astronomové rozestavení na různých stupních hlavního zikkuratu měli za úkol sledovat postupné objevování planet a zvěstovat tento okamžik, počínaje Nibiru:

V první noční hlídku 

ze střechy nejvyššího stupně 

chrámové věže na nejvyšším chrámu, 

kdy se planeta velkého Anua z nebes 

a planeta velké Antu z nebes 

objeví v souhvězdí Vozu, 

nechť kněz přednese skladby

Ana tamšil zimu banne kakkab šamami Anu šarru

a Ittatza tzalam baanu.

Zatímco ze zikkuratu zaznívaly tyto dva chvalozpěvy („Té, která se rozjasňuje, nebeské planetě pána Anua“ a „Stvořitelův obraz vyšel“), bohům bylo nabídnuto víno ze zlaté obětní nádoby. Potom kněží jeden po druhém ohlašovali objevování se Jupitera, Venuše, Merkuru, Saturnu, Marsu a Měsíce. Poté následoval obřad omývání rukou, přičemž se voda lila ze sedmi zlatých džbánů na počest šesti nočních svítících nebeských těles a Slunce, svítícího za dne. Byla zapálena louč „ohně naphtha, v němž byly vonné byliny;“ poté všichni kněží zazpívali hymnus Kakkab Anu etellu šamame („Planeta Anua vyšla na nebi“) a slavnostní večeře mohla začít. Když se později Anu s Antu odebrali na lože, hlavní bohové měli za úkol je až do rozednění střežit. Pak, „čtyřicet minut po Slunce východu,“ byli Anu a Antu probuzeni, „čímž zakončil se jejich noční pobyt v chrámu“.

Ranní rituály byly zahájeny před chrámem na nádvoří Bit Akitu (v akkadštině to znamená „dům novoročních oslav“). Enki s Enlilem čekali na Anua u „zlatého podstavce“, kde stáli a drželi různé předměty; akkadské termíny, jejichž přesný význam zůstává nejasný, v co nejpřesnějším překladu znamenají „ten, který otvírá tajemství“, „sluneční disky“ (množné číslo!) a „nádherné/zářící tyče“. Poté vešel na nádvoří Anu, následován procesím bohů. „Vystoupil k velkému trůnu na dvoře Akitu a posadil se na něj, čelem k vycházejícímu Slunci“. Pak se k němu připojil Enlil, který si mu sedl po pravici, a Enki, který se usadil po levici; Antu, Nannar/Sín a Inanna/Ištar zaujali místa za sedícím Anuem.

Prohlášení, že Anu se posadil „čelem k vycházejícímu Slunci“ nás nenechává na pochybách, že celý tento obřad byl spojen s určením okamžiku, kdy Slunce vychází na určitém místě – a sice v první den Nissanu (o jarní rovnodennosti) nebo v první den Tišreie (o rovnodennosti podzimní). A teprve po tomto obřadu východu Slunce Anua zavedl jeden z bohů spolu s nejvyšším knězem do BARAG.GALu – nejsvětější svatyně uvnitř chrámu. (BARAG znamená „vnitřní svatyně, oddělené místo“ a GAL „úžasný, přední“. V akkadštině se tento termín vyvinul do podoby Baragu/Barakhu/Parakhu s významem „vnitřní svatyně, nejsvětější svatyně“ a zároveň zástěna, za kterou se svatyně nalézá. Toto slovo se v bibli objevuje jako hebrejské Parokhet, což bylo slovo jak pro nejsvětější svatyni v chrámu, tak pro zástěnu, která ji oddělovala od předsálí. Tradice a rituály, které měly počátek v Sumerské říši, se tedy takto předávaly dále prostřednictvím jak úkonů samotných, tak lingvisticky.

Jiný urucký text, který kněžím předepisuje, jak mají obětovat ve dne, žádá „obětování tučných čistých beranů, jejichž rohy i kopyta jsou celistvá“ pro boha Anua a bohyni Antu, a také Jupiteru, Venuši, Merkurovi, Saturnovi a Marsu; také Slunci, když vychází, a Měsíci, když se začne zjevovat“. V textu je dále vysvětleno, co se míní oním „zjevením“ pro všech sedm uvedených nebeských těles: byl tím myšlen okamžik, kdy spočinou v nástroji, který je „vprostřed Bit Mahazzatu („Domu pozorování“). Z dalších pokynů se zdá pravděpodobné, že toto místo se nalézalo „na nejvyšším stupni chrámové věže boha Anua“.
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Obrázek 56
Byla nalezena vyobrazení, na kterých jsou božské bytosti, obklopující vchod do chrámu a držící tyče, k nimž jsou připevněny prstencovité předměty. Nebeská povaha tohoto výjevu je naznačena použitím symbolů Slunce a Měsíce (obr. 56). V jednom případě snad dávný umělec chtěl zachytit scénu popsanou v uruckém rituálním textu – kde Enlil a Enki stojí po stranách brány, jíž slavnostně vchází Anu. Oba bohové drží tyče, k nimž jsou připevněny pozorovací zařízení (okrouhlé předměty s otvorem uprostřed).
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Obrázek 57
To by bylo ve shodě s textem, který mluvil o slunečních discích v množném čísle. Měsíční a sluneční symboly jsou zakresleny nad branou (obr. 57).
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Obrázek 58
Další vyobrazení kruhů na tyčích, ovšem tentokrát samostatně stojících, nikoli v něčích rukou, nacházíme vedle různých bran (obr. 58). To by naznačovalo, že šlo o předchůdce pozdějších sloupů, které stály po stranách vchodu do chrámů po celém Blízkém východě v následujících tisíciletích. Viděli jsme je i v Šalomounově chrámu či v egypt​ských obeliscích. Že šlo původně o skutečnou, a ne jen symbolickou astronomickou funkci, můžeme vysoudit z nápisu asyrského krále Tiglat-Pilesera I. (1115–1077 př. Kr.), ve kterém je zaznamenána rekonstrukce chrámu Anua a Adada, který byl vystavěn před 641 lety a který už posled​ních šedesát let ležel v troskách. Asyrský král popisuje, jak odstranil sutiny, aby odhalil základy a mohl na nich znovu vystavět zdi na původním místě:

Dvě veliké věže 

k pozorování dvou velikých bohů 

vystavěl jsem v Domě jasu –

místo pro radost jejich, 

místo pro pýchu jejich –

jas hvězd na nebesích.

S pomocí umu mistra stavitele 

s vlastními plány a úsilím 

vyzdobil jsem vnitřek chrámu přenádherně.

Vprostřed učinil jsem místo 

pro paprsky přímo z nebes, 

ve zdech hvězdy mohly zazářit.

Jejich jas způsobil jsem veliký, 

věže tyčily se až k nebesům.
Podle tohoto záznamu nebyly ony dvě velké věže pouhým architektonickým rysem, nýbrž sloužily též astronomickým účelům. Walter Andrae, který vedl jeden z nejplodnějších astronomických výzkumů v Asýrii, je autorem názoru, že zubovité „koruny“ na vrcholu věží, stojících vedle vchodové brány do chrámu v Aššuru, asyrském hlavním městě, těmto účelům skutečně sloužily (Die Jüngeren Ishtar-Tempel). 
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Obrázek 59a, 59b a 59c

Potvrzení této domněnky nalezl v ilu​stracích na asyrských válcových pečetích, jako vidíme na obr. 59a a 59b, na nichž jsou věže asociovány s nebes​kými symboly. Andrae se domníval, že některé z vyobrazených oltářů (většinou jsou zobrazeny spolu s knězem vykonávajícím obřady) také sloužily nebeským (tj. astronomickým) účelům. Zubaté nadstavby těchto budov (obr. 59c), vysoko nad branami do chrámů či na otevřených nádvořích chrámových okrsků, tvořily náhradu za zvedající se stupně zikkuratů – ty totiž ustoupily chrámům s rovnou střechou, jejichž výstavba byla méně náročná.

Asyrský nápis také připomíná, že kněží-astronomové nesledovali jen východy a západy Slunce a odpovídající heliakické objevování se hvězd a planet, ale také noční nebeské zástupy. Skvělým příkladem těchto dvojích pozorování nám může být planeta Venuše, která kvůli své mnohem kratší oběžné dráze kolem Slunce, než jakou má Země, se pozorovateli z naší planety jeví polovinu času jako Večernice a polovinu jako Jitřenka. Sumerský chvalozpěv na bohyni Inannu/Ištar, jejímuž nebeskému protějšku dnes říkáme Venuše, opěvoval tuto planetu nejdříve jako Večernici, a poté jako Jitřenku:

Svatá vystupuje na jasném nebi;

Na celou zemi a všechen lid 

shlíží bohyně sladce zprostřed nebes…

Večer pak jasná hvězda, 

velké světlo, jež nebesa plní;

večerní paní, Inanna, 

vznosná je na horizontu.
Poté, co se popisuje, jak se lidé i zvířata po východu Večernice odeberou na noc „do míst, kde spí“, hymnus dále oslavuje Inannu/Ištar jako Jitřenku: „Přivolala ráno, ať se přiblíží, příchod světla denního; a v ložnicích skončily se sladké sny“.

* * *

I když tyto texty osvětlují úlohu zikkuratů a jejich zvedajících se stupňů při pozorování nočního nebe, zároveň nás také nutí vznést velmi zajímavou otázku: pozorovali kněží-astronomové oblohu pouhým okem, nebo měli nástroje, které jim pomáhaly určit přesné místo objevení se nebeských těles? Odpověď nám poskytují vyobrazení zikkuratů, na jejichž stupních jsou na tyčích umístěny kruhové předměty; jejich astronomická funkce je naznačena vyobrazením Venuše (obr. 60a) nebo Měsíce (60b).
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Obrázek 60a a 60b

Jakési tyče s rohy, které vidíme na obr. 60b, nás přivádějí k egyptským vyobrazením nástrojů sloužících k astronomickým pozorováním, která se odbývala v chrámech. Zachovaly se kresby zachycující pozorovací zařízení, skládající se z kruhové části, umístěné mezi dvěma rohy na vysoké tyči (obr. 6la). Zařízení stála vztyčená před chrámy boha jménem Min. Jeho svátek, slavící se jednou ročně v čase letního slunovratu, zahrnoval i vztyčování mohutného stožáru; účastnily se ho velké skupiny mužů – pravděpodobně jde o jakéhosi předchůdce evropské tradice stavění májky. Na vrcholu stožáru byly umístěny Minový emblémy – chrám s pozorovacími měsíčními rohy (obr. 61b).

Obrázek 61a, 61b[image: image69.png]


 a 61c

Minová identita je nám poněkud záhadou. Existují doklady, že byl uctíván už v předdynastické době, dokonce snad již v prastarých časech, které sahaly o několik století před zahájení vlády prvních faraónů. Stejně jako nejranější egyptští bohové Neteru („Strážci“) přišel do Egypta odněkud zvenčí. G. A. Wainwright („Some Celestial Associations of Min“ v časopisu Journal of Egyptian Archaeology, sv. XXI) i jiní věří, že má původ v Asii; jiný názor (např. Martin Isler v časopisu Journal of the American Research Center in Egypt, sv. XXVII) říká, že Min dorazil do Egypta po moři. Min byl též znám jako Amsu nebo Chem, který podle E. A. Wallise Budge (The Gods of the Egyptians) představoval Měsíc a jeho jméno znamenalo „obnovení“ – což odkazuje ke kalendáři.

Na některých egyptských vyobrazeních stojí vedle Mína měsíční bohyně Qeteš. Ještě názornější je Mínův symbol (obr. 61c), kterému někdo říká „dvojitá sekera“, ale jiní ho považují za gnómon. My máme za to, že šlo o pozorovací nástroj, který se držel v ruce a který určoval stádia rostoucího Měsíce.

Nebyl Mín náhodou jen další inkarnací Thowta, který byl pevně svázán s egyptským lunárním kalendářem? Jediné, co víme jistě, je, že Min se považoval za nebesky spojeného s Býkem, se souhvězdím zvěrokruhu Býka, jehož věk trval zhruba od roku 4400 př. Kr. do roku 2100 př. Kr. Pozorovací zařízení, která jsme viděli na mezopotámských kresbách, a ta, spojovaná v Egyptě s Mínem, tedy představují jedny z nejstarších astronomických přístrojů na Zemi.

Podle uruckých rituálních textů se k pozorování planet používalo přístroje, zvaného Itz Paššuri. Thureau-Dangin tento termín překládal jednoduše jako „aparát“, ale doslova to znamená spíše přístroj, „který odkrývá, odhaluje tajemství“. Šlo o tentýž nástroj, jako byly popisované kruhové předměty, umístěné na vrcholku tyčí či sloupů, nebo šlo jen o druhový termín, znamenající prostě „astronomický přístroj“ obecně? Nemůžeme si být jisti, protože byly nalezeny jak texty, tak i vyobrazení, která již od časů Sumerské říše dokládají existenci mnoha takových nástrojů.

Nejjednodušším astronomickým přístrojem byl gnómon (z řečtiny – „ten, který ví“), nástroj, který zaznamenával běh Slunce pomocí stínu vrhaného kolmou tyčkou; stín, který se zkracoval, jak se Slunce blížilo k poledni, určoval hodinu, a směr (kde se sluneční paprsky poprvé objeví a kde je naposled vidět stín) označoval roční doby. Archeologové tyto nástroje objevili na egyptských nalezištích (obr. 62a) – byly na nich i značky k určení postupujícího času (obr. 62b). Jelikož v čase slunovratu byly stíny velmi dlouhé a špatně se s nimi pracovalo, byly původně vodorovné měřicí desky skloněny, aby se zredukovala délka stínu (obr. 62c). Po nějakém čase to vedlo k vývoji skutečných stínových hodin, které v podobě schodů určovaly čas podle toho, jak se stín posunoval po stupních nahoru nebo dolů (obr. 62d).
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Obrázek 62a, 62b, 62c, 62d, 62e a 62f

Stínové hodiny se vyvinuly též do podoby slunečních hodin, kde byla kolmá tyčka postavena u půlkruhovité základny, na níž byly vyznačeny v pravidelných odstupech rysky. Archeologové takovéto nástroje objevili na egyptských nalezištích (obr. 62e), ale nejstarší přístroj tohoto druhu, který byl dosud nalezen, pochází z kanaánského města Gezeru v Izraeli. Na líci měl pravidelné rysky úhlů a na rubu výjev z uctívání egyptského boha Thowta (obr. 62f). Tyto sluneční hodiny, zhotovené ze slonoviny, nesou kartuši faraóna Merenptaha, který vládl ve třináctém století př. Kr.

O stínových hodinách se hovoří i v bibli. Kniha Jób se zmiňuje o přenosných gnómonech, pravděpodobně podobného druhu, jako vidíme na obr. 62a, které se používaly k určování času na polích, kde najatý nádeník „baží po stínu“ – to označovalo čas, kdy si mohl jít pro svou denní mzdu (Jób 7,2). Méně jasná je podoba stínových hodin, které sehrály roli v zázračné události, zaznamenané v druhé Královské knize, v kapitole 20, a v knize Izajáš, kapitola 38. Když prorok Izajáš oznámil churavějícímu králi Chiz​ki​jášovi, že se do tří dnů zcela uzdraví, král tomu nechtěl uvěřit. A tak prorok předpověděl božské znamení: místo, aby se stín na slunečních hodinách v chrámu posunoval dopředu, bůh ho navrátí „o deset stupňů nazpět“. V hebrejském textu se používá výrazu Ma’aloth Ahaz, „schody“ nebo „stupně“ krále Achaze. Někteří odborníci tento výrok interpretují jako odkaz na sluneční hodiny s půlkruhovou základnou (se stupni, úhly), jiní soudí, že šlo o skutečné schody (jako vidíme na obr. 62d). Možná šlo o kombinaci obojího – o ranou verzi slunečních hodin, které se dodnes uchovaly v Džajpúru v Indii (obr. 63).

Ať už je tomu jakkoliv, odborníci se většinou shodují, že sluneční hodiny „které posloužily jako znamení pro zázračné uzdravení krále, byly se vší pravděpodobností dar věnovaný v osmém století př. Kr. judskému králi Achazovi asyrským králem Tiglat-Pileserem II. Navzdory řeckému jménu tohoto zařízení (gnómon), které se používalo až do středověku, nejde o řecký vynález a zdá se, že ani o egyptský. Podle Plinia staršího, vědce z prvního století po Kr., byla věda o čtení gnómonu poprvé popsána Anaximandrem z Mílétu, který vlastnil nástroj zvaný „lovec stínu“. Ale sám Anaximandros ve svém díle (v řečtině) O přírodě (547 př. Kr.) napsal, že gnómon dostal z Babylonie.
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Text ve druhé Královské knize, kapitola 20, podle našeho názoru naznačuje spíše, že šlo o klasické sluneční hodiny, nežli o schody, a že byly umístěny na chrámovém nádvoří (musely být na volném prostranství, kam mohlo Slunce vrhat stíny). Pokud měl Andrae pravdu ve svém tvrzení, že oltáře plnily astronomickou funkci, je možné, že byl tento nástroj umístěn přímo na hlavním chrámovém oltáři. Tyto oltáře měly čtyři „rohy“, v hebrejštině Keren, což ale také znamenalo „hrany“ a „paprsky“ – to by naznačovalo společný astronomický původ. Obrazové doklady, které tuto možnost podporují, obsahují mnoho kreseb, počínaje ranými vyobrazeními sumerských zikkuratů, kde jsou zakroucené „rohy“ předchůdci pozdějších kruhových předmětů (obr. 64a) a konče četnými obrazy řeckými. 

[image: image72.png]



Obrázek 64a, 64b a 64c

Na tabulkách pocházejících z doby o několik století mladší, než byla doba panování krále Chizkijáše, na kterých jsou zachyceny oltáře, vidíme (obr. 64b) pozorovací kruh na postavci, umístěný mezi dvěma oltáři; na druhém obrázku (obr. 64c) je znázorněn oltář, vedle kterého jsou přístroje na pozorování Slunce a Měsíce.
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Obrázek 65a a 65b

Když se zabýváme starověkými astronomickými nástroji, ve skutečnosti se u nich setkáváme se znalostmi a pokročilými vědomostmi, které pocházejí ze Sumeru o mnoho tisíciletí dříve. Jedno z nejstarších sumerských vyobrazení znázorňuje procesí chrámových sluhů, kteří drží různé nástroje a nářadí; jeden z nich třímá tyč, na jejímž vrcholu je jakýsi astronomický přístroj: je tvořen dvěma propojenými menšími tyčkami, na nichž jsou umístěny pozorovací kruhy (obr. 65a). Takto umístěné dvojité kruhy známe i dnes – z moderních dalekohledů a teodolitů, jejichž pomocí měříme vzdálenost a hloubku. Z toho, že sluha předmět nese, jasně plyne, že šlo o přenosné zařízení, které mohlo být umístěno na různých pozorovacích místech.

Pokud se proces nebeských pozorování vyvinul od masivních zikkuratů a obrovských kamenných kruhů až k observačním věžím a speciálně navrženým oltářům, stejně tak se musely vyvinout přístroje, jimiž kněží-astrono​mové pozorovali noční oblohu či pohyby Slunce ve dne. Že tyto přístroje začaly být postupem času přenosné, je tudíž velmi logické, zvláště pokud některé z nich nebyly používány už jen k původním kalendářním účelům (určování doby předepsaných svátků), ale také k navigaci. Na konci druhého tisíciletí př. Kr. byli Féničané ze severního Kanaánu nejlepšími navigátory starověku; obrazně řečeno křižovali po obchodních cestách mezi kamennými sloupy v Byblosu a na Britských ostrovech. Nejzazším západním místem jejich pobytu bylo Kartágo (Keret-Hadaš, „Nové město“). Tam za svůj hlavní božský symbol přejali obrazec znázorňující jakýsi astronomický přístroj; než se začal objevovat na kamenných stélách a dokonce na náhrobních kamenech, byl zobrazován ve spojení se sloupy se dvěma kruhy, které stály vedle vchodu do chrámů (obr. 65b) – jako již dříve v Mezopotámii, Kruh, který měl po stranách dva proti sobě natočené rostoucí měsíce, naznačuje, že byl určen ke sledování Slunce a měsíčních fází.
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Obrázek 66a, 66b, 66c a 66d

Votivní tabulka nalezená ve zříceninách fénického sídliště na Sicílii (obr. 66a) znázorňuje výjev pod širým nebem na dvorci, který se zdá naznačovat, že cílem astronomického sledování zde byly spíše pohyby Slunce, nežli noč​ní obloha. Sloup s kruhem na vrcholku a oltář stojí před jakousi stavbou tvořenou třemi sloupy; i zde vidíme další pozorovací zařízení: kruh mezi dvěma krátkými vertikálními sloupky, umístěný na horizontální tyčce a postavený na trojúhelníkovité základně. Konkrétně tyto tvary přístroje na pozorování Slunce nám připomínají egyptský hieroglyf pro „horizont, obzor“ – Slunce stoupající mezi dvěma horami (obr. 66b). A skutečně, fénické zařízení (odborníci mu říkají „kultovní symbol“) připomínající dvě zvednuté ruce se váže k egyptskému hieroglyfu pro Ka (obr. 66c), který představoval faraonova ducha či alter ego při jeho posmrtné cestě do příbytku bohů na „Planetě milionů let“. Že byl původ Ka odvozen v první řadě od astronomického přístroje, naznačuje starobylý egyptský obraz (obr. 66d) pozorovacího zařízení před chrámem.

Všechny tyto podobnosti a jejich astronomický původ by měly přispět k novému vhledu do porozumění egyptským výjevům (obr. 67), zachycujícím stoupání Ka k planetě bohů s nataženýma rukama, které napodobují starý sumerský přístroj; Ka stoupá z vrcholu sloupu, opatřeného stupni.

Egyptský hieroglyf pro tento stupňovitý sloup se nazýval Ded, což znamená „věčnost“. Často se zobrazoval ve dvojici, neboť se tradovalo, že takovéto dva sloupy stály před hlavním chrámem velkého egyptského boha Osirida v Abydosu. V textech z pyramid, v nichž se popisují posmrtné cesty faraónů, se říká, že dva takovéto sloupy Ded stojí po stranách „nebeské brány“. Tyto dvoukřídlové dveře zůstávají zavřené, dokud k nim nedorazí královo alter ego a nepřednese magickou formuli: „Vy velebné, vy dveře do nebes: král k vám přišel; nechať se dveře pro něho otevřou“. A pak se náhle „obě křídla dveří otevřou… štěrbina nebeských oken se rozevře“. A faraónovo Ka se jako velký sokol vznese a připojí se k bohům ve věčnosti.
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Egyptská kniha mrtvých se nám nezachovala v celistvé podobě, ale dá se předpokládat, že skladba, která by si ozna​čení „kniha“ zasloužila, dříve skutečně existovala. Dnešní podoba byla pravděpodobně sestavena z mnoha citátů, zapsaných na zdech královských hrobek. Ze starověkého Egypta se nám ale zachovala jiná celistvá kniha, a z té se zdá plynout, že vzestup k nebesům, abychom došli věčnosti, se spojoval s kalendářem.

Kniha, o které zde hovoříme, je Kniha Henochova, starobylá skladba, kterou známe ze dvou verzí – etiopské, které odborníci říkají „Henoch 1“, a slovanské, označované jako „Henoch 2“; té se také někdy říká Kniha tajemství Henocha. Obě verze, jejichž rukopisné opisy se nalezly převážně v řeckých a latinských překladech, se zakládají na raných zdrojích, které rozvádějí stručnou biblickou zmínku, že Henoch, sedmý patriarcha po Adamovi, nezemřel, neboť ve věku 365 let „chodil s Bohem“ – byl vzat do nebe, aby se připojil k Bohu.

Kniha navazující na tuto krátkou poznámku v bibli (Genesis, kap. 5) popisuje dopodrobna dvě Henochovy nebeské cesty – na první z nich poznával nebeská tajemství a poté se vrátil, aby se o tyto vědomosti podělil se svými syny; podruhé už v nebeském příbytku zůstal navždy. Různé verze naznačují rozsáhlé astronomické znalosti, týkající se pohybů Slunce a Měsíce, slunovratů a rovnodenností, důvodů pro zkracování a prodlužování dnů, struktury kalendáře, solárních a lunárních roků a pravidla palce u vkladných dnů. V podstatě ona tajemství, která byla Henochovi svěřena a které on předal svým synům, byla znalostmi astronomie, které se vázaly ke kalendáři.

O autorovi Knihy tajemství Henocha, takzvané slovanské verze, se soudí, že to byl (slovy R. H. Charlese, The Apocrypha and Pseudepigrapha of the Old Testament) „Žid, který žil v Egyptě, pravděpodobně v Alexandrii“ někdy v době kolem počátku křesťanské éry. Takto celá kniha končí:

Henoch se narodil sedmý den měsíce pavomuse

a žil 365 let.

Byl vzat do nebe první den měsíce Nissanu.

Zůstal na nebi šedesát dní, aby zapsal všechna znamení 

všeho stvoření, které Hospodin stvořil.

Napsal 366 knih a odevzdal je svým synům.

Na zemi pobyl v rozmluvách s nimi třicet dní 

a byl opět vzat do nebe téhož měsíce pavomuse, 

tentýž šestý den, ve kterém se narodil, v téže hodině,

neboť každý člověk nese jak temnou přirozenost 

tohoto přítomného života, 

tak i početí a narození i odchod z tohoto života.

Metúšelach a jeho bratři, všichni synové Henochovi, 

spěšně vztyčili oltář a ono místo nazvali Ahuzan.

Neboť to bylo místo, odkud byl Henoch vzat do nebe.

Nejen tedy obsah Knihy Henoch [2] jako takové – astronomie se zřetelem na kalendářní aspekty – ale i samotný život a nanebevstoupení Henocha jsou přímo nabity kalendářními rysy. Jeho roky na Zemi, kterých bylo 365, samozřejmě odpovídají počtu celých dní v solárním roce; jeho narození a odchod ze světa se váží ze konkrétnímu měsíci a dokonce i ke konkrétnímu dni.

Odborníci se domnívají, že etiopská verze je o několik století starší nežli verze slovanská, a o některých částech této původnější verze se zase ví, že jsou založeny na rukopisech ještě starších, jako například Kniha Noemova. Úryvky z Henochových knih byly nalezeny i mezi svitky od Mrtvého moře. Astronomicko-kalendářní příběh Henocha tedy sahá hluboko do minulosti – možná dokonce, jak tvrdí bible, do časů před potopou světa.

Nyní, když už je jisté, že biblické příběhy o potopě a nefilech (bibličtí Anunnakové), o stvoření Adama i samotné Země a o patriarších z doby před potopou jsou jen zkrácenými ozvěnami starších sumerských textů, které všechny tyto události zaznamenaly, nedá se téměř pochybovat, že biblický „Henoch“ byl ekvivalentem sumerského prvního kněze EN.ME.DUR.AN.KIho („Kněz ME svazku nebesa-Země“), muže, který byl z města Sipparu vynesen ke hvězdám, aby se naučil tajemstvím nebe a Země, prorokování a kalendáře. Právě tímto člověkem byla zahájena generace kněží-astronomů, strážců tajemství.
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Obrázek 68
To, že Mín svěřil egyptským kněžím-astronomům pozorovací zařízení, není nic tak výjimečného. Sumerská socha, odlitá do reliéfu, ukazuje velkého boha, který králi-knězi předává ruční astronomický přístroj (obr. 68). Mnoho jiných sumerských výjevů zachycuje krále, kterému je svěřována měřicí tyč a svinuté měřicí pásmo; ty měly zajistit správnou astronomickou orientaci chrámů, jako jsme viděli na obr. 54. Takovéto obrazy jen potvrzují textové důkazy, ve kterých se výslovně popisuje, jak tradice kněží-astrono​mů začala.

Nezačal se člověk ale nakonec ve své pýše domnívat, že všech těchto vědomostí dosáhl sám, a na skutečný původ svých znalostí zapomněl? Již před tisíciletími se bible této otázky dotkla – když byl Jób žádán, aby přiznal, že nikoliv člověk, nýbrž El, „vznešený“, byl držitelem tajemství nebes a Země:

Pověz, víš-li něco rozumného o tom.

Víš, kdo stanovil rozměry Země, 

kdo nad ní natáhl měřicí šňůru?

Do čeho jsou zapuštěny její podstavce, 

kdo kladl její úhelný kámen?

Už jsi někdy poručil ránu, aby přišlo, nebo určil jitro podle čtyř stran země? ptali se Jóba. Znáš místo, kde se střídá denní světlo s tmou, nebo odkud se bere sníh či kroupy, nebo déšť a rosa? „Víš, jaké jsou řády nebes? Ty jsi je ustanovil, aby dozírala na zemi?“

Texty a vyobrazení měly sloužit k ozřejmení faktu, že lidští strážci tajemství jdou pouhými žáky, nikoliv učiteli. Sumerské záznamy nás nenechávají na pochybách, že učiteli, původními strážci tajemství, byli Anunnakové.

* * *

Vůdce první skupiny Anunnaků, kteří přišli na Zem – přistáli do vod Perského zálivu – byl E.A, ten, „jehož domovem je voda“. Byl hlavním anunnackým vědcem a jeho prvním úkolem bylo získat zlato, které Anunnakové potřebovali, z vod zálivu – šlo očividně o úkol, k jehož uskutečnění bylo potřeba rozsáhlých znalostí fyziky, chemie a me​talurgie. Jelikož ale bylo nutné přejít ke klasické těžbě v dolech, operace se přenesla do jihovýchodní Afriky; k tomu byly zase nezbytné poznatky z oblasti geografie, geologie a geometrie – to, čemu dnes říkáme vědy o zemi. Není proto divu, že přídomek boha se změnil na EN.KI – „pán Země“, neboť mu náležela všechna tajemství o Zemi. Nakonec ještě navrhl a provedl genetickou operaci, jejímž výsledkem vznikl Adam – při tomto počinu mu pomáhala jeho nevlastní sestra Ninchursag, hlavní lékařka; tím prokázal svůj um i v oblasti věd o životě: v biologii, genetice a nauce o vývoji druhů. Ve svém centru v Eridu v Sumerské říši uchovával více než sto ME, oněch záhadných objektů, na nichž byly jako na počítačových discích uloženy podle témat různé informace. A na nejjižnějším cípu Afriky byla ve vědecké stanici uložena „tabulka moudrosti“.

Po čase se Enki o všechny tyto vědomosti podělil se svými šesti syny, z nichž každý se stal odborníkem v jednom či více z těchto vědeckých tajemství.

Enkiho nevlastní bratr EN.LIL – „pán přikázání“ – dorazil na Zemi po něm. Pod jeho vedením se počet Anunnaků na Zemi zvýšil na šest set; navíc na oběžné dráze kolem Země zůstalo tři sta IGI.GIů („Těch, již vidí a pozorují“), kteří tvořili posádku orbitálních stanic a udržovali kontakt s vesmírnou lodí prostřednictvím modulu. Byl to skvělý kosmonaut a organizátor s velkou autoritou. Založil v NI.IBRU první kontrolní centrum mise – dnes jej známe pod akkadským jménem Nippur, a komunikační spoje mezi Zemí a mateřskou planetou, DUR.AN.KI – „svazek nebes a Země“. On měl schraňovat a uchovávat vesmírné tabulky, nebeská data a tajemství astronomie. Naplánoval a dohlížel na provedení první vesmírné základny v Sipparu  („Ptačím městě“). Staral se o záležitosti počasí, o vítr a déšť. Také měl pod svou správou otázky přepravy a zásobování, včetně místních dodávek potravin a šíření zemědělství a pastevectví. Udržoval mezi Anunnaky disciplínu, předsedal radě „sedmi, kteří soudí“ a zůstal hlavním bohem práva a pořádku, když se lidstvo začalo rozrůstat. Stanovoval kněžské funkce a když bylo ustaveno království, Sumerové je nazývali „Enlilovou výsostností“.

Rozsáhlý a velmi dobře zachovaný Hymnus na Enlila, Dobročinného, který byl nalezen v troskách místa zvaného E.DUB.BA, na proslulém „tabulkovém kopci“ v Nippuru, vyjmenovával ve svých sto sedmdesáti řádcích mnoho z Enlilových vědeckých a organizačních úspěchů. Na jeho zikkuratu E.KURu („Domu, který je jako hora“) byl „paprsek, který prozkoumával nitro všech zemí“. Enlil také „usta​novil Duranki“, svazek mezi nebem a Zemí. V Nippuru vztyčil „vesmírného skopce“. Zavedl právo a spravedlnost. S „nebeskými ME,“ na které „nikdo nemůže pohlédnout,“ v nejvnitřnější části Ekuru vybudoval „nebeský zenit, záhadný jako mořské dálky“, ve kterém byly „hvězdné emblémy… vyvedené v dokonalosti;“ ty daly vzniknout rituálům a svátkům. Pod Enlilovým vedením „města byla budována, osady zakládány, chlévy stavěny, ovčince ohrazovány“, břehy řek se zvyšovaly, aby nedocházelo k záplavám, budovaly se průplavy, zakládala pole a louky „plná klasů bohatých,“ vysazovaly se ovocné zahrady, učilo se předení a tkalcovství.

Všechny tyto znalosti a civilizační pokroky odkázal Enlil svým synům a vnukům a jejich prostřednictvím i lidstvu.

Proces, kterým toto předávání vědomostí a poznatků od Anunnaků k lidem probíhalo, je skutečně zanedbávanou oblastí zkoumání. Velmi málo úsilí se věnovalo například objasnění otázky, jak vznikla instituce kněží-astronomů – bez nich bychom dnes měli o naší sluneční soustavě jen zlomek současných informací, a ani bychom nebyli schopni pořádat výpravy do kosmu. O zásadní události, o sdělení nebeských tajemství Enmedurankimu, se dočítáme na málo známé tabulce, kterou ale naštěstí na denní světlo vynesl W. G. Lambert ve své práci Enmeduranki and Related Material:

Enmeduranki [byl] kníže v Sipparu,

Anuův, Enlilův a Eův milovaný.

Šamaš v jasném chrámě ho ustanovil [knězem].

Šamaš a Adad [ho vzali] na shromáždění [bohů], 

ukázali mu, jak má pozorovat olej na vodní hladině, 

tajemství Anua, Enlila a Ey.

Dali mu božskou tabulku, 

tajemství kibbu nebes na Zemi…

Naučili ho výpočtům s čísly.
Když skončila Enmedurankiho výuka v tajných vědách Anunnaků, vrátil se do Sumeru. „Muži z Nippuru, Sipparu a Babylonu byli k němu předvoláni“. On jim vyprávěl o svých zážitcích a o zavedení institutu kněžství, které se má podle přání bohů dědit z otce na syna:

Učený mudrc, 

který střeží tajemství bohů, 

zaváže svého vyvoleného syna 

přísahou před tváří Šamaše a Adada…

a poučí ho o tajemství bohů.
Tabulka končí poznámkou:

Toto byla linie stvořených kněží, 

těch, jimž je dovoleno přiblížit se k Šamašovi 

a Adadovi.
Podle sumerského seznamu králů byl Enmeduranna sedmým držitelem královské hodnosti před potopou, a vládl v Sipparu po šest oběhů Nibiru, než se z něj stal vele​kněz a byl přejmenován na Enmedurankiho. V Knize Henochově to byl archanděl Uriel („Bůh je mé světlo“), kdo Henochovi ukázal tajemství Slunce (slunovraty a rovnodennosti, celkem „šest vchodů“), „měsíční zákony“ (včetně vkladných dní) a dvanáct hvězdných souhvězdí, „všechny pochody nebes“. Na konci výuky dal Uriel Henochovi – stejně jako dali Šamaš a Adad Enmedurankimu – „nebeské tabulky“, přičemž mu nakázal, aby je pečlivě prostudoval a všiml si „každé jednotlivé věci“ na nich. Když se Henoch vrátil na Zem, sdělil své nově nabyté vědomosti svému nej​staršímu synu Metúšelachovi. V Knihách tajemství Henocha se píše, že mezi znalostmi, které byly Henochovy svěřeny, byly i „všechny pochody nebes, země a moří, a všech živlů, jejich přesuny a míjení a hřmění hromu, pohyby Slunce a Měsíce; posuny a přeměny hvězd; roční doby, roky, dny a hodiny“. To všechno by odpovídalo přídomkům Šamaše – boha, jehož nebeským protějškem bylo Slun​ce a který řídil kosmodrom, a také Adada, který byl ve starověku „bohem počasí“, bohem vichřic a deště. Šamaš (v sumerštině Utu) se většinou zobrazoval (obr. 54) s měřicí tyčí a provazem v rukou; Adad (v sumerštině Iškur) zase třímal rozeklaný blesk. Výjev na královské pečeti asyrského krále (Tukulti-Ninurty I.) ukazuje, jak je král představován dvěma velkým bohům – snad proto, aby mu byly svěřeny vědomosti, které kdysi získal Emneduranki (obr. 69).
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Obrázek 69
V pozdějších dobách bylo časté, že králové žádali, aby jim bohové dali stejnou „moudrost“ a vědecké znalosti, jako měli legendární vzdělanci, případně se chvástali, že vědí stejně, jako oni. V královské asyrské korespondenci se král zdravil jako ten, který „v moudrosti předčí všechny mudrce Dolního světa“, neboť je to potomek „přemoudrého Adapy“. Jiným případem bylo tvrzení jistého babylonského panovníka, že je mu vlastní „moudrost, jež několikráte přesahuje i tu, zapsanou rukou samotného Adapy“. Všechno to byly odkazy na Adapu, mudrce z Eridu (Enkiho sumerského centra), kterého Enki naučil „všemožnému vědění o řádech světa“ – tajemství věd o Zemi.

Nedá se vyloučit možnost, že stejně jako Emnmeduranki a Henoch, i Adapa byl sedmým v řadě mudrců, mudrců z Eridu, a že je to tudíž jen další verze sumerského příběhu, který se odráží v biblickém příběhu o Henochovi. Podle něj bylo v Eridu, Enkiho městě, vyučováno sedm moudrých mužů. Jejich přídomky a oblasti vědění se od verze k verzi liší. Rykle Borgera, který tento příběh zkoumal ve světle Henochových tradic („Die Beschworungsserie Bit Meshri und die Himmelfahrt Henochs“ v časopisu Journal of Near Eastern Studies, vol. 33), zvláště zaujal nápis na třetí tabulce řady asyrských přísažných zaklínání. Na nich je zapsáno jméno každého ze sedmi mudrců a vysvětlen hlav​ní důvod jeho proslulosti; o sedmém z nich se tam praví: „Utu-Abzu, ten, který na nebesa vystoupil“. R. Borger pak uvádí ještě jeden podobný citát a dochází k závěru, že tento sedmý mudrc, jehož jméno bylo kombinací jména Utua/Ša​maše a podsvětního Enkiho panství (Abzu), byl právě asyrský „Henoch“.

Z asyrských odkazů na Adapovu moudrost se zdá plynout, že sepsal knihu věd nazvanou U.SAR d ANUM d ENLILA – „Spis o času; od božského Anua a božského Enlila“. Adapovi se tedy připisuje autorství první knihy člověka o astronomii a kalendáři.

Když Enmeduranki vystoupil na nebesa, aby se naučil různým tajemstvím, jeho patrony byli bohové Utu/Šamaš a Adad/Iškur, vnuk a syn Enlilův. Jeho vstup na nebesa se tedy odehrál pod záštitou Enlilovců. O Adapovi se dočteme, že když ho Enki vyslal na nebesa do Anuova příbytku, dva bohové, kteří ho měli hlídat, byli Dumuzi a Gizzida, dva synové Ea/Enkiho. Tam „Adapa od horizontu nebes k zenitu nebes vrhl pohled; spatřil jeho nezměrnost“ – slova, která se dočteme v Knize Henochově. Na konci návštěvy mu Anu odepřel věčný život; místo toho přisoudil Adapovi „kněžství v městě Eově, jež ho bude v budoucnu velebit“.

Z těchto dvou příběhů vyplývá, že existovaly dvě kněžské větve – jedna enlilovská, druhá enkiovská, a rovněž dvě ústřední akademie věd: jedna v Enlilově Nippuru, druhá v Enkiho Eridu. Obě spolu bezpochyby spolupracovaly, ale i soupeřily, podobně jako oba nevlastní bratři, a obě měly svou vlastní specializaci. Tento závěr, podporovaný pozdějšími texty i událostmi, se obráží ve skutečnosti, že vedoucí Anunnakové všichni měli nějaký zvláštní talent, schopnost a poslání.

Když dále zkoumáme tyto zvláštní schopnosti a úkoly, zjistíme, že těsný vztah chrámu, astronomie a kalendáře byl také vyjádřen ve skutečnosti, že několik božstev jak v Sumeru, tak v Egyptě zřejmě tyto schopnosti kombinovalo, jak poznáme z jejich atributů. A jelikož zikkuraty a chrámy sloužily jako observatoře – aby se dal určit přechod pozemského a nebeského času – božstva s astronomickými znalostmi byla obdařena rovněž schopností orientace a projektování chrámů.

„Pověz, víš-li něco rozumného o tom. Víš, kdo stanovil rozměry Země, kdo nad ní natáhl měřicí šňůru?“ Tak se zeptali Jóba, až musel přiznat, že ne člověk, nýbrž Bůh je nejvyšším strážcem tajemství. Ve scéně, v níž je uveden král-kněz před Šamaše (obr. 54), je její účel či podstata objasněna dvěma božskými měřiči, kteří drží šňůru. Dvě šňůry, které napínají k planetě vysílající paprsek, tvoří úhel, čímž se naznačuje, že nešlo ani tak o změření vzdálenosti, jako o orientaci. Egyptské vyobrazení podobného motivu, scéna namalovaná na papyru královny Nejmet, ukazuje dva zeměměřiče, kteří zaměřují nějaký úhel od planety zvané „Rudé oko Horovo“ (obr. 70).
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Napínání šňůry k určení správné astronomické orientace chrámu měla ve starém Egyptě za úkol bohyně jménem Sešeta. Byla jednak bohyní kalendáře; její přívlastky byly „veliká, paní písem, paní Domu knih“ a jejím atributem bylo pisátko zhotovené z palmové ratolesti, což se – napsáno egyptským hieroglyfem – četlo jako „počítání let“. Bohyně byla vyobrazována se sedmicípou hvězdou uvnitř nebeského luku na hlavě. Byla to také bohyně stavebnictví, avšak pouze (jak upozornil sir Norman Lockyer v knize The Dawn of Astronomy) k určení orientace chrámů podle světových stran. Taková orientace totiž nebyla náhodná nebo libovolná. Egypťané se při určování orientace a hlav​ní osy svých chrámů spoléhali na božské vedení; bohyně pověřená tímto úkolem byla Sešeta. Když Auguste Mariette podával zprávu o svých nálezech v Dendeře, kde byly objeveny vyobrazení a nápisy věnované Sešetě, prohlásil, že to byla určitě ona, kdo „zajišťoval, aby stavba posvátné svatyně byla provedena přesně podle pokynů obsažených v božských knihách“.

Určení správné orientace si žádalo složitý rituál zvaný Put-ser, což znamená „napínání šňůry“. Bohyně zapustila do země kolík, zatloukla jej zlatou paličkou; jí vedený král zapustil do země druhý kolík. Potom se mezi oba kolíky napnula šňůra, čímž byla určena přesná orientace; ta se řídila podle polohy jisté hvězdy. Studie Zbyňka Žáby publikovaná Československou akademií věd (Archiv orientální, dodatek 2, 1953) přináší závěr, že tento ceremoniál odhaluje znalost jevu precese, a tudíž rozdělení nebeského kruhu podle znamení zvěrokruhu. Astrální stránka ceremoniálu byla objasněna v několika nápisech, jež se ho týkají, jako je např. nápis objevený na stěnách Horova chrámu v Edfu. Jsou na něm zaznamenána slova faraonova:

Vzal jsem kolík, 

uchopil jsem palici za topůrko, 

napjal jsem šňůru spolu se Sešetou.

Obracím, zrak, abych sledoval pohyby hvězd, 

upírám pohled na astrálno Msihettu.

Ten hvězdný bůh, jenž oznamuje čas,

dosahuje úhlu svého Merkhetu;

já vyznačím čtyři rohy

božího chrámu.

V jiném případě, který se týká přestavby chrámu faraónem Setim I. v Abydu, cituje nápis jeho slova takto:

Palice v mé ruce byla ze zlata, 

zatloukl jsem jí kolík.

Byla jsi se mnou ve své mocnosti Harpedonapt.

Tvá ruka třímala rýč 

při vyznačování čtyř rohů chrámu s přesností 

čtyř nebeských podpěr.
Ceremoniál byl vyobrazen na chrámové stěně (obr. 71).
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Obrázek 71
Podle egyptské teologie byla Sešeta ženská společnice a hlavní pomocnice Thowta, egyptského boha exaktních věd, matematiky a kalendáře – božského písaře, který vedl bohům záznamy, a strážce tajemství stavby pyramid.
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Jako takový byl předním božským architektem.

6. kapitola

Božští architekti

Někdy mezi lety 2200 a 2100 př. Kr. – v době, kdy se dopravovaly kameny na stavbu Stonehenge – se Ninurta, přední Enlilův syn, pustil do velkého úkolu: vystavět si pro sebe „dům“ v Lagaši.

Tato událost vrhá světlo na mnoho božských i lidských záležitostí díky skutečnosti, že král, který byl tímto úkolem pověřen, Gudea z Lagaše, všechno do nejmenších podrobností zapsal na dvou velkých hliněných válečcích. Navzdory velikosti tohoto úkolu si uvědomoval, jak veliká čest se mu tím prokazuje, a že má jedinečnou příležitost, aby se jeho jméno a čin připomínaly po všechny časy, neboť takovou důvěru si mnoho králů nezískalo. Po pravdě řečeno hovoří královské záznamy (tedy ty dosud archeology objevené) o přinejmenším jednom případu, kdy se slavný král (Naramsín), kterého bohové jinak velmi milovali, opakovaně a nadarmo dožadoval, aby směl postavit nový chrám (stejná situace nastala o několik tisíciletí později v případě krále Davida v Jeruzalémě). Gudea mazaně vyjadřoval vděčnost svému bohu pochvalnými nápisy, které nechal tesat na sochy sebe sama (obr. 72), a ty pak umisťoval do nového chrámu; díky tomu se nám zachovaly poměrně rozsáhlé písemné informace, které vysvětlují, jak a proč byly budovány posvátné okrsky a chrámy Anunnaků.
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Obrázek 72
Jako přední syn Enlila od jeho nevlastní sestry Ninchursag měl Ninurta nejen nástupnické právo, ale také se svým otcem sdílel jeho hierarchickou pozici padesáti (přičemž Anuova, nejvyšší, byla šedesát, a pozice druhého Anuova syna Enkiho byla čtyřicet) – bylo tedy nasnadě, aby se Ninurtův zikkurat nazýval E.NINNU, „Dům padesáti“.

Po celá tisíciletí byl Ninurta věrným pomocníkem svého otce, svědomitě plnil všechny úkoly, které mu otec zadal. Vysloužil si přídomek „přední bojovník Enlilův“, když se vzbouřený bůh Zu zmocnil tabulek osudů z kontrolního ústředí mise v Nippuru, čímž narušil svazek nebesa-Země. A právě Ninurta zloděje pronásledoval až na kraj země, zajal ho a navrátil veledůležité tabulky na jejich původní místo. Když se mezi Enlilovci a Enkiovci rozpoutala brutální válka, které jsme ve Válkách bohů a lidí říkali druhá válka u pyramid, byl to opět právě Ninurta, kdo dovedl stranu svého otce k vítězství. Onen střet skončil mírovou konferencí, kterou znesvářené klany přinutila uspořádat Ninchursag; jejím výsledkem bylo, že si oba bratři a jejich synové zeměkouli rozdělili a lidstvu byla věnována civilizace ve třech oblastech – v Mezopotámii, Egyptě a údolí Indu.

Mír, který nastal poté, vydržel velmi dlouho, ale nikoliv navždy. Bohem, který byl s výsledkem dělení země nespokojený od samého začátku, byl Marduk, prvorozený syn Enkiho. Podařilo se mu znovu rozdmýchat rivalitu mezi svým otcem a Enlilem, která plynula ze složitých nástupnických pravidel Anunnaků. Zpochybnil právo Enlilova potomka na vládu nad Sumerskou a Akkadskou říší (kterým dnes říkáme Mezopotámie) a tvrdil, že mezopotámské město Bab-Ili (Babylon) – doslova „Brána bohů“ – patří po právu jemu. Konflikty, které kvůli tomu vznikly, měly za následek, že Marduk byl odsouzen k pohřbení zaživa ve Velké pyramidě v Gize; nakonec mu ale byl trest prominut, než bylo příliš pozdě, a byl poslán do vyhnanství; a Ninurta byl zase povolán, aby pomohl vzniklé konflikty vyřešit.

Ninurta nebyl nicméně jen bojovník. To on po velké potopě světa přehradil údolí mezi horami, aby se zabránilo dalším záplavám na pláni mezi řekami Eufratem a Tigridem, a kdo na tomtéž místě zorganizoval rozsáhlé odvodňovací práce, aby se planina stala opět obyvatelnou. Poté dohlížel na rozvoj organizovaného zemědělství v této oblasti – u Sumeřanů si tím vysloužil přídomek Uraš – „Oráč“. Když se Anunnakové rozhodli, že věnují lidstvu instituci království, Ninurta měl za úkol celou akci v prvním městě lidí, Kiši, provést. A když se po nepokojích vyvolaných Mardukem kolem roku 2250 př. Kr. situace zase trochu uklidnila, byl to opět Ninurta, kdo na zemi znovu zavedl řád a ustanovil ve svém kultovním městě Lagaši království.
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Za odměnu měl od Enlila povoleno, aby si v Lagaši vybudoval nový chrám. Nešlo ani tak o to, že by „neměl kde bydlet,“ už vlastnil jeden chrám v Kiši a další v posvátném okrsku v Nippuru, hned vedle zikkuratu svého otce. Také měl vlastní chrám v Girsu, v posvátném okrsku svého „kultovního centra,“ ve městě Lagaši. Francouzské archeologické týmy, které na tomto místě pracovaly (dnes se jmenuje Tello), vyslaly mezi roky 1877 a 1933 dvacet „expedicí“; odborníci tam objevili mnoho starobylých pozůstatků čtvercového zikkuratu a obdélníkových chrámů, jejichž rohy byly orientovány přesně do čtyř světových stran (obr. 73). Odhadovali, že základy nejstaršího chrámu mohly být položeny v raných dynastických dobách, někdy kolem roku 2700 př. Kr. – na mapce vykopávkových prací je onen pahorek označen písmenem „K“. Již zápisky nejstarších panovníků v Lagaši hovoří o přestavbách a vylepšeních v Girsu, stejně tak jako o darování votivních uměleckých předmětů; například Entemena věnoval do chrámu onu stříbrnou vázu (obr. 48) – a to vše probíhalo po šest set až sedm set let před dobou panování Gudey. Z některých nápisů by se dalo vysoudit, že základy pro zcela první Eninnu byly položeny králem Mesilimem z Kiše, který panoval někdy kolem roku 2850 př. Kr.
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Připomeňme si, že Kiš bylo ono místo, kde Ninurta pro Sumeřany poprvé zavedl instituci království. Po dlouhou dobu se vládci Lagaše považovali pouze za místokrále, kteří si titul „král Kiše“ museli zasloužit, aby se stali plnohod​notnými panovníky. Možná to bylo právě toto stigma druhořadosti, které Ninurtu přimělo, aby si ve svém městě chtěl zbudovat skutečně skvělý chrám; také ho potřeboval k tomu, aby v něm uchovával úžasné zbraně, které mu věnovali Anu s Enlilem; mezi nimi byl i létací stroj, kterému se říkalo Božský pták bouří (obr. 74), který měl rozpětí kří​del asi dvacet pět metrů a tudíž pro něj bylo potřeba sestrojit speciálně navržený přístřešek.

Když Ninurta porazil Enkiovce, vstoupil do Velké pyramidy a zjistil, že kromě impozantního vzhledu je i uvnitř složitě a skvěle vybudována. Z Gudeových nápisů se dozvídáme, že po své inspekční cestě do Egypta Ninurta nejspíš také zatoužil nechat si zbudovat zikkurat, který by byl podobně ohromný a složitý. Když se mu znovu podařilo nastolit v Sumerské říši mír a povýšit své město Lagaš na hlavní královské město, znovu Enlila požádal o svolení vybudovat si v něm nový E.NINNU, nový „Dům padesáti“, a sice v okrsku Girsu. Tentokrát se mu přání mělo splnit.

Že mu ale Enlil vyhověl, nelze vůbec brát za samozřejmost. Například v kanaánských mýtech o bohu Ba’alovi („Pán“) čteme, že za svůj podíl na potření nepřátel Ela („Vznešeného“, hlavního božstva) žádal právě Ela, aby si směl vystavět Dům na hřebeni hory Zaphon v Libanonu. Ba’al o toto povolení žádal už předtím několikrát a pokaždé byl zamítnut. Často si „Býku Elovi, svému otci“, stěžoval:

Ba’al nemá příbytku jako jiní bohové, 

nemá okrsku jako děti Ašery;

dům Elův je i přístřeškem jeho syna.

Tentokrát ale požádal Ašeru, Elovu manželku, aby se za něho přimluvila; a Ašera Ela konečné přemluvila, aby Ba’​alovi svolení dal. Kromě již dříve uváděných důvodů k nim tentokrát přibyl ještě další: Ba’al, tvrdila Ašera, bude pak ze svého nového domu moci „sledovat běh ročních dob“ – konat nebeská pozorování pro účely kalendáře.

Ale i když to byl bůh, nemohl se Ba’al jen tak jednoduše sebrat a začít si chrám stavět. Plány musel nakreslit a na stavbu dohlížet Kothar-Chasís, „umný a znalý“ stavitel bohů. Nejen moderní vědci, ale dokonce už i Filón z Byb​losu v prvním stol. po Kr. (cituje starší fénické historiky) přirovnával Kothar-Chasíse k řeckému božskému kováři a řemeslníkovi Héfaistovi (ten vybudoval Diův chrám) nebo k Thowtovi, egyptskému bohu vědění, řemesel a kou​zel. Kanaánské texty dokonce tvrdí, že Ba’al vyslal několik poslů do Egypta, aby mu Kothar-Chasíse přivedli, ale nakonec ho objevil na Krétě.

Jakmile ale Kothar-Chasís dorazil, Ba’al se s ním okamžitě dostal do prudkých sporů ohledně architektury svého chrámu. Zdá se, že si přál Dům pouze o dvou částech, nikoliv o třech, jak to bylo zvykem – chtěl Hechal a Bamtim (zvýšená podstava). Nejostřejší hádka se strhla kvůli jakémusi trychtýřovitému oknu či světlíku, o němž Kothar-Cha​sís tvrdil, že musí být umístěn „v Domě“, ale Ba’al se s ním divoce hádal, aby ho udělal někde jinde. Této hádce je v textu věnováno mnoho řádek, aby se doložila její prud​kost a důležitost; oba zúčastnění na sebe při ní křičeli a plivali…

Důvody pro neshody ohledně světlíku a jeho umístění zůstávají nejasné; my se dohadujeme, že to mohlo souviset s orientací chrámu. Ašeřino tvrzení, že z chrámu budou moct být sledovány roční doby, se zdá naznačovat, že budova musela být natočena tak, aby z ní bylo možné pozorovat některé astronomické jevy. Jak nám ale kanaánský text později sděluje, Ba’al měl naproti tomu v úmyslu zabudovat si do chrámu tajné komunikační zařízení, které by mu umožnilo získat moc nad ostatními bohy. Za tímto účelem Ba’al „natáhl šňůru, pevnou a poddajnou“ od vrcholu Zaphonu („Sever“) ke Kadeši („Posvátné místo“) na jihu v sinajské poušti.

Orientace ale nakonec zůstala taková, jak si ji přál božský architekt Kothar-Chasís. „Ty budeš mých slov dbát,“ řekl Ba’alovi důrazně, a „pro Ba’ala samotného byl dům takto vystavěn“. Pokud, jak musíme samozřejmě předpokládat, byly i další chrámy na vrcholu baalbecké planiny vybudovány podle tohoto prastarého původního plánu, pak zjišťujeme, že ona orientace, na které Kothar-Chasís tak neústupně trval, byla stavba chrámu podél východo-západ​ní osy (viz obr. 25).

Jak se před námi odvíjí příběh o novém chrámu Eninnu, uvidíme, že i v něm se měla odbývat pozorování nebes, podle kterých byla stanovena orientace budovy, a že i zde bylo potřeba služeb nebeských architektů.

* * *

Podobně jako král Šalomoun asi třináct století před ním, i Gudea ve svých nápisech podrobně zachycuje počet dělníků, kteří se stavby zúčastnili (216 000), píše o cedrových kmenech, které nechal dopravit z Libanonu, o jiném druhu dřeva, které použil na hlavní trámy, o „obřích balvanech z hor, rozdělených do kvádrů,“ živici ze studní a z „živičného jezera“, mědi z „měděných hor“, stříbře z „jeho hory“ a zlatě „z hor jeho“; a o všech bronzových uměleckých předmětech a ozdobách a obkladech a sloupech a sochách. Vše bylo popsáno do velkých podrobností a po dokončení byl výsledek tak úžasný a skvělý, že „všech Anunnaků zmocnil se převeliký údiv nad tou krásou“.

Nejzajímavější částí Gudeových nápisů jsou ty okamžiky, které se věnují popisu událostí před započetím stavby celého chrámu, určení jeho orientace, jeho vybavení a sym​boliky; nejvíc zde čerpáme z informací, uvedených na nápisu známém jako váleček A.

Řetěz všech událostí, píše se v Gudeově záznamu, začal jistého dne, dne, který byl nad jiné důležitý. Ninurtovi se v textu říká jeho formálním titulem NIN.GIRSU – „Pán Girsu“ – a zápis začíná těmito slovy:

Dne, kterého je osud nebes-Země určen, 

kdy Lagaš pozvedl hlavu k oblačným výšinám 

ve shodě s velikými ME,

Enlil vrhl blahosklonný pohled na pána Ningirsu.
Dále se dozvídáme, že Ninurta si stěžoval na odklady, ke kterým při stavbě chrámu docházelo, chrámu, „který je podle ME pro město nezbytný“. Onoho příznivého dne Enlil konečně vydal rozhodnutí o zahájení stavby, a také určil, jaké jméno chrám ponese: Jeho král nechť ho pojmenuje E.NINNU“. Po tomto výnosu, napsal Gudea, „se na nebi i na Zemi oslnivě rozjasnilo“.

Když už tedy Ninurta konečně dosáhl Enlilova svolení a měl pro nový zikkurat i jméno, nyní měl volné ruce, aby stavbu zahájil. Aniž by ztrácel čas, Gudea šel svému bohu skládat poklony, aby mu byl velký úkol svěřen. Obětoval mu voly a kůzlata a „čekal na boží vůli… ve dne i vprostřed noci obracel Gudea zrak svůj ke svému pánu Ningirsu; čekal jen na příkaz jeho, aby mohl započít se stavbou chrámu pro něj“. Gudea se nevzdával a neustále se modlil: „Pravil a povzdechl: ‚Takto, takto promluvím; takto, takto promluvím; tato slova přednesu: já jsem pastýř, zvolený ke kralování.‘“

Nakonec k tomu zázraku došlo. „V půlnoční čas,“ napsal, „přišlo ke mně cosi; nerozuměl však jsem smyslu oněch slov“. Vzal tedy svou vysmolenou loď, vyplul do průplavu a zamířil do nedalekého města, aby v „Domě rozřešení osudu“ prorocké bohyně Nanše získal vysvětlení svého snu. Nejdříve jí nabídl obětiny a naléhavě žádal, aby jeho záhadu rozluštila, a poté jí začal líčit, jak vypadal onen bůh, který se mu zjevil a jehož slovy se měl řídit:

Ve snu [spatřil jsem]

muže přejasného, jenž zářil jako nebesa, 

velikého na nebi, velikého na Zemi, 

jenž podle čelenky byl bohem.

Po jeho boku spatřil jsem Božského ptáka bouří;

jako zuřící bouře pod nohama jeho 

krčili se lvové dva, po pravici a po levici.

Ten mi nařídil chrám mu vystavět.

Pak se ale událo nebeské znamení, jehož významu Gudea, jak vyprávěl prorocké bohyni, nerozuměl: Slunce nad Kišarem, Jupiterem, bylo náhle vidět nad horizontem. A pak se objevila jakási žena, která dala Gudeovi další nebeské pokyny:

Žena – 

kdo to byl? Či kdo to nebyl?

obraz chrámové stavby, zikkuratu 

na hlavě své nesla –

v ruce pak třímala posvátný stylus, 

tabulku příznivé hvězdy nebes 

třímala 

a s ní se radila.

Potom se objevila třetí nebeská bytost, která vyhlížela jako „hrdina“:

V rukou držel tabulku z lapisu lazuli;

plán chrámu pak na ni načrtl.

A pak se mu přímo před očima zhmotnila znamení pro stavbu: „posvátný koš na nošení nákladů“ a „posvátná for​ma na cihly“, v níž byla uložena „stanovená cihla“.

Když prorocká bohyně vyslechla všechny podrobnosti Gudeovy snové vize, začala mu vysvětlovat, co která část snu znamenala. První bůh, který se králi zjevil, byl Ningirsu (Ninurta); „to pro něho máš vystavět jeho chrám Eninnu, tak ti rozkázal“. Východ Slunce s Jupiterem, řekla mu, znamenalo boha Ningizzidu a označovalo králi místo Slunce na obzoru. Bohyně byla Nisaba; „máš vystavit Dům podle posvátné planety, kterou určila ti“. A třetí bůh, ozná​mila mu Nanše, „nese jméno Nindub; ten ti svěřil plán Domu“.

Nanše pak králi ještě dala několik dobrých rad, připomněla Gudeovi, že nový Eninnu musí mít zvláštní místo na Ninurtovy zbraně, na jeho skvělý létací stroj a dokonce i na jeho oblíbenou lyru. S těmito vysvětleními a pokyny se Gudea vrátil zase do Lagaše, uzavřel se do starého chrámu a rozjímal tam, co všechna tato poselství znamenají. „Po dva dny uzavřel se ve svatyni chrámu, i v noci dlel tam; nad plánem chrámu přemítal, vizi svou si připomínal neustále“.

Jako první věc ho nejvíce zarážela orientace nového chrámu. Vystoupil na horní, vyvýšenou část starého chrámu, zvanou Šugalam, „místo otvoru, místo určování, z něhož Ningirsu sledovat může celou svou zem,“ kde odstranil část „pěny“ (omítky? bláta?), která mu bránila ve výhledu, a snažil se odhalit tajemství toho, jak byl chrám vystavěn; stále byl ale zmaten a nerozuměl mu. „Ó můj pane Ningirsu,“ zavolal na svého boha, „Ó syne Enlilův; mé srdce je stále neznalé; smysl je mi vzdálen stejně jako střed oceánu, je ode mě daleko jako prostředek nebes… Ó, syne Enlilův, pane Ningirsu – já, já neznám nic“.

Požádal o druhé boží znamení; a když potom usnul, objevil se před ním opět Ningirsu/Ninurta; „Zatímco jsem spal, u mé hlavy on stál,“ napsal Gudea. Bůh Gudeovi všechny pokyny vysvětlil a ubezpečil ho, že bohové mu budou i nadále ve všem nápomocni:

Mé rozkazy naučí tě rozeznávat znamení 

podle božské planety na nebesích udávaná;

podle posvátných rituálů 

můj Dům, Eninnu, 

sváže Zemi s Nebesy.

Potom bůh Gudeovi vyjmenovává veškeré požadavky na vnitřní vybavení chrámu, přičemž se také věnuje popisu své síly, děsuplné kráse svých zbraní, svým pamětihodným skutkům (jako bylo přehrazení horských údolí proti povod​ním) a zmiňuje status, který mu udělil Anu, „padesát jmen velebných, bohem ustanovených“. Řekl Gudeovi, že se stavbou by měl začít „v den nového Měsíce,“ až mu bůh dá patřičné znamení – signál: večer v den Nového roku se objeví boží ruka, třímající plamen, který bude vrhat takovou zář, „která noc učiní stejně jasnou, jako je den“.

Ninurta/Ningirsu také Gudeu ujistil, že od samého počátku plánování Eninnu se mu dostane vydatné pomoci bohů. Bůh, jehož přídomek zněl „Přejasný had“, přijde a bude s výstavbou chrámu Eninnu i okrsku kolem něj pomáhat – „vystaví ho jako Dům Hada, bude vystavěn přepevně“. Ninurta poté Gudeovi slibuje, že stavba chrámu přinese zemi blahobyt: „Až bude má chrámová terasa dokončena,“ začne hojně pršet, zavlažovací kanály se naplní vodou, dokonce i poušť, „kudy voda netekla,“ rozkvete; bude bohatá úroda, dostatek oleje na vaření, i „vlny bude velké množství k vážení“.

Nyní tedy „Gudea porozuměl blahému plánu, plánu, který byl jasným poselstvím jeho snové vidiny; když zaslechl slova svého pána Ningirsu, sklonil hlavu svou… Nyní byl již velmi moudrý a rozuměl mnoha věcem“.

Gudea pak už neztrácel čas, začal „město čistit“ a organizoval obyvatele Lagaše, aby vytvořili pracovní čety a za​psali se k velebnému úkolu. Ve verších, které vrhají světlo i na lidskou stránku celého příběhu, na život a zvyky a sociální problémy společnosti před více než čtyřmi tisíci let, se dočítáme, že lidé se měli k vykonání této slavné práce posvětit tím, že „bič dozorcův byl zakázán, matka své dítě nesměla pokárat… služka, byť i velké chyby se dopustila, nebyla za to paní udeřena do tváře“. Ale nestačilo po lidech chtít, aby se začali chovat jako andělé. Aby Gudea získal na stavbu peníze, „uložil zemi daně; na počest pána Ningirsu daně byly zvýšeny“…

Zde se můžeme na chvíli zastavit a podívat se na stavbu jiného božího příbytku, a sice toho, vybudovaného v sinajské divočině pro Hospodina. Podrobně je tato událost zachycena v knize Exodus, na začátku kap. 25. „Mluv k synům Izraele,“ řekl Hospodin Mojžíšovi, „ať pro mne vyberou oběť pozdvihování. Vyberete oběť pozdvihování pro mne od každého, kdo ji ze srdce dobrovolně odevzdá… Ať mi udělají svatyni a já budu bydlit uprostřed nich. Uděláte všechno přesně podle toho, co ti ukazuji jako vzor svatého příbytku i vzor všech bohoslužebných předmětů.“ Potom následuje velice podrobný architektonický popis – je tak detailní, že umožňuje odborníkům rekonstruovat „božský příbytek“ i všechny jeho složky.

Aby mohl Mojžíš tyto detailní plány provést, Hospodin se rozhodl poskytnout mu dva pomocníky, které „naplnil Božím duchem – totiž moudrostí, důvtipem a znalostí každého díla“. Dva zvolení mužové byli Besaleel a Oholíab, kteří měli „zhotovit všechno, co Hospodin přikázal“. Tyto instrukce začínaly popisem rozvržení příbytku – je zřejmé, že šlo o obdélníkové ohrazené místo, okrsek, jehož dlouhé strany (sto loket) směřovaly přesně na jih a sever a jehož kratší strany (padesát loket) směřovaly na východ a západ, čímž byl tedy celý komplex orientován podél východo-západní osy (viz obr. 44a).

Když už nyní Gudea – abychom se zase vrátili do Sumeru o zhruba sedm set let před exodus – „byl velmi moudrý a rozuměl mnoha věcem,“ pustil se do vykonávání božích instrukcí, a to velmi velkoryse. Po průplavu i řece vyslal lodi, „posvátná plavidla, na nichž bylo vztyčeno znamení bohyně Nanše,“ aby získal pomoc od jejích následovníků. Do země Inanny poslal karavany dobytka a oslů, před kterými se nesl její emblém „hvězdného disku;“ do seznamu dělníků zapsal muže Utua, „boha, jehož miluje“. Následně „z Élamu přišli Élamci, ze Sús přišli Súsiánci, i Magan (Egypt) a Melukha (Núbie) poslaly ze svých hor početný příspěvek“. Z Libanonu byly přivezeny cedry, sbíral se bronz, připlouvaly lodi naložené kamením. Těžila se měď, zlato, stříbro a mramor.
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Obrázek 75
Když bylo toto všechno hotovo, byl čas začít s výrobou hliněných cihel. A nešlo o jen tak ledajaký úkol, a to nejen kvůli tomu, že bylo cihel potřeba desítky tisíc. Cihly – další ze sumerských prvenství, které tamním lidem v zemi bez kamení umožnilo stavět vysoké budovy – neměly tvar a rozměry, jaké mají cihly většinou dnes. Většinou byly čtvercového tvaru, přičemž každá strana měřila zhruba něco přes třicet centimetrů, a na výšku byly silné asi pět až osm centimetrů. Nebyly na všech místech a za všech časů identické; někdy se pouze sušily na slunci, jindy se pro větší trvanlivost sušily v peci. Nebyly vždy ploché, někdy byly konkávní či konvexní – to podle toho, k čemu byly určené, aby vydržely tíhu budovy. Nejen z Gudeových, ale i ze zápisů jiných králů je zřejmé, že pokud šlo o chrámy, a tím spíše o zikkuraty, o rozměrech a tvaru cihel rozhodoval bůh, který měl stavbu na starosti. Při stavbě to hrálo tak důležitou roli a pro krále to byla taková pocta, vytvořit ve formě první cihlu, že králové do ještě vlhkých cihel otiskovali nápisy (obr. 75) s votivním obsahem. Tento zvyk velmi usnadnil práci archeologům, kteří tak mohou určit, kolik králů se zúčastnilo stavby, rekonstrukcí nebo oprav různých chrámů, a kteří konkrétně to byli.

Gudea ve svých nápisech věnoval otázce cihel mnoho řádek. Formování cihel byla událost, které se účastnilo mnoho bohů a která se konala na území starého chrámu. Gudea se na tuto příležitost celou noc připravoval ve svatyni. Ráno se pak čistě umyl a oděl se do zvláštního oděvu. Po celé zemi se ten den světil jako velký svátek. Gudea nejdříve obětoval, a potom vkročil do nejsvětější svatyně. Tam byla posvátná forma na cihly, kterou králi ukázal ve snu bůh, a také „posvátný koš na přenášení nákladů“. Gudea si koš postavil na hlavu. V čele průvodu šel bůh Galalim. Formu na cihly držel v rukou bůh Ningizzida. Nechal Gudeu, aby formu vypláchl vodou z chrámové měděné číšky, což mělo být dobré znamení. Potom na Ninurtův pokyn napěchoval Gudea do formy jíl, přičemž po celou dobu pronášel vzývání. Nápis říká, že uctivě provedl všechny posvátné rituály. Celé město Lagaš „leželo v bázni“ a čekalo na výsledek: podaří se cihla pěkně, nebo bude nepovedená?

Když slunce již dobu svítilo na formu,

Gudea formu roztříštil.

Vyňal z ní cihlu.

Popatřil na spodní stranu jílu s otiskem, 

pozorným okem prohlédl ji.
Cihla byla dokonalá!

Odnesl cihlu do chrámu, 

cihlu z formy vyzvednutou.

Jako zářivý diadém pozvedl ji k nebesům;

pak ji vzal k lidu a pozvedl ji.

Položil cihlu na zem v chrámu;

byla pevná a dobrá.

A srdce královo 

rozjasnilo se jako jasný den.
Byly nalezeny staré, či lépe řečeno prastaré sumerské výjevy, zachycující obřad tvorby cihel. Jeden z nich (obr. 76) ukazuje sedícího boha, který v ruce drží pozvednutou posvátnou formu, ze které jsou odnášeny cihly na stavbu zikkuratu.
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Nadešel tedy čas, aby se začalo se samotnou stavbou chrámu; a prvním krokem muselo být vyznačení jeho orientace a položení základního kamene. Gudea zapsal, že pro Eninnu bylo zvoleno nové místo, a archeologové (viz mapu na obr. 73) opravdu našli pozůstatky této stavby na pahorku vzdáleném asi pět set metrů od místa, kde stál chrám původní – toto místo je na archeologické mapě označeno písmenem „A“.

Z těchto odkrytých zbytků budov víme, že zikkurat byl vystavěn tak, že jeho čtyři rohy směřovaly do čtyř světových stran; přesné orientace bylo dosaženo tak, že se nejprve určil přesný východ, a poté se postavilo několik zdí, které byly na sebe navzájem kolmé. I tento obřad byl vykonán ve štastný den, na jehož příchod se muselo čekat téměř celý rok. Tento den ohlašovala bohyně Nanše: „Nanše, dítě Eridu“ (Enkiho město) „nařídila vykonání předepsaného zaklínání“. My máme za to, že šlo o den rovnodennosti.
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Obrázek 77
V poledne, „kdy Slunce mělo velkou sílu, Pán pozorovatelů, Mistrný stavitel, postavil se u chrámu; rozvržení dopodrobna naplánováno“. Zatímco Anunnakové sledovali tento proces zjišťování správné orientace „s údivem převelikým,“ dotyčný bůh „položil první kámen základů a vy​značil v půdě směřování zdi“. Později se v nápisu dozvídáme, že oním Pánem pozorovatelů, Mistrným stavitelem byl Ningizzida. A z různých vyobrazení víme (obr. 77), že právě on byl bohem (pozná se podle typické čapky), který při podobných příležitostech zasazoval do země kónický základní kámen. 

Kromě výjevů z obřadu, které zachycují boha v čapce, zarážejícího do země špičatý základní „kámen“, tyto scény odlité do bronzu by mohly naznačovat, že onen „kámen“ byl ve skutečnosti bronzový; použití výrazu „kámen“ není nijak neobvyklé, neboť všechny kovy, získané z kamenolomů a dolů se označovaly slovy s předponou NA, která znamenala buď „kámen“, nebo „to, co je vytěženo“. V tom​to ohledu stojí za pozornost, že i v bibli se obřad pokládání základního či prvního kamene považoval za božský či Bohem inspirovaný počin, který měl budoucímu domu zajistit boží požehnání. V proroctví Zacharjáše o přestavení chrámu v Jeruzalémě prorok vypráví, jak mu Hospodin při vidění ukázal „muže s měřicím provazcem v ruce,“ a jak se dozvěděl, že tento boží vyslanec přišel přeměřit čtyři strany Jeruzaléma, aby ho přestavěl a rozšířil, až v něm bude nový větší boží chrám, jehož kameny se zvětší sedminásobně poté, co Pán mu sám položí základní kámen. „Radostně budou hledět na olovnici v ruce Zerubábelově“ (ten byl Bohem zvolen, aby přestavěl jeho chrám) a všechny národy poznají, že to byla boží vůle. Při té příležitosti byli Hospodinem také určeni muži, kteří práci na chrámu budou provádět.

Když už byl v Lagaši bohem Ningizzidou položen základní kámen, Gudea mohl konečně položit chrámu základy. Nyní už „znal význam čísel jako Nisaba“.

Odborníci došli k závěru, že zikkurat, který Gudea vybudoval, měl sedm stupňů. Tomu odpovídalo i to, že ihned po položení základního kamene a stanovení orientace chrá​mu bylo předneseno sedm požehnání; poté začal Gudea podél vyznačené čáry na zemi klást kameny základů:

Nechť cihly nerušeně leží!

Nechť dům podle plánu pne se do výše!

Nechť božský černý pták bouří je jak mladý orel!

Ať jako mladý lev nahání hrůzu!

Nechť dům se zaskví jako nebesa!

A ať se radostně konají oběti!

Nechť Eninnu světlem je světa!
Pak Gudea začal budovat „dům, obydlí, jež určil pro svého pána Ningirsu… chrám vpravdě jako hora nebe-Země, jehož hlava tyčí se k nebesům… Radostně vystavěl Gudea Eninnu z pevných cihel Sumeru; takto vybudoval veliký chrám“.

V Mezopotámii nebyly žádné kamenolomy; Mezopotámie, „země mezi řekami“, byla za potopy světa zavalena lavinou bahna, a proto byly jediným stavebním materiálem hliněné pálené i nepálené cihly; z těch byly také vybudovány všechny chrámy a zikkuraty. Gudeovo tvrzení, že Eninnu byl vystavěn „z pevných cihel Sumeru“, je tedy konstatování faktu. Zajímavější je Gudeův seznam dalších materiálů použitých při stavbě. Nezmiňujeme se zde o různých druzích dřeva, které se při stavbě chrámů běžně používaly, ale o různých kovech a kamení, které se musely dovážet zdaleka.

Král, čteme v jednom z nápisů, „Spravedlivý pastýř,“ „vystavěl chrám zářící kovy“ – měď, zlato a stříbro musel dopravit ze vzdálených krajů. „Vystavěl Eninnu z kamenů, rozzářil jej drahokamy; mědí smíšenou s cínem je upevnil“. Tato zmínka se nepochybně týká bronzu, který se kromě výroby různých uměleckých předmětů zřejmě používal na spojování kamenných bloků. Výroba bronzu byla složitý proces, při němž se za velikého žáru roztavila měď a v přes​ném poměru smísila s cínem, a to každý nedokázal; a opravdu, Gudea píše, že k tomuto účelu byl „ze země tavby“ přizván Sangu Simug, „kněz-kovář“, který pracoval pro boha Nintnda. Nápis dodává, že tento kněz-kovář „pracoval na vnějším plášti chrámu; přes cihly položil jasného kamene na šířku dvou dlaní; na šíři jedné dlaně jasného kamene položil…“ (další text je bohužel poškozený a nečitelný).

Už samotné prohlášení nejen o množství kamení použitého na stavbě Eninnu, ale přímá informace, že cihlová stavba byla obložena „jasným kamenem“, je skutečně senzační – i když si toho zatím žádný badatel nevšiml. Není totiž znám jediný další případ, kdy by se sumerské zápisy o stavbě chrámů zmínily o kamenném obkladu. Vždy se hovoří pouze o cihlách a cihlových zdech – o jejich stavbě, kvalitě, výměně rozdrobených – ale nikdy o kamenném obložení cihlového zdiva.

Je to neuvěřitelné – ale jak uvidíme, nikoli nevysvětlitelné – obkládání nového Eninnu „jasným kamenem“, v Sumeru něco ojedinělého, má svůj předobraz v egyptských pyramidách, které jejich stavitelé také obkládali kamenem, aby jim dodali hladký povrch!
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První z egyptských pyramid, stavěných faraóny, byla pyramida postavená Zóserem v Sakkáře na jih od Memfisu kolem roku 2650 př. Kr. (obr. 78). Jejích šest stupňů se zvedalo z pravoúhlého posvátného okrsku, a bylo původně pokryto světlým vápencem, po němž se dodnes zachovaly jenom zbytky; z této i z dalších pyramid je odstranili pozdější vládci, aby je použili na své vlastní stavby.

Egyptské pyramidy, jak jsme již demonstrovali a dokázali v knize Schody k nebesům, začali stavět sami Anunnakové – Velkou pyramidu a dvě menší v Gíze. To oni je začali obkládat hladkými kameny, z nichž byly vybudovány i vnitřní prostory pyramidy, které udivují svým přesným opracováním. To, že nový Eninnu v Lagaši, který si Ninurta objednal asi v téže době, kdy vznikla Stonehenge, napodoboval kamenné obložení egyptských pyramid, je hlavním klíčem k záhadě Stonehenge.

* * *

Taková nečekaná vazba ke starověkému Egyptu, jakou jsme si právě ukázali, není zdaleka ojedinělá. Sám Gudea tyto vztahy naznačil, když prohlásil, že tvar Eninnu a jeho obložení jasnými kameny byly založeny na informacích poskytnutých mu Nisabou, kterou „rozvrh chrámu naučil sám Enki v Domě vědění“. Tato akademie byla nepochybně v některém z Enkiho center, a připomeňme si, že Enkimu a jeho potomkům připadl při dělení světa právě Egypt.

Stavba Eninnu vyžadovala účast dosti vysokého počtu bohů. A Nisaba, která se Gudeovi zjevila při prvním snu s hvězdnou mapou, mezi nimi nebyla zdaleka jedinou ženou. Podívejme se na kompletní výčet, a potom se zastavme u rolí jednotlivých žen.

První byl Enlil, který stál u počátku celého projektu, když jeho zahájení Ninurtovi dovolil. Poté se Ninurta zjevil Gudeovi, pověděl mu o božím rozhodnutí a sdělil mu, že on, Gudea, byl zvolen za stavitele. Při onom vidění ukázal Ningizzida Gudeovi místo na nebi, odkud vycházelo Slunce, Nisaba mu perem určila příznivou hvězdu a Nindub nakreslil plán chrámu na tabulku. Aby tomu všemu porozuměl, šel se král poradit s prorockou bohyní Nanše. Inanna/Ištar a Utu/Šamaš slíbili jménem svých následovníků, že pro chrám opatří vzácné stavební materiály. Ningizzida, spolu s pomocí boha Galalima, byl pověřen výrobou cihel. Nanše zase zvolila příznivý den, kdy by se mělo se stavbou začít. Poté Ningizzida určil orientaci budoucí budovy a položil základní kámen. Než byl Eninnu schválen jako vyhovující svému účelu. Utu/Šamaš zkontroloval, zda je správně nasměrován vzhledem ke Slunci. Jednotlivé svatyně, vybudované podél vlastního zikkuratu, oslavovaly Anua, Enlila a Enkiho. A konečné očišťování a vysvěcovací rituály, než se do chrámu nastěhoval Ninurta/Ningirsu se svou ženou Bau, prováděli bohové Nínmada, Enki, Nindub a Nanše.

V celé stavbě Eninnu hrála astronomie zcela jasně klíčovou roli; dvě z bohyň, které se projektu zúčastnily – Nanše a Nisaba – byly odbornice přes astronomii. Své rozsáhlé znalosti astronomie, matematiky a metrologie neuplatňovaly jen při samotné stavbě chrámu (což byl případ Gudey), ale také při rituálních úkonech. První z nich se ovšem vzdělávala v akademii v Eridu; druhá v Nippuru.

Nanše, která Gudeovi vysvětlila nebeskou roli každého z bohů, kteří se mu zjevili ve snu, a určila přesný den v ka​lendáři (rovnodennost), kdy se má se stavbou začít, se v Gu​deových nápisech označuje jako „dcera Eridu“ (Enkiho město v Sumerské říši). A skutečně, v hlavním seznamu mezopotámských bohů se jí říkalo NIN.A – „Paní vody“ – a byla tam znázorněna jako dcera Ey/Enkiho. Byla velmi zběhlá v plánování průplavů a jiných vodních cest a ve vyhledávání pramenů; jejím nebeským protějškem bylo souhvězdí Štíra – v sumerštině mul GIR.TAB. Vědomosti, kterými ke stavbě Eninnu v Lagaši přispěla, pocházely tedy z Enkiových akademií.

Hymnus na Nanše, která měla též za úkol stanovovat první den Nového roku, tuto bohyni popisuje, jak při soudu nad lidstvem toho dne sedí vedle Nisaby, která tam zastává roli jakési božské „účetní“. Vyměřuje a počítá hříchy lidí, kteří jsou souzeni, a pod její pravomoc spadají například prohřešky toho, „kdo malou váhu za velkou váhu pro měnil, či krátkou míru za dlouhou“. Zatímco se ale obě bohyně často zmiňovaly společně, Nisaba (někteří vědci její jméno čtou jako Nidaba) je uváděná zcela jistě mezi Enlilovci; někdy se považovala za Ninurtovu/Ningirsovu nevlastní sestru. Ačkoliv se v pozdějších dobách považovala za bohyni, která posvěcovala úrodu – pravděpodobně kvůli vazbám na kalendář a počasí – v sumerské literatuře se o ní hovořilo jako o té, která „otevírá mužům uši,“ tj. učí je moudrosti. V jedné z několika školních skladeb, sebraných Samuelem N. Kramerem (The Sumerians) z roztroušených úlomků, jmenuje Ummia („Znalec slov“) Nisabu jako bohyni-patronku E.DUB.BY („Domu popsaných tabulek“), sumerské hlavní akademie pro umění písma. Kramer ji nazval „sumerskou bohyní Moudrosti“.

Slovy D. O. Edzarda (Götter und Mythen in Vorderen Orient) to byla sumerská bohyně „umění písma, matematiky, exaktních věd, architektury a astronomie“. Gudea ji výslovně popisuje jako „bohyni, která zná čísla“ – jakéhosi starověkého „Einsteina“ v sukních…
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Znakem Nisaby byl posvátný stylus. Krátký oslavný hymnus na ni, který byl objeven na tabulce odhalené při vykopávkových pracech na posvátném okrsku v Lagaši (obr. 79) ji popisuje jako tu, která „získala padesát velikých ME“ a jako majitelou „pisátka sedmi čísel“. Obě uvedená čísla jsou spojována s Enlilem a Ninurtou: hierarchické postavení, které oba sdíleli, neslo označení padesát, a jeden z Enlilových přídomků (jako pána Země, sedmé planety) zněl „Pán sedmi“.

Posvátným stylem označila Nisaba Gudeovi „příznivou hvězdu“ na „tabulce hvězd“, kterou měla položenou na kolenou. Z toho plyne, že na tabulce bylo znázorněno více hvězd než jedna, takže hvězda zvolená pro orientaci chrámu musela být ukázána mezi několika dalšími. Tento závěr ještě potvrzuje prohlášení v Požehnání Nisaby Enkim, kde se praví, že jako součást Nisabiny výuky jí Enki věnoval „posvátnou tabulku nebeských hvězd“ – opět hvězdy v množném čísle.

Výraz MUL (v akkadštině Kakkab), který znamenal „nebeské těleso“, se používal jak pro planety, tak pro hvěz​dy; a tak se musíme ptát, jaká asi tělesa byla znázorněna na hvězdné mapě Nisaby – zda šlo o planety, nebo o hvězdy, nebo (pravděpodobně) o obojí. Úvodní řádka textu z obr. 79, kde se Nisabě vzdává čest jako velké astronomce, ji nazývá NIN MUL.MUL.LA – „Paní mnoha hvězd“. Matoucí ale na tomto zápisu je fakt, že výraz „mnoho hvězd“ není zapsán pomocí znaku pro hvězdu spolu s termínem určujícím význam „mnoho“, ale značkami čtyř hvězd. Jediné přijatelné vysvětlení této neobvyklé formulace by bylo, že Nisaba na své hvězdné mapě mohla ukázat právě čtyři hvězdy, které i dnes my používáme k určení čtyř světových stran.

Její velká moudrost a vědecké znalosti se v sumerských hymnech popisují tak, že byla „dokonale zběhlá v padesáti velkých ME“ – v oněch záhadných „božských formulích“, které, podobně jako počítačové disky „byly tak malé, že se daly přenášet v ruce, i když na nich bylo zaznamenáno velké množství informací. Z jistého sumerského textu se dozvídáme, že Inanna/Ištar se vypravila do Eridu a podvodem od Enkiho vymámila sto těchto předmětů. Nisaba, na druhé straně, svých padesát ME krást nemusela. Poetický text, který ze zlomků sestavil a do angličtiny přeložil William W. Hallo (v přednášce „The Cultic Setting of Sumerian Poetry“) pod názvem Požehnání Nisaby Enkim, objasňuje, že kromě studií u Enlilovců se Nisaba vzdělávala i na Enkiho akademii v Eridu. Hymnus Nisabu vychvaluje jako „Hlavní písařku nebes, zapisovatelku záznamů Enlilových, vševědoucí božskou vědmu“, vynáší Enkiho jako „mistra Eridu“ a pochvalně se zmiňuje o jeho „Domu vědění“; dále se v něm o Enkim praví:

Vpravdě otevřel svůj Dům vědění pro Nisabu, 

vpravdě položil tabulku z lapisu lazuli 

na kolena její, 

aby radit se mohla s posvátnou tabulkou 

nebeských hvězd.
„Kultovním městem“ Nisaby bylo místo zvané Ereš („Nejpřednější příbytek“); v Mezopotámii se bohužel jeho pozůstatky ani místo, kde stával, nepodařilo najít. Pátá strofa této básně naznačuje, že šlo snad o místo v „Dolním světě“ (Abzu) Afriky, kde Enki dohlížel na těžbu, metalurgické procesy a kde prováděl genetické experimenty. V básni, která uvádí různé vzdálené končiny, ve kterých se Nisaba pod Enkiho vedením také vzdělávala, dále stojí:

Ereš zbudoval on pro ni, 

štědře jej vystavěl z jasných drobných cihel.

Byla jí udělena moudrost nejvyšší 

v Abzu, výsostném místě koruny Eridu.
Sestřenice Nisaby, bohyně EREŠ.KI.GAL („Nejpřednější příbytek v Nádherném místě“), měla na starosti vědeckou základnu v jižní Africe; tam se také dělila se synem Enkiho Nergalem o Tabulku moudrosti, kterou dostala věnem. Je docela dobře možné, že právě tam získala Nisaba své dodatečné vzdělání.

Tento rozbor Nisabiných přídomků nám může pomoci identifikovat tuto bohyni – říkejme jí Bohyně astronomů – kterou vidíme na asyrské tabulce na obr. 80. Je znázorněna uvnitř jakési brány, nad kterou jsou patrné stupně či schody, snad k pozorování. Bohyně v ruce drží nástroj na tyči, a podle srpku měsíce na jejím vrcholu se dá poznat, že jde o pozorovací přístroj na sledování fází Měsíce, tj. pro účely kalendáře. Dále u postavy vidíme znamení čtyř hvězd – což, jak jsme přesvědčeni, je symbol pro bohyni Nisabu.
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Obrázek 80
Jedno z nejzvláštnějších Gudeových prohlášení, když popisoval bohy, kteří se mu zjevili, se týká právě Nisaby: „Obraz chrámové stavby, zikkuratu na hlavě své nesla“. Pokrývka hlavy mezopotámských bohů se vyznačovala dvěma rohy; že by bohové nebo bohyně místo nich nosili na hlavě obraz chrámu nebo nějakého jiného předmětu, bylo naprosto neslýchané. Přesto ale Gudea ve svém nápisu Nisabu takto popsal.

A nic si nevymýšlel. Když si podrobně prohlédneme obrázek 80, uvidíme, že Nisaba má skutečně na hlavě obraz chrámu-zikkuratu, přesně jak Gudea tvrdil. Není to ale stupňovitá stavba; velice to připomíná pyramidu s hladkými stěnami – egyptskou pyramidu!
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Obrázek 81a a 81b

Vazbu na Egypt ale nenalézáme jen v podobě zikkuratu – už zvyk nosit takovéto předměty na hlavě je čistě egyptský, a zvláště pokud jde o egyptské bohyně. Hlavní z nich byla Isis, sestra a manželka Osirida (obr.81a); další jejich sestra se jmenovala Neftys (obr. 81b).

Byla Nisaba, bohyně Enlilova klanu, která se zároveň vzdělávala i v Enkiho akademii, natolik poegyptštěná, aby nosila takovouto pokrývku hlavy? Při zkoumání této možnosti se vynořuje mnoho podobností mezi Nisabou a Seše​tou – ženskou pomocnicí boha Thowta v Egyptě. Kromě oněch přívlastků a funkcí Sešety, o nichž jsme se již zmiňovali, je zde ještě mnoho dalších vlastností, které Nisabiným přesně odpovídají. Sešeta byla například také „bohyní umění písma a exaktních věd“ (slovy Hermanna Keese, Der Götterglaube in Alten Aegypten). Nisaba vlastnila „stylus sedmi čísel“; Sešeta byla také s tímto číslem spojována. Jeden z jejích přídomků zněl „Sešeta znamená sedm“ a její jméno se často zapisovalo hieroglyfem pro číslo sedm, umístěným nad srpkem. Podobně jako Nisaba, která se Gudeovi zjevila s obrazem chrámové budovy na hlavě, i Sešeta se zobrazovala s jakousi dvouvěžovou stav​bou na hlavě, přičemž pod ní byly ještě její atributy hvězdy a srpku, podle kterých se poznala (obr. 82), Byla to „dcera nebes“, měřila a zaznamenávala běh času; a podobně jako Nisaba i ona určovala pro královské stavitele chrámů požadovaná astronomická data.

Podle sumerských textů se Nisabin božský manžel jmenoval Haia. Nevíme o něm téměř nic, pouze to, že v den velkého soudu na Nový rok, na který dohlížela Nanše, se této události také účastnil a jeho úkolem bylo vyrovnávat váhy. Podle egyptské víry nastával den soudu pro faraona poté, co zemřel – tehdy se také vážilo jeho srdce, podle čehož se určoval jeho posmrtný osud. V egyptské teologii váhy vyrovnával Thowt, bůh exaktních věd, astronomie, kalendáře, psaní a vedení záznamů.
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Obrázek 82
Takovéto překrývaní identit jednotlivých bohů, kteří poskytovali astronomické a kalendářní informace pro Eninnu, odhaluje jinak neznámou míru spolupráce mezi sumerskými a egyptskými nebeskými architekty za Gudeových časů

V mnoha ohledech šlo o neobvyklý jev; ten se projevil jedinečným tvarem a celkovým vzhledem Eninnu a výjimečně dokonalým astronomickým uspořádáním všech staveb uvnitř posvátného okrsku. Vše se to nějak týkalo a točilo kolem kalendáře – daru, který lidstvo dostalo od nebeských strážců tajemství.

* * *

Když byla dokončena stavba zikkuratu Eninnu, mnoho sil a uměleckého snažení se soustředilo na jeho výzdobu, a to nejen zvenku, ale i uvnitř; dozvídáme se, že „části vnitřní svatyně“ byly obloženy „deskami z cedru, krásnými na pohled“. Před stavbou byly vysázeny vzácné keře a stro​my, aby tam vznikla příjemná zahrada. Dále bylo vybudováno jezírko, do něhož byly nasazeny vzácné ryby – další rys, který se v sumerských chrámových okrscích většinou nevyskytoval, ale v Egyptě bylo posvátné jezírko u chrámu celkem častým prvkem.

„Sen,“ zapsal Gudea, „se vyplnil“. Eninnu byl dokončen, „stojí jako jasná hora, zářící světlo jeho obkladů oblévá vše; jako zářící hora radostně se tyčí“.

Nyní obrátil svou pozornost ke Girsu, posvátnému okrsku jako takovému. Rokle, „velká díra“, byla zasypána: „po​mocí moudrosti, od Enkiho získané, vyplnil ji, zvětšil místo pro terasu chrámu“. Váleček A uvádí více než padesát jednotlivých svatyní a menších chrámů, které byly vybudovány u zikkuratu na počest různých bohů, kteří se celého projektu zúčastnili, a samozřejmě na počest Anua, Enlila a Enkiho. V okrsku byla různá ohrazená místa, správní budovy, nádvoří, oltáře, brány; dále rezidence různých kněží; a pak pochopitelně zvláštní prostory, kde měl žít Ningirsu/Ninurta se svou chotí Bau.

Dále v okrsku byla vyhrazená, speciálně zbudovaná místa, kde měl být Božský černý pták, Ninurtův létací stroj, a jeho hrůzu nahánějící zbraně. Stejně tak se pamatovalo na prostory, které měly plnit astronomicko-kalendářní funkci nového Eninnu. Bylo tam zvláštní místo pro „Pána tajemství“, a také nový Šugalam, vysoké místo se štěrbinou, „místo určování, jehož velikost úžas vyvolává, kde se Jasnost oznamuje“. Dále tam byly dvě budovy spojené s „rozplétáním provazů“ a „vázáním provazů“ – jejich účel není vědcům znám, ale rozhodně musely nějak souviset s pozorováním nebe, jelikož byly umístěny hned vedle staveb nazývaných „Nejvyšší komnata“ a „Komnata sedmi pásem“ nebo byly přímo jejich součástí.

V novém Eninnu a jeho posvátném okrsku bylo ještě několik dalších rysů, které z něj činily stavbu skutečně tak výjimečnou, jak Gudea chlubně tvrdil. Budeme se jimi po​drobně zabývat, jak si to jistě zasluhují, níže. Také bylo potřeba, jak v textu jasně stojí, počkat do určitého konkrétně stanoveného dne – zcela přesně řečeno do prvního dne Nového roku – než se Ninurta se svou ženou Bau mohli do nového Eninnu nastěhovat a učinit ho svým příbytkem.

Zatímco váleček A byl věnován událostem, které vedly ke stavbě Eninnu, a stavbě samotné, Gudeovy nápisy na válečku B se věnují rituálům spojeným s vysvěcením nového zikkuratu a jeho posvátného okrsku a obřadům spojeným se skutečným příchodem Ninurty a Bau do Girsu – přičemž se znovu potvrdil jeho titul NIN.GIRSU, „Pán Girsu“ – a jejich vstup do nového domova. Astronomické a kalendářní aspekty těchto oslav a obřadů ještě rozhojňují množství dat, kterými už váleček A i tak přímo přetéká.

Zatímco se čekalo na příchod dne otevření nového chrá​mu – což trvalo téměř celý rok – Gudea se denně modlil, obětoval olej a víno a plnil sýpky u chrámu zásobami z polí a ohrady na dobytek ovcemi z pastvin. Nakonec dlouho očekávaný den přece jen přišel:

Rok přeběhl dokola, 

měsíce se naplnily;

na nebesích nadešel Nový rok –

„Měsíc chrámu“ se započal.
Toho dne, jakmile „zrodil se nový měsíc,“ začaly zasvěcovací obřady. Očišťovací a vysvěcovací rituály prováděli samotní bohové. „Ninmada vykonal očištění; Enki pronesl zvláštní zaklínadlo; Nindub zapálil vonné kadidlo; Nanše, Paní věšteb, svaté hymny zapěla; vysvětili Eninnu, učinili ho svatým“.

Třetího dne, jak zaznamenal Gudea, byl jasný den. A právě onoho dne se objevil Ninurta – „jasným světlem zářil“. Když vstupoval do nového posvátného okrsku, „bohyně Bau kráčela po jeho levici“. Gudea „hojně zkropil zemi olejem… přinesl med, máslo, víno, mléko, zrní, olivový olej… datle a hrozny navršil na sebe – pokrmy ohněm nedotčené, pokrmy hodné úst bohů“.

Hoštění božského páru a ostatních bohů ovocem a jiným nevařeným jídlem trvalo až do poledne. „Když Slunce vystoupilo vysoko nad zem,“ Gudea „podřízl tučného vola a tučnou ovci“ a začala slavnost opékání masa a pití vína; „ve dne i v noci přinášeli bílý chléb a mléko“; a „Ninurta, bojovník Enlilův, bral si jídla i piva k pití a byl spokojen“. Po celou tu dobu Gudea „nakázal městu celému celému klečet, celá zem musela se bohům kořit… za dne přednášely se prosby, za noci modlitby“.

„Za ranní Jitřenky“ – za úsvitu – „Ningirsu, bojovník, vstoupil do chrámu; do chrámu vstoupil jeho pán; Ningirsu vykřikl mocně jako na válečném poli a vkročil do chrámu svého“. „Bylo to,“ píše dále Gudea, „jako východ slunce nad zemí Lagaše… a země Lagaše zaradovala se“. Také to byl den, kdy začaly žně:

Onoho dne, 

kdy Spravedlivý bůh vstoupil, 

téhož dne Gudea 

začal na polích úrodu žnout.

Podle výnosu Ninurty a bohyně Nanše následovalo poté sedm dní, kdy se lidé měli kát a usmiřovat. „Po sedm dní byla si paní a služka její rovny, pán a otrok kráčeli bok po boku… řeč zlého jazyka na dobrou byla přeměněna… bohatý neukřivdil sirotku, muž nenapadl ženu… v celém městě zlořády přestaly“. Po sedmi dnech, v desátý den měsíce, Gudea vstoupil do nového chrámu a poprvé tam vykonal rituály v roli velekněze, „zapálil oheň na terase chrá​mu před tváří jasných nebes“.
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Obrázek 83
Výjev zachycený na pečetním válečku z druhého tisíciletí př. Kr., nalezeném v Aššuru, nám dost možná zaznamenal scénu, která se odehrála před tisíci lety v Lagaši: je na něm vidět velekněz (který býval velice často zároveň králem, jak tomu bylo i v případě Gudey), jak zapaluje oheň na oltáři, přičemž je tváří obrácen k zikkuratu; nad ním je na nebi vidět „příznivá planeta“ (obr. 83).

Na oltáři „před tváří jasných nebes oheň na terase chrámu vzrostl“. Gudea „volů a kůzlat obětoval velký počet“. Z olověné nádoby přilil do ohně král obětní olej. „Za město pod chrámem pak prosil“. Přísahal věčnou věrnost Ningirsovi, „při cihlách Eninnu přísahal, věrnou přísahu tam složil“.

A bůh Ninurta, který Lagaši a jeho lidu slíbil dostatek, že „země ponese vše, co je dobré,“ ke Gudeovi samotnému pravil: „Život ti bude prodloužen“.

Jak se dá čekat, nápisy na válečku B končí následovně:

Dům, tyčící se k nebesům jako hora převeliká, 

jeho zář jasně dopadá na celou zem, 

jak Anu a Enlil osud Lagaše předurčili.

Eninnu, pro nebesa-Zemi vystavěný, 

velikost pána Ningirsu 

do všech stran světu oznamuje.

Ó Ningirsu, dostalo se ti cti veliké!

Dům Ningirsa je vystavěn;
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Nechť je sláva navždy jeho!

7. kapitola

Stonehenge na Eufratu

V Gudeových nápisech se skrývá spousta informací; čím více je studujeme a dozvídáme se podrobnosti o Enin​nu, tím více žasneme.

Rozebíráme-li verš po verši a představujeme si velkou chrámovou terasu a zikkurat, objevíme udivující nebeské rysy „spojení nebe-Země“; jedno z nejstarších spojení chrámu se zvěrokruhem, ne-li nejstarší vůbec; objevení sfing v Sumeru ve zcela nečekanou dobu; řada spojení s Egyptem a především s jedním z jeho bohů; a „mini-Stonehenge“ v zemi mezi řekami.

Začněme prvním úkolem, kterého se Gudea podjal poté, co byl dostavěn zikkurat a vybudována chrámová terasa. Bylo to vztyčení sedmi kolmých kamenných sloupů na sedmi pečlivě vybraných místech. V nápisu se dočteme, že Gudea se ubezpečil, aby stály pevně: „postavil je na základy, na pevných základech je vztyčil“.

Tyto stély (jak se těmto sloupům odborně říká) musely určitě mít mimořádný význam, neboť Gudeovi to zabralo celý rok, než z lomu ve značné vzdálenosti od Lagaše dopravil hrubé kvádry, z nichž byly potom stély vytesány; další rok potom zabralo jejich opracování a vytvarování. Avšak poté už to trvalo jen přesně sedm dní neuvěřitelné námahy, během nichž se pracovalo bez přestávky, aby byly stély umístěny na svá místa. Jestliže bylo těch sedm sloupů umístěno podle nějakého astronomického zaměření, jak se z nápisů zdá, potom je ten spěch pochopitelný, protože čím déle by umístění trvalo, tím více by se nebeská tělesa odchýlila ze svého původního postavení.

Aby zdůraznil význam stél a jejich pozice, dal Gudea každé nějaké „jméno“, vytvořené podle toho, kde která stála (např. „na vznešené terase“, směrem „k bráně na říčním břehu“ nebo ještě jiná „naproti svatyni Anuově“). Ačkoliv nápis zcela jednoznačně konstatuje (sloupec XXIX, řádka 1), že „sedm stél bylo vztyčeno“ v oněch sedmi hektických dnech, přesto jsou uvedena jména pouze šesti míst. O jedné, a předpokládejme, že té sedmé stéle, se v nápisu praví, že „byla vztyčena proti vycházejícímu Slunci“. Vzhledem k tomu, že veškeré požadované orientace Eninnu byly v té době již pevně stanoveny, božskými pokyny a uložením základního kamene Ningizzidou počínaje, k orientování chrámu nebylo oněch šesti přesně popsaných stél ani sedmé „vztyčené proti vycházejícímu slunci“ již zapotřebí. Motiv tedy musel být zcela jiný; jediný logický závěr je, že šlo o jiné pozorování než stanovení dne rovnodennosti (tj. Nového roku) – tedy o nějaké astronomicko-kalendářní pozorování neobvyklého charakteru, jímž by se dala zdůvodnit ta nesmírná námaha s dopravou a otesáním kamenů a spěch při jejich vztyčování.

Záhada těchto vztyčených kamenných sloupů začíná otázkou, proč jich bylo zapotřebí tolik, když normálně k za​měření, dejme tomu proti vycházejícímu Slunci, stačí dva. Hádanka je zahalena ještě větším tajemstvím, když se v nápisu dočteme senzační konstatování, že oněch šest stél, které byly pojmenovány, Gudea postavil „do kruhu“. Znamená to, že Gudea použil stély k tomu, aby z nich v Sumeru před více než pěti tisíci lety vybudoval kamenný kruh – Stonehenge?

Gudeovy nápisy podle A. Falkensteina (Die Inschriften Gudeas von Lagash) naznačují existenci cesty nebo stezky – podobně jako ve Stonehenge – ničím nepřerušovaného výhledu. Poznamenává, že stéla, která byla „proti vycházejícímu Slunci“, stála na konci stezky zvané „cesta k vysokému místu“. Na druhém konci této cesty bylo Šugalam, „vysoké místo, jež vzbuzuje veliký posvátný strach, kde jasnost je převeliká“. Termín ŠU.GALAM podle Falkensteina znamenal „kde se zdvihá ruka“ – čili vyvýšenina, odkud se dává nějaký signál. A skutečně, nápis na válečku A tvrdí: „V zářivém vchodu Šugalam Gudea postavil příznivý obraz; směrem k vycházejícímu Slunci na určeném místě je postaven emblém Slunce“.

Už jsme si o účelu Šugalam říkali ve chvíli, kdy k němu ve starém chrámu Gudea šel a odstraňoval tam omítku či bláto, které mu bránily ve výhledu ven. Zjistili jsme, že to bylo „místo otvoru, místo určování“. Tam, tvrdilo se v nápisu, „Ninurta sledovat mohl opakování“ – každoroční nebeský cyklus – „nad zeměmi svými“. Tento popis nám připomíná nebeský průhled, o nějž se strhl tak prudký spor na hoře Zaphon mezi Ba’alem a nebeským architektem, který přišel z Egypta, aby v Libanonu navrhl nový chrám.

Dále na tajemný účel tohoto světlíku či průhledu ve stropě vrhá trochu světla, prozkoumáme-li hebrejský termín pro toto zařízení a jeho akkadské kořeny. Ten výraz zní Tzohar a v bibli se objevuje jen jedenkrát – k popisu jediného stropního otvoru jinak hermeticky uzavřené Noemovy archy. Všichni se shodují, že jeho význam je „střeš​ní okno, jímž může dovnitř zářit paprsek světla. V moderní hebrejštině se tento výraz používá také k označení „zenitu“, místu na nebi, které je přímo v nadhlavníku. A jak v moderní hebrejštině, tak v biblických textech se slova Tzohara’im, které je od něj odvozené, používalo a dodnes používá pro „poledne“, kdy máme Slunce přesně nad hlavou. Tzohar tedy nebyl jen tak nějakým otvorem, ale otvorem určeným k tomu, aby jím do temné místnosti v určitou denní hodinu vnikal paprsek slunečního světla; v trochu jiném zápisu, jako Zohar, získal tento výraz význam „jas, záře“. Všechna tato slova pocházejí z akkadštiny, původního jazyka celé semitské větve, ve které slova tzirru, tzurru znamenala „rozsvítit, rozzářit,“ a „být nahoře“.

V Šugalamu, zapsal Gudea, „upevnil obraz Slunce“. Ze všech ukazatelů plyne, že šlo o pozorovací zařízení, skrze něž se vycházející Slunce – nepochybně v den rovnodennosti, jak naznačují všechny informace v nápisech sledovalo, aby se zjistil a mohl oznámit příchod Nového roku.

Byl myšlenkový základ za tímto uspořádáním stejný, jako (pravděpodobně) na hoře Zaphonu a (zcela jistě) v egyptských chrámech, kde paprsek slunečního světla v určitý předepsaný den prolétl po předem zvolené ose a dopadl za úsvitu na hlavní svatyni?
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Obrázek 84
V Egyptě byly po stranách slunečních chrámů dva obelisky (obr. 84), které tam faraóni vztyčili, aby si zajistili dlouhý život; účelem sloupů bylo usměrnit v určený den sluneční paprsek. E. A. Wallis Budge (The Egyptian Obelisk) upozornil, že faraóni, například Ramesse a královna Hatšepsovet, vždy vztyčovali tyto sloupy v párech. Královna Hatšepsovet dokonce napsala své královské jméno (v kartuši) mezi oba obelisky (obr. 85a), aby tím naznačila, že v onen význačný den na ni bude zářit posvátný paprsek boha Ra.
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Obrázek 85a, 85b a 85c

Odborníci si povšimli, že i Šalomounův chrám měl ved​le vchodu vztyčeny dva sloupy (obr. 85c); stejně tak jako dvě stély, které stály u Eninnu a které pojmenoval Gudea, i Šalomoun dal svým sloupům jméno:

I vztyčil sloupy 

před samotným chrámem.

Vztyčil pravý sloup 

a nazval jej Jakín;

vztyčil levý sloup 

a nazval jej Bo’az.

Zatímco význam těchto dvou jmen zůstával pro vědce nejasný (nejpravděpodobnější odhady znějí „Hospodin činí pevným“ a „V něm je síla“), tvar, výška a vzhled sloupů je detailně popsán v bibli (zvláště v první Královské knize, kap. 7). Obelisky byly odlité z bronzu a měřily osmnáct loket (což je necelých deset metrů). Na obou pilířích byly na vrcholu umístěny jakési „hlavice“, kolem kterých bylo proplétané mřížování s řetízkovými ozdobami, po sedmi na obou. Jeden z nich (nebo možná oba, záleží na výkladu verše) „dal se obepnout šňůrou dvanáct loket dlouhou“. (V chrámu se právě číslo dvanáct a sedm objevují vůbec nejčastěji.)

Bible neuvádí účel těchto sloupů, ale objevuje se o nich mnoho teorií – na jedné straně prý šlo o čistě dekorativní a symbolické prvky, na druhé straně nacházíme tvrzení, že sloupy byly příbuzné obeliskům, které stály vedle vchodů do chrámů v Egyptě. V tomto ohledu nám vodítkem může být egyptské slovo pro sloup, které zní Tekhen. Tento termín, píše Budge, „byl velmi starým slovem, které nacházíme v duálu v pyramidových textech, které byly napsány před koncem vlády VI. dynastie“. Co se týče významu tohoto slova, který neznal, dodává: „Přesný význam slova Tekhen nám není znám a je pravděpodobné, že Egypťané jej zapomněli již velmi brzy ve své historii“. To by naznačovalo možnost, že šlo o slovo cizího původu, o „výpůjčku“ z jiného jazyka či země, a co se týče nás osobně, máme za to, že kořen biblického Jakín a egyptského Tekhen pocházel z akkadského základu khunnu, což znamenalo „správně umístit“ a také „zažehnout světlo“ (nebo oheň). Akkadský termín se dá dokonce vystopovat až ke staršímu sumerskému GUNNU, které mělo významy „denní světlo“ a „trubka, trubice“.

Tyto lingvistické stopy by dobře dokládaly starší sumerská vyobrazení vchodů do chrámů, vedle kterých byly po stranách sloupy s jakýmisi kruhovými předměty na vrcholu (obr. 85b). Muselo jít o předchůdce pozdějších dvojic pilířů nebo na některých místech obelisků, neboť se na sumerských vyobrazeních objevují o mnoho tisíciletí dříve.
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Obrázek 86
Odpověď na otázku po záhadě těchto sloupů nám dále pomůže najít prostudování termínu, který Gudea ve svých nápisech pro tyto sloupy použil. Všem sedm označoval slo​vem NE.RU – z něho pochází hebrejské Ner, „svíce“. Sumerské písmo se vyvinulo z toho, jak písaři do vlhkého jílu dělali rydlem klínovité značky, které měly připomínat skutečný předmět či činnost. Zjistili jsme, že původní piktograf pro slovo Neru odpovídal zobrazení dvou, nikoliv jen jednoho pilíře; oba byly postaveny na stabilní základně a ve vrchní části měli jakési anténovité výčnělky (obr. 86).

Takovéto dvojice sloupů, které (ať už ve skutečnosti, nebo jen symbolicky) usměrňovaly v určitý den sluneční paprsky, mohly sloužit ke zjištění jen jedné sluneční pozice – buď rovnodennosti, nebo slunovratu. Kdyby měla být v Girsu zjišťována jen jedna z těchto pozic, stačily by tudíž sloupy dva, orientované podle Šugalamu. Ale Gudea jich nechal vztyčit sedm, šest v kruhu a sedmý v rovině pohybu Slunce. Aby tento lichý sloup mohl pomáhat při určování směru pohledu, měl by být buď postaven ve středu kruhu, nebo před ním na cestě, která od něj vedla. Ať už by tomu bylo jakkoliv, výsledek by nade vši pochybnost silně připomínal Stonehenge na Britských ostrovech.
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Šest obvodových bodů s jedním orientačním ve středu by vytvořilo rozvržení (obr. 87), které, stejně jako ve Stonehenge II – pocházející ze stejné doby – by tvořilo spojnice nejen k bodům rovnodennosti, ale také ke čtyřem bodům slunovratu (východ a západ slunce o letním a zimním slunovratu). Jelikož byl mezopotámský Nový rok pevně spojen se dny rovnodennosti, což vedlo ke stavbě zikkuratů, jejichž určující roh směřoval k východu, stavba kruhu z kamenných sloupů, podle kterých se daly určovat i slunovraty, byla obrovským pokrokem. Také to ukazovalo na nepochybný egyptský vliv, protože právě u egyptských chrámů byla orientace podle slunovratu dominantním rysem – rozhodně tedy za Gudeových časů.

Pokud tedy nebyl sedmý sloup, jak tvrdí ve své studii Falkenstein, uvnitř kruhu tvořeného šesti pilíři, nýbrž venku před ním, na cestě či dráze směřující k Šugalamu, nacházíme ještě obdivuhodnější podobnost – ne se Stonehengí pozdější, ale se Stonehengí původní, za fáze I, kde, jak si možná vzpomeneme, bylo jen sedm kamenů: čtyři výchozí kameny, tvořící obdélník, dva vchodové kameny, které stály na začátku cesty po jejích stranách, a patkový kámen, který vyznačoval směr pohledu – šlo o uspořádání sedmi kamenných pilířů, jak je vidíme na obr. 88. Jelikož Aub​reyho prohlubně byly ve Stonehengi také součástí fáze I, správný úhel pohledu mohl pozorovatel u prohlubně číslo 28 určit zcela snadno, když do prohlubně 56 zastrčil kolík – a pak už jen čekal, až za inkriminovaného dne vyjde Slunce nad patkovým kamenem.

Takováto podobnost v rozvržení komplexu by byla ještě významnější nežli první alternativa, neboť – jak už jsme si řekli dříve – obdélník tvořený výchozími kameny pravděpodobně sloužil nejen k pozorováním Slunce, ale i Měsíce. Provedení tohoto obdélníkovitého uspořádání vedlo New​hama i Hawkinse k dalekosáhlým závěrům o neuvěřitelné vyspělosti toho, kdo Stonehenge I naplánoval. Jelikož ale Stonehenge I vznikla o zhruba sedm století před chrámem Eninnu, podobnost mezi nimi by znamenala, že ať už rozložení sedmi sloupů v Eninnu naplánoval kdokoliv, musel ho nutně „okopírovat“ od stavitelů Stonehenge I.
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Obrázek 88
Takováto příbuznost mezi dvěma stavbami na tak různých místech světa zní skutečně neuvěřitelné; ale začneme jí věřit, jakmile si ukážeme další úžasné rysy Gudeova Eninnu.

* * *

Tento kruh o šesti plus jednom prvku, který jsme si právě popsali, ale nebyl na plošině nového Eninnu kamenným kruhem jediným.

Poté, co se vychloubal dalšími „skvělými úspěchy chrá​mu“, pro jejichž zhotovení bylo potřeba neobvyklé „moudrosti“ (vědeckých znalostí), Gudea po části věnující se sloupům pokračoval v popisu „kruhu koruně se podobajícího, pro nový Měsíc určeného“ – což byl kamenný výtvor tak úžasný, že se „jeho jméno vprostřed světa jasně rozzářilo“. Tento druhý kruh měl podobu „kulaté koruny pro nový Měsíc“ a sestával ze třinácti kamenů vztyčených „jak hrdinové ve spojení“ – což je, podle nás, velice poetické vyjádření pro kruh kolmých kamenů, které byly ve vrchní části propojené břevny, byly tedy „ve spojení“ jako trility ve Stonehengi!
Zatímco možnost, že první, menší kruh sloužil nejen k lunárním, ale i k solárním pozorováním, je pouhou domněnkou, druhý, větší kruh byl k lunárním observacím určen zcela nepochybně. Soudě z toho, že je v nápisech opakovaně zmiňováno novoluní, pravděpodobně šlo o pozorování luny v rámci jejího měsíčního cyklu, její přibývání a ubývání. Naše interpretace kruhové „koruny“ je ještě podpořena tvrzením, že tento kruh tvořily dvě skupiny megalitů – jedna o šesti a druhá o sedmi kamenech, přičemž druhých sedm sloupů bylo zasazeno zřetelně výš či byly samy vyšší.

Na první pohled uspořádání třinácti (šest plus sedm) megalitů, propojených v horní části kamennými břevny, takže dohromady tvoří „korunu“, vypadá jako omyl, protože bychom spíše čekali, že v kruhu nalezneme kamenů jen dvanáct (mezi kterými tak vznikne dvanáct průhledů) – pokud jde tedy o uspořádání spojené se dvanácti měsíci lunárních fází. Použití třinácti sloupů by ale dávalo smysl, pokud by se počítalo s tím, že je čas od času potřeba přidat jeden vkladný měsíc. Pokud by tomu tak bylo, byly by tyto údiv vzbuzující kamenné kruhy v Girsu prvním případem, kdy byly kamenné kalendáře spojeny, aby sloužily jak slunečním, tak měsíčním pozorováním.

(Člověka napadá, jestli tyto kamenné kruhy v Girsu nebyly prapůvodem týdne o sedmi dnech – dělení času, jehož důvod vědcům nebyl jasný – biblický týden, který k číslu sedm došel tak, že k šesti dnům stvoření přičetl poslední, sedmý den odpočinku. Číslo sedm se objevuje dvakrát, v prvním uspořádání sloupů a poté jako součást druhého kruhu; a je dost dobře možné, že se dny nějak počítaly pod​le jedné či podle druhé skupiny, ať už tak, nebo onak, což vedlo k opakovanému cyklu po sedmi dnech. Další věc je, že vynásobíme-li čtyři fáze Měsíce třinácti sloupy, dostaneme padesát dva týdnů po sedmi dnech.)

Ať už jsou astronomicko-kalendářní možnosti těchto dvou kruhů jakékoliv (pravděpodobně jsme se jen dotkli několika vlastností základních), je zřejmé, že v Girsu v La​ga​ši byl sestrojen a do provozu uveden solárně-lunární počítač.
Jestli toto vše začíná znít jako jakási „Stonehenge na Eufratu“ – zmenšenina Stonehenge, kterou sumerský král vztyčil v Girsu v Lagaši zhruba ve stejné době, kdy se Stonehenge na Britských ostrovech stala skutečným kamenným kruhem, tedy kolem roku 2100 př. Kr. – pak další odhalení ještě přijdou. Právě v té době byl z velké dálky na Salisburskou pláň dopraven další druh kamenů – ony modrošedé pískovcové bloky. To je dalším příkladem podobností se Sumerem: i Gudea použil na stavbu nikoliv jednoho, ale dvou druhů kamenů, které musel nechat přivézt z velké dálky, „z kamenných hor“ Maganu (Egypta) a Me​lukhy (Núbie), obojí tedy z Afriky. Na nápisu z válečku A čteme, že to trvalo celý rok, než byly tyto kamenné bloky vydobyty z „kamenných hor, do nichž [sumerský] král nikdy předtím nevkročil“. Aby se k nim dostal, Gudea „do skal nechal vyrazit cestu, a jejich velké kameny přivezl pak v kusech; plné lodní náklady kamenů Hua a Lua.

Ačkoliv význam jmen obou druhů kamenů zůstává nerozluštěn, jejich daleký původ je více než zřejmý. Jelikož pocházely z Afriky, nejdříve byly převáženy po souši po nové cestě, zbudované Gudeou, a potom byly na lodích převezeny přes moře do Lagaše (který byl s řekou Eufratem propojen splavným kanálem).

Jak tomu bylo na Salisburské pláni na Britských ostrovech, stejně tomu bylo i na pláni v Mezopotámii: z daleka dopravené kameny, kameny speciálně zvolené a poté vztyčené do dvou kruhů. Stejně tak jako ve Stonehengi I, i zde hrálo klíčovou roli sedm kamenů. A stejně tak jako ve všech fázích Stonehenge, i v Lagaši požadovaný směr pozorování určoval mohutný sloup, vztyčený směrem k hlavnímu slunečnímu bodu. A na obou místech byl tento kamenný „počítač“ vytvořen proto, aby sloužil k solárním i lunárním pozorováním.

Byly tedy oba vytvořeny týmž vědeckým géniem, týmž nebeským architektem – nebo byly jednoduše výsledkem nashromážděných vědeckých poznatků a tradic, které našly vyjádření v takovýchto stavbách?

I když obecné vědecké poznatky z oblasti astronomie a kalendáře hrály nepochybně důležitou roli, ruka konkrétního nebeského architekta se jistě nesmí opomenout. V před​​cházejících kapitolách jsme si ukázali zásadní rozdíly mezi podobou Stonehenge a všech ostatních chrámů Starého světa. Stonehenge byla založená na kruhovém základu, z něhož se pozorovala nebesa, ostatní stavby byly všechny pravoúhlé (obdélníkovité či čtvercové). A tento rozdíl se neprojevuje pouze v základním projektu staveb, ale i v několika případech, kdy byly nalezeny kamenné pilíře rozmístěné tak, že pravděpodobně měly astronomicko-kalendářní funkci. Výjimečný příklad byl nalezen v Byblosu na vyvýšenině, z níž je výhled na Středozemní moře. Nejsvětější svatyně (se čtvercovým základem) tamního chrámu měla kolem sebe kolmé kamenné monolity.

Byly umístěny tak, že pravděpodobně sloužily k pozorování rovnodenností a slunovratů; nikde ale nebyly uspořádány do kruhu. Totéž se týká i kanaánského města Gezeru nedaleko Jeruzaléma; tam byla nalezena tabulka, na níž byl zapsán vyčerpávající seznam měsíců a jim odpovídajících zemědělských úkonů. To by naznačovalo existenci centra pro studia kalendáře. I tam byla nalezena řada kolmých sloupů, která naznačuje existenci podobné pravěké stavby jako ona zmíněná v Byblosu. Zbývající sloupy stojí v přímé řadě a zcela tedy odporují kruhovému uspořádání.

Několik málo případů pilířů, které byly vztyčeny do kruhu a alespoň vzdáleně tedy připomínaly výjimečný komplex v Girsu, je zmíněno v bibli. Jejich neobvyklost ale ukazuje na přímou vazbu k Sumerské říši za Gudeových časů.

Znalost kruhu o třinácti vzpřímených sloupech, který má jeden veprostřed, se objevuje v příběhu Josefa, pravnuka Abrahama, který svých jedenáct bratrů neustále obtěžoval vyprávěním svých snů o tom, jak se mu oni všichni kla​něli, ačkoliv byl z nich nejmladší. Sen, který je všechny ale rozzuřil nejvíce, následkem čehož se rozhodli ho zbavit a prodali ho do Egypta do otroctví, byl o tom, jak se Josefovi „klanělo slunce, měsíc a jedenáct hvězd,“ což prý zna​menalo jeho otce, matku a jedenáct bratrů.

O několik století později, když Izraelité odešli z Egypta a putovali do země zaslíbené v Kanaánu, byl vztyčen skutečný kamenný kruh – tentokrát ze dvanácti sloupů. V ka​pitole 3 a 4 knihy Jozue bible popisuje, jak Izraelité pod vedením Jozueho zázračně přešli přes řeku Jordán. Hospodin lidem poradil, aby náčelník každého ze dvanácti kmenů vztyčil uprostřed řeky jeden kámen; a když kněží nesoucí archu úmluvy vstoupili do vod řeky do míst, kde stálo oněch dvanáct kamenů, proudy vody náhle „zůstaly stát“ a před Izraelity se objevilo suché dno, takže mohli na druhou stranu Jordánu přejít suchou nohou. Jakmile kněží vykročili zase od kamenů a přenesli archu na druhou stranu, „vrátily se vody Jordánu na své místo a rozlévaly se jako předtím daleko z břehů“.

Poté Hospodin poručil Jozuovi, aby vzal oněch dvanáct kamenů a vztyčil je v kruhu na západním břehu řeky, východně od Jericha, na věčnou památku zázraku, který tam Hospodin vykonal. Místo, kde oněch dvanáct kamenů bylo postaveno, se od té doby jmenovalo Gilgál, „Místo kruhu“.

Na tomto příběhu ale není důležitý jen fakt, že zde figuruje kamenný kruh jako zázračné znamení; stejně tak podstatná je doba, kdy k celé události došlo. V kapitole 3. se nejdříve dozvídáme, že Jordán je vždycky v čas žně rozvodněn daleko z břehů“. V kapitole 4. pak stojí ještě přesnější informace: vše se odehrálo prvního měsíce kalendáře, v měsíc Nového roku; a desátého dne tohoto měsíce – přes​ně toho dne, kdy v Lagaši vrcholily zasvěcovací obřady – kdy „vystoupil lid z Jordánu. Utábořili se v Gilgálu, kde postavil Jozue oněch dvanáct kamenů, které vzali z Jordánu“.

Tyto kalendářní údaje jsou nápadně podobné obdobným datům vztahujícím se k době, kdy Gudea vystavěl kamenné kruhy na planině v Girsu poté, co byl dokončen samotný Eninnu. V Gudeových záznamech čteme, že toho dne, kdy Ninurta se svou ženou vstoupili do svého nového příbytku, byl dnem, kdy v zemi začínaly žně – což by přesné odpovídalo „času žní“ v příběhu o Gilgálu. V obou vyprávěních se shodují astronomické i kalendářní údaje, a obě pojednávají o kruhových stavbách.

Objevení se tradice kamenných kruhů mezi Abrahamovými potomky se dá vysledovat, jak se domníváme, až k samotnému Abrahamovi a jeho otci Terachovi. Této otázce jsme se velmi podrobné věnovali ve Válkách bohů a lidí a došli jsme k závěru, že Terach byl kněz-věštec z krá​lovské krve, který byl vychován a vzdělán v Nippuru. Na základě biblických údajů jsme spočítali, že se narodil v roce 2193 př. Kr. To znamená, že Terach zastával kněžskou funkci v Nippuru v době, kdy Enlil povolil svému synovi Ninurtovi, aby mu Gudea vystavěl nový Eninnu.

Terachův syn Abram (později přejmenovaný na Abraham) se podle našich propočtů narodil v roce 2123 př. Kr. a bylo mu deset let, když se rodina přestěhovala do Uru, kde měl Terach sloužit jako prostředník. Rodina tam zůstala až do roku 2096 př. Kr., kdy ze Sumeru odešla do oblasti horního toku Eufratu (tento přesun později vedl k Abrahamovu usazení v Kanaánu). Abraham už byl v té době zběhlý v královských i kněžských záležitostech, včetně astrono​mie. Jelikož se vzdělával v posvátném okrsku v Nippuru a Uru zrovna v době, kdy se tam všude hovořilo o úchvatném novém Eninnu, jistě se také dozvěděl o neobvyklém kouzelném kruhu v Girsu; a to by vysvětlovalo, odkud jeho potomci tuto vědomost měli.

* * *

Odkud se vzala myšlenka, že právě kruh je tvar vhodný pro astronomická pozorování – což je nejvýznačnější rys Stonehenge? Podle našeho názoru má toto uspořádání základ ve zvěrokruhu, v cyklu dvanácti souhvězdí uskupených kolem Slunce v orbitální rovině (ekliptice) planet.

Ve dvacátém století se archeologům podařilo v Galilei v severním Izraeli odkrýt zbytky synagog, pocházejících z desetiletí a století bezprostředně následujících po zničení druhého jeruzalémského chrámu Římany (v roce 70 po Kr.). K jejich překvapení byla součástí výzdoby těchto synagog znamení zvěrokruhu, složitě spletená do mozaik na podlahách. Jak vidíme například na této z místa zvaného Bet-Alpha (obr. 89), jejich počet – dvanáct – byl stejný jako dnes, symboly byly také identické, a totéž platí pro jejich názvy: jsou zapsány v písmu, které se velmi podobá moderní hebrejštině, a na východě začínají Beranem (Taleh), který má vedle sebe Shorr (býka) a Dagim (ryby), a tak dále – přesně v tom pořadí, které používáme i dnes my, o tisíciletí později.
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Obrázek 89
Tento zvířetníkový kruh, kterému Akkadové říkali Man​zallu („stanice“ Slunce) byl základem hebrejského termínu Mazalot, který postupem času začal znamenat „štěstí“.

V tomto místě nacházíme prapůvod přechodu od čistě astronomické a kalendářní povahy zvěrokruhu k jeho astrologickým výkladům – přechod, který po čase zcela zamlžil původní význam zodiaku a role, kterou hrál v záležitostech bohů a lidí. Jedním z jeho význačných projevů byl kruh v Eninnu, který vystavěl Gudea.
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Obrázek 90
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Obrázek 91
Navzdory všem faktům se začalo všeobecně přijímat, že myšlenka, jména a symboly zodiaku pocházejí z Řecka, neboť slovo jej označující je řeckého původu; znamená „kruh zvířat“. Předpokládá se, že inspirace pro něj mohla přijít z Egypta, kde byl zvěrokruh s přesně stejnými symboly, pořadím i jmény rozhodně znám (obr. 90). Navzdory nepochybnému stáří některých z egyptských vyobrazení – včetně nádherného obrazu z Dendery, o němž si ještě povíme dále – zvěrokruh z Egypta nepocházel. Například ve studii E. C. Kruppa (In Search of Ancient Astronomies) se důrazně tvrdí, že „všechny dostupné důkazy naznačují, že pojem zvěrokruhu v Egyptě nevznikl. Vše naopak nasvědčuje tomu, že zodiak se do Egypta dostal z Mezopotámie,“ v nějaké blíže nespecifikované době. Řečtí myslitelé, kteří měli přístup k egyptskému umění a tradicím, doložili, že alespoň co se astronomie týče, její poznatky k nim přišly od „Chaldejců“, kněží-astronomů z Babylonie.

Archeologové nalezli babylonskou astronomickou tabulku, která byla zcela zřetelně rozdělena do dvanácti částí, každá s odpovídajícím znamením zvěrokruhu (obr. 91) Dost dobře může být příkladem zdrojů, z nichž čerpali řečtí vědci. V obrázcích ale byly nebeské symboly vytesány do kamene v nebeském kruhu. Téměř dva tisíce let před ok​rou​hlým zvěrokruhem v Bet-Alpha už blízkovýchodní panovníci, zvláště pak v Babylonu, na různých dokumentech vzývali své bohy; hraniční kameny (Kudurru) byly vyzdobeny nebeskými symboly těchto bohů – planetami a znameními zvěrokruhu – v nebeském kruhu, kolem kterého se stáčel had představující Mléčnou dráhu (obr. 92).

Zvěrokruh, alespoň pokud se lidstva týče, má však kořeny v Sumeru. Jak jsme si ukázali ve Dvanácté planetě, Sumeřané nade vši pochybnost znali, zobrazovali (obr. 93a) a pojmenovávali domy zvěrokruhu přesně tak, jak to činíme i my o šest tisíciletí později:
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GU.ANNA („Nebeský býk“) – Býk.

MASH.TAB.BA („Dvojčata“) – Blíženci.

DUB („Kleště, klepeta“) – Rak.

UR.GULA („Lev“) – Lev.

AB.SIN (Jejíž otec byl Sin“) – Panna.

ZI.BA.AN.NA („Nebeský osud“) – Váhy.

GIR.TAB („Drápatý, ostrý“) – Štír.

PA.BIL („Obránce“) – Střelec.

SUHUR.MASH („Koza-ryba“) – Kozoroh.

GU („Pán vod“) – Vodnář.

SIM.MAH („Ryby“) – Ryby.

KU.MAL („Kdo bývá na poli“) – Beran.
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a, 93b a 93c

Existuje nespočet důkazů, že Sumeřané znali věky zvěrokruhu – nejen jména a jim odpovídající symboly, ale také samotné precesní cykly – a to již v době, kdy se v Nippuru kolem roku 3800 př. Kr. začal ve věku Býka používat kalendář. Willy Hartner ve studii nazvané „The Earliest History of the Constellations in the Near East“ (Journal of Near Eastern Studies) analyzoval sumerské obrázkové doklady a došel k závěru, že mnoho vyobrazení znázorňujících býka strkajícího do lva (obr. 93b, pocházející ze čtvrtého tisíciletí př. Kr.) nebo lva odstrkujícího býka (obr. 93c, z doby kolem roku 3000 př. Kr) představují zvířetníkovou dobu kolem jarní rovnodennosti, kdy začínal nový kalendářní rok – jarní rovnodennost se tehdy odehrávala v souhvězdí Býka, kdežto letní slunovrat v souhvězdí Lva.

Alfred Jeremiáš (The Old Testament in the Light of the Ancient Near East) nalezl textové doklady, že sumerský zvířetníkově-kalendářní „bod nula“ stál přesně mezi Býkem a Blíženci, na základě čehož došel k závěru, že rozdělení oblohy na dvanáct znamení zvěrokruhu proběhlo ještě před vznikem Sumerské říše, ve věku Blíženců. To si ovšem nedokázal nijak vysvětlit. Ještě více pak vědce mátla sumerská astronomická tabulka (VAT.7847 v berlínském muzeu Předního východu), která začíná výčet zvířetníkových znamení Lvem – čímž už se dostáváme někam do roku 11 000 př. Kr., tedy zhruba do časů potopy světa.
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Anunnakové nebeský čas vymysleli jako spojnici mezi časem božským (cyklus založený na 3600 letech jednoho oběhu Nibiru) a pozemským (doba oběhu Země kolem Slunce) a používali ho (tedy 2160 let, které uběhnou mezi přesunem z jednoho domu zvěrokruhu do dalšího) k časovému určování hlavních událostí na Zemi v prehistorické době – podobně jako to činí archeoastronomie v době historické. Pak tedy vyobrazení Anunnaků jako astronautů a jejich vesmírné lodi putující mezi Marsem (hvězdou se šesti paprsky) a Zemí (označenou sedmi body a vedle znázorněným rostoucím Měsícem) umísťuje z časového hlediska tento výjev do věku Ryb – dvě ryby jsou totiž na výjevu vyobrazeny (obr. 94). I psané texty obsahovaly zodiakální data; jedním z příkladů může být zápis umísťující velkou potopu do věku Lva.

I když si nemůžeme být zcela jisti, kdy přesně se lidstvo se zvěrokruhem seznámilo, je zcela zřejmé, že to bylo ještě dávno před dobou Gudey. Proto by nás nemělo překvapit, že v novém chrámu v Lagaši se znamení zvěrokruhu skutečně objevila. Nikoliv však na podlaze, jak jsme o tom hovořili v Bet-Alpha, ani jako symboly vytesané na hraničních kamenech. Ne, bylo to v úchvatném komplexu, který si plným právem zaslouží označení první a nejstarší planetárium!
V Gudeových nápisech čteme, že umístil „obrazy souhvězdí“ na „čisté a chráněné místo ve vnitřní svatyni“. Tam se nacházela speciálně navržená „nebeská klenba“ – napodobenina hvězdného kruhu, jakési starověké planetá​rium – byla zbudována jako kupole spočívající na čemsi, co se dá přeložit jako „násloupí“ (technický architektonický termín popisující základ nějaké stavby, která stojí na sloupech). Na této „nebeské klenbě“ Gudea „přebývat přiměl“ obrazy znamení zvěrokruhu. Výslovně zmíněná v tex​tu nacházíme „Nebeská dvojčata“, „Posvátného kozoroha“, „Hrdinu“ (Střelce), Lva a „Nebeská stvoření“ býka a berana.

Ona nebeská báň posetá znameními zvěrokruhu asi musela být skutečně na pohled zcela výjimečná, jak se Gudea chlubil. Nyní, mnoho tisíciletí později, už nemůžeme spolu s Gudeou vstoupit do oné vnitřní svatyně a nechat se okou​zlit zdánlivým pohledem na oblohu s jejími chvějícími se souhvězdími; mohli jsme ale jít do Dendery v horním Egyptě, vstoupit tam do vnitřní svatyně tamního hlavního chrámu a vzhlédnout ke stropu. Tam bychom uviděli nebesa posetá hvězdami: nebeský kruh, ve čtyřech světových stranách přidržovaný syny Hóra, a ve čtyřech místech místa východu a západu Slunce za slunovratu držený čtyřmi pannami (obr. 95). 
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Kruh zachycující třicet šest „dekanů“ (desetidenních period, které byly v egyptském kalendáři tři do měsíce) obklopuje ústřední „nebeskou báň“, na které je zachyceno dvanáct zvířetníkových souhvězdí týmiž symboly (býk, beran, lev, dvojčata atd.) a v tomtéž pořadí, jaké používáme dodnes a které pochází z dávného Sumeru. Hieroglyfické jméno onoho chrámu, Ta ynt neterti, znamenalo „Místo pilířů bohyně“, což by naznačovalo, že i zde v Den​deře, stejně jako předtím v Girsu, sloužily kamenné sloupy k nebeským pozorováním, spojeným na jedné straně se zvěrokruhem a na straně druhé s kalendářem (jak dosvědčuje třicet šest „dekanů“).

Vědci nejsou schopni se shodnout na časovém úseku, který zvěrokruh v Dendeře označuje. Vyobrazení v dnešní podobě bylo objeveno Napoleonem při jeho návštěvě Egypta a mezitím bylo převezeno do Louvru v Paříži; většinou se soudí, že spadá do doby, kdy nad Egyptem převzali vládu Řekové a Římani. Odborníci jsou si ale jistí, že jde pouze o repliku podobného vyobrazení, ovšem z mno​hem staršího chrámu – z chrámu zasvěceného bohyni Hathór. Sir Norman Lockyer v knize Dawn of Astronomy vysvětlil text z doby čtvrté dynastie (2613–2494 př. Kr.) jako popis nebeských vazeb, které měl předchozí chrám; to by tedy „nebeskou báň“ z Dendery umístilo někam do doby mezi dokončením Stonehenge I a vystavěním Eninnu v La​gaši Gudeou. Pokud, jak tvrdí další odborníci, by se stáří nebes z Dendery mělo určit podle sloupku, na němž sedí sokol dotýkající se nohou Blíženců mezi Býkem napravo a Rakem nalevo, znamenalo by to, že výjev z Dendery „po​otočil nebesa“ (jak to děláváme v moderním planetáriu, když například o Vánocích natočíme oblohu tak, jak vypadala za časů Ježíše) někdy do doby mezi roky 6540 a 4380 př. Kr. Podle egyptské chronologie, kterou vyučovali kněží a zapsal ji Manehto, to byla doba, kdy nad Egyptem vládli polobozi; toto datum jako stáří denderské klenby (nesmíme ho zaměňovat se stářím celého chrámu) by podporovalo výše zmíněný závěr Alfreda Jeremiase, týkající se „bodu nula“ v sumerském zodiakálním kalendáři. Jak egyptské, tak i sumerské zvěrokruhové datace tedy dokazují, že samotná myšlenka zvěrokruhu už musela vzniku těchto civilizací předcházet, a že nikoliv lidé, nýbrž „bohové“ byli autory oněch vyobrazení.

Protože, jak už jsme si ukázali, byl zvěrokruh a s ním související nebeský čas Anunnaky vymyšlen krátce poté, co přišli poprvé na Zem, některá zodiakální data označující různé události, zapsaná na pečetních válečcích, skutečně představují věky zvěrokruhu, které předcházely vzniku lidské civilizace. Například věk Ryb, který je na obrázku 94 znázorněn dvojicí ryb, se odehrál nejpozději mezi roky 25 980 a 23 820 př. Kr. (případně dříve, pokud se ona událost odehrála v předchozím věku Ryb v rámci velkého cyklu o 25 920 letech).

Zní to neuvěřitelně, ale přesto by nás nemělo překvapit, že nalézáme známky svědčící o tom, že „hvězdné nebe“ zachycující nebeský kruh se znameními zvěrokruhu patrně existovalo již v nejranějších dobách; tato možnost se objevuje v sumerském textu, který odborníci znají pod názvem „Hymnus k Enlilovi blahodárnému“. V textu, který popisuje vnitřní část kontrolního střediska Enlilovy mise v Nip​puru, uvnitř zikkuratu E.KURU, se píše, že v zatemněné komoře zvané Dirga byl instalován „nebeský zenit, tajemný jako vzdálená moře,“ jímž byly „hvězdné znaky“ „přivedeny k dokonalosti“.

Termín DIR.GA navozuje podobnost se slovy „temný, koruně podobný“; text vysvětluje, že „hvězdné znaky“ tam instalované umožňovaly určení dat svátků, měly tedy funkci kalendáře. To vše vypadá, jako by to byl předchůdce Gudeova planetária; až na to, že komora v Ekuru byla před očima smrtelníků ukryta a byla přístupná pouze Anunnakům.

* * *

Gudeova „nebeská klenba“, zkonstruovaná jako planetárium, je podobnější Dirze než zobrazení v Dendeře, které bylo jen namalované na stropě. Přesto nemůžeme vyloučit možnost, že inspirace pro Girsu přišla z Egypta, jelikož nese mnohem více podobností s egyptskými rysy. Seznam zdaleka není úplný.
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Obrázek 96
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Některé z nejpůsobivějších nálezů, jež jsou nyní ozdobou asyrských a babylonských sbírek v nejvýznamnějších muzeích, jsou obrovské kamenné sochy zvířat s tělem býka nebo lva a s hlavou božstev ve špičatých pokrývkách hlavy (obr. 96), které stávaly na stráži u vchodu do chrámů. Bezpečně můžeme usuzovat, že tato „mytická stvoření“, jak jim říkají badatelé, převedla do kamene býčí a lví motiv, o němž jsme již hovořili, jimiž invokují pro chrámy kouzlo dřívějšího nebeského času a bohů spojených s uplynulými věky zvěrokruhu.

Archeologové jsou přesvědčeni, že tyto sochy byly inspirovány egyptskými sfingami, především velkou sfingou v Gize, s nimiž se Asyřané a Babyloňané seznámili jak při obchodování, tak během válečných tažení. Ašak Gudeovy nápisy odhalují, že o nějakých patnáct set let dříve, než byla takováto zvěrokruhová a božská stvoření umístěna před asyrskými chrámy, Gudea již stavěl sfingy u chrámu Eninnu; nápisy se výslovně zmiňují o „lvu, jenž vzbuzuje děs“ a také o „divokém býku, jenž je nahrben ke skoku jako lev“. Archeologové, kteří nevěřili, že by ve starém Sumeru mohly být známy sfingy, hleděli s úžasem na sochu samotného Ninurty/Ningirsu, která byla nalezena ve zbořeninách Girsu v Lagaši, a která Ninurtu zobrazuje v podobě ležící sfingy (obr. 97).

Náznaky, že se něco takového dalo čekat, dostal Gudea – a jeho prostřednictví i my – od Ninurty, který oslovil vyděšeného Gudeu během druhého nočního zjevení, v němž ho ujistil svou mocí a potvrdil své výjimečné postavení mezi Anunnaky („padesáti výnosy je moje panování potvrzeno“), zdůraznil, jak mimořádně je obeznámen s ostatními částmi světa („bůh, jehož zrak se upírá vzhůru a do dáli“ díky svým letům v božském černém ptáku), ujistil ho spoluprací Maganu a Melukhy (Egypta a Nubie), a slíbil mu, že při stavbě Eninnu mu přijde osobně na pomoc bůh zvaný ‚Jasný had“: Jako pevnost bude vystaven, jako E.CHUŠ bude mé posvátné místo.“

Když domyslíme toto poslední prohlášení, je vskutku senzační.

„E“, jak již víme, znamená boží „dům“, chrám; v případě Eninnu stupňová pyramida. „CHUŠ“ v sumerštině znamenalo „červeně zbarvený, rudé barvy“. Ninurta/Ningirsu tedy řekl: nový Eninnu bude jako „červený boží dům“. Z to​hoto výroku se dá usuzovat, že nový Eninnu bude napodobovat nějakou již existující stavbu proslulou svou červenou barvou…
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Obrázek 98a, 98b, 98c a 98d

Naše hledání takovéto stavby bude usnadněno, když se vydáme zpět po stopách piktografu pro znak chuš. Zjistíme něco neuvěřitelného, protože se podobá vyobrazení egyptské pyramidy (obr. 98 a) i s jejími šachtami, vnitřními chodbami a podzemními komorami. Vyjádříme-li se přesněji, podobá se bokorysu Velké pyramidy v Gize (obr.  98b) a jejímu trojstupňovému modelu, malé pyramidě v Gize (obr. 98c) – a první úspěšně dokončené faraónské pyramidě (obr. 98d), která se příznačně jmenuje Červená pyramida, čili stejné barvy, jakou znamená chuš.
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Když se stavěl Eninnu v Lagaši, jistě se snažil napodobovat červenou pyramidu. To byla jedna ze tří pyramid připisovaných Snofrevovi, prvnímu panovníku IV. dynas​tie, který panoval zhruba kolem roku 2600 př. Kr. Jeho architekti se nejdříve pokusili postavit pyramidu v Maidu a chtěli dodržet úhel 52°, jaký měly pyramidy v Gize, postavené o celá tisíciletí dříve Anunnaky; úhel byl však příliš příkrý a pyramida se zhroutila. Kolaps stavby vedl ke spěšnému přepracování projektu druhé pyramidy v Dahšú​ru, která byla postavena pod mnohem povlovnějším úhlem 43° a dostalo se jí přezdívky lomená pyramida. Poté se přistoupilo i ke stavbě třetí Snofrevovy pyramidy, rovněž v Dahšúru. Ta je považována za první „klasickou“ pyramidu postavenou faraónem. Její boční stěny se pnou do výše pod bezpečným úhlem asi 43½° (obr. 99). Byla postavena z místního růžového vápence, a proto se jí říká Červená pyramida. Po jejích stranách byly vytesány výstupky, na nichž mělo držet obložení z bílého vápence, ale nevydrželo tam dlouho a dnes vidíme pyramidu v jejím původním načervenalém odstínu. 

Ninurta, který se zúčastnil druhé války u pyramidy v Egyp​tě, a také ji vyhrál, byl obeznámen s pyramidami. Viděl, jak do Egypta přišlo království, nejen Velkou pyramidu i její menší společnice v Gize, nýbrž i stupňovitou pyramidu postavenou faraónem Džóserem u Sakkáry, obklopenou nádherným posvátným okrskem (viz obr. 78), vybudovaným kolem r. 2650 př. Kr.? Viděl konečný úspěš​ný pokus faraóna a jeho architektů napodobit Velkou pyramidu – Červenou pyramidu Snofrevovu, postavenou kolem roku 2600 př. Kr? A řekl potom božskému architektu: tohle bych chtěl, abys pro mne postavil, jedinečný zikkurat, který kombinuje prvky všech tří zmíněných pyramid?

Jak bychom jinak mohli vysvětlit podobnosti mezi Stonehengí na Britských ostrovech a „Stonehengí na Eufratu“?

Pro vysvětlení musíme obrátit svou pozornost k božskému architektu, strážci tajemství pyramid, k bohu Gudeou nazývanému Ningizzida, neboť to nebyl nikdo jiný než egptský bůh Tehuti, kterému my říkáme Thowt.

Thowt bývá v pyramidových textech nazýván „ten, který zvažuje nebesa, počítá hvězdy a měří Zemi“; vynálezce umění a věd, písař bohů; „ten, který provedl výpočty týkající se nebes, hvězd a Země“. Jakožto „počtář časů a ročních období“ býval znázorněn se symbolem, jenž byl kombinací slunečního kotouče a měsíčního srpku na hlavě, a slovy, jež připomínají biblické vzývání nebeského Pána – egyptské nápisy a legendy hodnotí Thowta, že díky svým znalostem a schopnosti výpočtů „změřil nebesa a narýsoval Zemi“. Jeho jméno Tehuti, zapsané hieroglyfy, se většinou vysvětluje jako „ten, který vyvažuje“. Heinrich Brugsch (Religion und Mythologie) a E. A. Wallis Budge (The Gods of the Egyptians) to interpretují tak, že Thowt byl „bůh rovnováhy“ a vyobrazení, na nichž je zpodoben jako „Pán rovnováhy“ naznačují, že byl spojen s rovnodenností – dobou, kdy jsou den i noc stejně dlouhé. Řekové ztotožňovali Thowta se svým bohem Hermem, kterého považovali za původce astronomie a astrologie, umění počtářského a geo​metrie, medicíny a botaniky.

Když budeme kráčet ve stopách Thowta, dospějeme k pří​běhům o kalendáři, které nadzdvihují roušku tajemství ze záležitostí bohů a lidí – a takových záhad, jako je Stonehenge.
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8. kapitola

Příběhy kalendáře

Příběh kalendáře je příběhem důvtipu, složité kombinace matematiky a astronomie. Je to ale také příběh o konfliktu, náboženském zanícení a boji o svrchovanost.

Dlouho se brala za bernou minci domněnka, že kalendář byl vynalezen zemědělci a pro zemědělce, aby věděli, kdy mají sít a kdy sklízet; jenže tato domněnka postrádá jak logiku, tak fakta. K tomu, aby poznal, jaké je roční období, přece rolník nepotřebuje formální kalendář, a primitivní společnosti se po celé generace dokázaly uživit, aniž k to​mu kalendář potřebovaly. Historický fakt je, že kalendář byl sestaven proto, aby bylo možno přesně stanovit dobu svátků na oslavu různých božstev. Jinými slovy, kalendář je náboženského původu. První jména sumerských měsíců měla předponu EZEN. Ale toto slovo neznamená „měsíc“, nýbrž „slavnost“. Měsíce tedy byla období, kdy se konala slavnost Enlilova či slavnost Ninurtova či nějakého dalšího předního boha, který musel být uctíván.

Že účelem kalendáře bylo umožnit náboženské uctívání, by nás nemělo vůbec překvapovat. I v současném, ale de facto křesťanském kalendáři nacházíme jednu událost, pod​le níž se dosud řídí náš život. Hlavním svátkem a ústředním bodem, který určuje zbytek celoročního kalendáře, jsou Velikonoce, oslava Vzkříšení Ježíše Krista, pod​le Nového zákona třetího dne po jeho ukřižování. Západní křesťané slaví Velikonoce první neděli po úplňku, který nastane o jarní rovnodennosti nebo po ní. To znamenalo pro rané křesťany v Římě problém, neboť tam byl hlavním kalendářovým prvkem solární rok o 365 dnech a měsíce byly nestejně dlouhé a vždy přesné neodpovídaly měsíčním fázím. Při stanovení Božího hodu velikonočního se tedy museli spoléhat na židovský kalendář, protože Poslední večeře, od níž se počítají další významné dny velikonočního období, byla ve skutečnosti Seder, jímž začínají židovské svátky připomínající přesnice (na památku přechodu přes Rudé moře), které začínají v předvečer čtrnáctého dne měsíce Nissanu, v době úplňku. Proto se během prvních staletí křesťanské Velikonoce slavily podle židovského kalendáře. Teprve římský císař Konstantin, který přijal křesťanství za státní náboženství, svolal v roce 325 církevní koncil do Nikaje, a tam prohlásil, že další závislost na židovském kalendáři se ruší, a křesťanství, do té doby považované za pouhou další židovskou sektu, bylo oficiálně prohlášeno za samostatné náboženství.

Při této změně, tedy při svém počátku, byl křesťanský kalendář vyjádřením náboženského přesvědčení a nástrojem k určení dat svátků. Bylo tomu tak i později, když muslimové vyrazili z Arábie, aby si na západě i na východě mečem podrobili lidi a jejich země; mezi jejich první činy vždy patřilo to, že zavedli svůj čistě lunární kalendář, protože pro ně měl nesmírný náboženský význam: podle něj se počítalo, kolik času uběhlo od hidžry, kdy se zakladatel islámské víry, prorok Mohamed, roku 622 vystěhoval z Mekky do Mediny.

Historie římsko-křesťanského kalendáře, sama o sobě zajímavá, ilustruje některé z neodmyslitelných problémů vzniklých z nedokonalého propojení solárního a lunárního času a z nich vyplývající potřeby změn a reforem kalendáře, která se táhne přes tisíc let.

Současný křesťanský kalendář běžné éry zavedl papež Řehoř XIII. (Gregor) roku 1582, a proto se jmenuje gregoriánský. Představoval reformu předešlého kalendáře juliánského, který dostal jméno po římském císaři Juliu Caesarovi.

Tento významný římský císař, znechucen chaotickým římským kalendářem, povolal v 1. století př. Kr. egyptského astronoma Sosigena z Alexandrie, aby provedl reformu stávajícího kalendáře. Sosigenes doporučil, aby se přestalo přihlížet k lunárnímu počítání času a aby byl přijat kalendář solární, „stejný, jako mají Egypťané“. Výsledkem byl rok trvající 365 dní a jednou za čtyři roky rok přestupný o délce 366 dní. Ale ani tato reforma neodstranila rozdíl 11¼ minuty, o něž je každý rok (nepočítaje čtvrt dne nad 365 dní) delší. Tehdy se ten rozdíl zdál tak nepatrný, že se myslelo, že nestojí za to se jím zabývat; výsledkem však bylo, že do roku 1582 se první jarní den, stanovený Nikajským koncilem na 21. března, posunul o deset dní, již na 11. březen. Papež Řehoř tuto odchylku napravil prostě tím, že 4. října prohlásil, že následujícího dne bude 15. října. Tato reforma zavedla v současné době používaný gregoriánský kalendář, jehož další novinkou byl výnos, že rok bude začínat datem 1. ledna.

Návrh alexandrijského astronoma, aby Řím převzal „kalendář, jako mají Egypťané“, prošel bez námitek, protože tenkrát byli Římané, zvláště Julius Caesar, dobře obeznámeni s Egyptem, jeho náboženskými zvyky, a tedy i kalendářem. Egyptský kalendář byl v té době čistě solární v délce 365 dní, rozdělený na dvanáct měsíců po třiceti dnech. K těmto 360 dnům se na konci roku přidávalo pět dní, kdy se konaly náboženské oslavy zasvěcené Osiridovi, Horovi, Sutechovi, Isidě a bohyni Neftys.

Egypťané si uvědomovali, že solární rok je o něco delší než 365 dní – ne jenom o jeden den za čtyři roky, jak to zavedl Julius Caesar, ale o tolik, že by se za 120 let kalendář posunul zpět o jeden měsíc, a za 1460 let dokonce o jeden rok. Určující neboli posvátný cyklus egyptského kalendáře bylo právě období těchto 1460 let, neboť se shodovalo s cyklem heliakického (tj. vycházejícího se Sluncem) východu hvězdy Siria (egyptsky Sept, řecky Sothis) v době každoročních nilských záplav, k nimž pravidelně dochází v období letního slunovratu (na severní polokouli).

Edward Meyer (Ägyptische Chronologie) dospěl k závěru, že když byl tento egyptský kalendář zaveden, takováto shoda heliakickěho východu Siria a nilských záplav připadla na 19. června. Na tomto základě vypočítal Kurt Sethe (Urgeschichte und älteste Religion der Ägypter), že to mohlo nastat buď v roce 4240 př. Kr., nebo roku 2780 př. Kr., podle toho, zda se pozorování prováděla buď v Héliopoli, nebo Memfisu.

Badatelé zabývající se starým egyptským kalendářem se dnes již shodují na tom, že tento solární kalendář v délce 360 + 5 dní nebyl prvním prehistorickým kalendářem této země. Tento „občanský“ nebo světský kalendář byl zaveden teprve krátce po zavedení dynastického panování v Egyptě, tj. po roce 3100 př. Kr.; podle Richarda A. Parkera (The Calendars of the Ancient Egyptians) se to odehrálo kolem roku 2800 př. Kr. „pravděpodobně z administrativních a finančních důvodů“. Tento občanský kalendář nahradil, nebo možná zpočátku doplňoval „posvátný“ kalendář ze starých dob. V Britské encyklopedii se dočteme: „staří Egypťané původně používali kalendář založený na fázích Měsíce“. Podle knihy R. A. Parkera Ancient Egyptian Astronomy byl tento starší kalendář „podobný jako kalendáře všech starých národů“ rozdělen na dvanáct měsíců plus třináctý vložený měsíc, který udržoval roční období v náležitém pořádku.

Tento starší kalendář byl také podle Lockyerova názoru rovnodennostní a vázal se k nejstaršímu chrámu v Héliopoli, který byl rovněž orientován podle rovnodennosti. V tom všem, podobně jako ve spojení měsíců s náboženskými svátky, se nejstarší egyptský kalendář podobal kalendáři Sumerů.

Nutný závěr, že egyptský kalendář má kořeny ještě v před​dynastickýeh dobách, ještě než se v Egyptě objevila civilizace, může znamenat pouze to, že tento kalendář nevynalezli sami Egypťané. Je to závěr, jenž souvisí s ohledem na zvěrokruh v Egyptě a jak na zvěrokruh, tak na kalendář v Sumeru: byly to rafinované vynálezy „bohů“.

V Egyptě započalo náboženství a uctívání bohů v Héliopoli nedaleko pyramid v Gize; její původní egyptské jméno bylo Annu (jako jméno vládce Nibiru) a v bibli se jmenovalo Ón: když byl Josef jmenován správcem celé egyptské země (1. kniha Mojžíšova, kap. 41), farao mu „dal za manželku Asenatu, dceru Potifery, kněze z Ónu“. Nejstarší svatostánek ve městě byl zasvěcen Ptahovi („staviteli“), který podle egyptské tradice zvedl Egypt z vod po potopě a učinil jej obyvatelným díky rozsáhlým odvodňovacím a zemním pracím. Ptah posléze předal božské panování nad Egyptem svému synu jménem Ra („Zářící“), kterému se také říkalo Tem („Čistý“); ve zvláštní svatyni v Héliopoli se jednou do roka ukazoval poutníkům nebeský člun boha Ra, kuželovitý Ben-Ben.

Podle egyptského kněze Manehta (jeho jméno zapsané hieroglyfy znamená „Thowtův dar“), který sestavil ve 3. století př. Kr. seznam egyptských dynastií, byl Ra hlavou první božské dynastie. Vláda Ra a jeho následovníků, bohů Šu, Geba, Osirida, Sutecha a Hóra, trvala více než tři tísice let. Po ní následovala druhá božská dynastie, kterou započal Thowt, druhý Ptahův syn; ta trvala dobu o polovic kratší než první dynastie. Po ní panovala 3650 let nad Egyptem dynastie třiceti polobohů. Podle Manehta trvalo dohromady božské panování Ptahovo, dynastie bohů Ra a Thowta a dynastie polobohů 17 520 let. Karl R. Lepsius (Königs​buch der alten Ägypter) si povšiml, že toto časové období představuje přesně dvanáct sóthických cyklů trvajících 1460 let, čímž se potvrzuje prehistorický původ kalendářových a astronomických vědomostí v Egyptě.

Na základě přesvědčivých důkazů jsme ve Válkách bohů a lidí a v dalších svazcích Kronik Země dospěli k závěru, že Ptah nebyl nikdo jiný než Enki a Ra byl zase Marduk z mezopotámského panteonu. Právě Enkimu a jeho potomkům byla přidělena Afrika, když byla Země po potopě rozdělena mezi Anunnaky. E.DIN (biblický Eden) a oblast vli​vu Mezopotámie se dostala do rukou Enlila a jeho potomků. Thowt, bratr Ra/Marduka, byl bůh, kterému Sumerové říkali Ningizzida.

Mnoho z historie a krvavých konfliktů, které následovaly po rozdělení Země, povstalo z toho, že Ra/Marduk se odmítl s rozdělením smířit. Byl přesvědčen, že jeho otec byl nespravedlivě zkrácen na svých právech panovat na Zemi (jak naznačuje jeho jméno EN.KI „pán Země“); a že proto on, a ne Enlilův přední syn Ninurta, by měl vládnout nad Zemí z Babylonu, z mezopotámského města, jehož jméno znamená „Brána bohů“. Pronásledován touto ambicí vyvolal Ra/Marduk konflikty nejen s Enlilovci, ale také ponoukal k nepřátelství některé své vlastní bratry a zavlekl je do těchto neblahých konfliktů. Rovněž opustil Egypt, ale posléze se vrátil a dělal si na něj nárok.

V průběhu těchto odchodů a příchodů a vítězství a porážek během zápasů Ra/Marduk zavinil smrt mladšího bratra Dumuziho, přenechal vládu Thowtovi a pak ho vypudil do vyhnanství, přinutil bratra Nergala, aby ve válce bohů přeběhl na druhou stranu, a tuto válku nakonec přivedl k jaderné katastrofě. My jsme přesvědčeni, že při vzniku příběhů kalendáře hrál podstatnou roli jeho nevyrovnaný vztah k Thowtovi.

* * *

Připomeňme si, že Egypťané neměli jen jeden, nýbrž dva kalendáře. První, jehož kořeny sahají do předhistorických dob, byl „založen na Měsíci“. Novější, zavedený několik set let po začátku vlády faraónů, byl založen na 365 dnech solárního roku. V protikladu k představě, že pozdější „občanský“ kalendář byl administrativní inovací faraónů, se my domníváme, že byl podobně jako ten starší důmyslným vynálezem bohů; s jediným rozdílem: ten první byl dílem samotného Thowta, druhý vymyslel Ra.
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Jedna stránka občanského kalendáře, která se považuje za zvláštní a originální, bylo rozdělení třicetidenního měsíce na „dekany“, desetidenní období, která byla ohlašována heliakickými východy určité hvězdy. Každá hvězda (zobrazená jako nebeský bůh brázdící nebesa na lodi, obr. 100) měla určovat poslední hodinu noci; a na konci deseti dní se dala pozorovat nová „dekanová“ hvězda.

My se domníváme, že zavedení tohoto kalendáře založeného na dekanech, bylo záměrným činem Raovým při vyvolání konfliktu s bratrem Thowtem.

Oba bratři byli synové Enkiho, velkého přírodního vědce mezi Anunnaky; můžeme téměř s jistotou předpokládat, že mnoho vědomostí obou bratrů pocházelo od jejich otce. Jisté je to v případě Ra/Marduka, protože byl nalezen me​zopotámský text, kde se to výslovně praví. Je to text, jehož začátek zaznamenává, jak si Marduk otci stěžuje, že mu chybí jisté vědomosti o léčení. Enki odpovídá takto:

Co, synu můj, co ještě nevíš?

Co ještě víc ti říci mám?

Marduku, čeho si ještě žádáš?

Co bych ti ještě mohl dát?

Vždyť co vím já, to i ty znáš!
[image: image112.png]



Obrázek 101a a 101b

Byla zde tedy mezi oběma bratr) ‚ nějaká řevnivost v tom​to ohledu? Znalost matematiky, astronomie, orientování posvátných staveb měli oba stejnou; důkazem těchto Mardukových vědomostí v těchto oborech je velkolepý zikkurat v Babylonu (viz obr. 33), který podle spisu Enúma eliš navrhoval sám Marduk. Ale jak vidíme z výše uvedeného textu, pokud šlo o medicínu a uzdravování, měl vědomosti menší než jeho bratr: nedokázal oživovat mrtvé, zatímco Thowt ano. O jeho schopnostech se dočteme jak z mezopotámských, tak z egyptských pramenů. Jeho sumerské vyobrazení ho ukazuje s jeho atributem – propletenými hady (obr. 101a). Tento emblém původně náležel jeho otci Enkimu jakožto bohu, který se zabýval genovým inženýrstvím – podle našeho názoru tento emblém ve skutečnosti znamená dvojitou šroubovici DNA (obr. 101b). Jeho sumerské jméno NIN.GIZ.ZIDDA, které znamená „Pán vytvářející život“ jasně hovoří o jeho schopnosti obnovit život vzkříšením mrtvých. „Pán uzdravovatel, pán, jenž vkládá ruce, pán vytvářející život“ – tak ho vzývá sumerský liturgický text. Byl zmiňován na předním místě ve všech textech o magii a zaříkávání; řada vzývání Maqlu („zápalných obětí“) a magických formulí celou jednu tabulku, sedmou v pořadí, věnuje jemu. V jednom vzývání, věnovaném utonulým námořníkům („lidem na moři, kteří již zcela došli pokoje“), kněz vyslovuje formule „Siridy a Ningizzidy, nositele zázraků, kouzelníků“.

Siris je jméno bohyně, která je jinak v sumerském panteonu neznámá, a možnost, že je to mezopotámská podoba jména hvězdy Sirius, nás napadá proto, že v egyptském pan​teonu byl Sirius hvězda spojovaná s bohyní Isis. V egypt​ských legendárních příbězích byl Thowt tím, kdo Isidě, manželce Osirida, pomáhal z rozsekaného těla Osirida získat semeno, kterým byla poté Isis oplodněna a počala a porodila Hóra. A to nebylo vše. V egyptském nápisu na památce označované jako Metternichova stéla bohyně Isis popisuje, jak Thowt zařídil zmrtvýchvstání jejího syna Hóra, poté co ten byl uštknut jedovatým štírem. Thowt zaslechl na nebesích její nářek, sestoupil na zem; „měl kouzelnou moc a vlastnil obrovskou sílu, kterou se slovo přeměnilo ve skutek“. A Thowt učinil zázrak a než padla tma, jed z Hóra vyprchal a on znovu ožil.

Egypťané věřili, že celá Kniha mrtvých, verše, které byly napsány na stěnách hrobek faraónů, aby zesnulý panovník mohl přejít do posmrtného života, byly dílem Thowta, „napsány jeho vlastní rukou“. V kratší práci, které Egypťané říkali Kniha dechu, se tvrdilo, že „Thowt, nejmocnější z bohů, pán Khemennu, přijde k tobě; vlastními prsty napíše ti Knihu dechu, aby tvé Ka mohlo dýchat navěky věků a tvá schránka mohla zůstat při životě na Zemi“.

Ze sumerských zdrojů víme, že toto umění, ve faraónské víře tak podstatné – umění oživovat mrtvé – jako první ovládal Enki. V dlouhém textu popisujícím Inanninu/Išta​řinu cestu do Dolního světa (jižní Afriky), což bylo panství její sestry, která byla provdána za jiného Enkiho syna, byla nezvaná bohyně zahubena. Enki byl ale z mnoha stran žádán o pomoc, a tak sám připravil léky a dohlížel na péči o její tělo, které bylo vystaveno působení zvukových a ra​diačních vln, a „Inanna povstala“.

Je zřejmé, že Marduk toto umění neovládal; a když si na to stěžoval, jeho otec mu dal vyhýbavou odpověď. Už jen to stačilo, aby ambiciózní Marduk, toužící po moci, začal na Thowta žárlit. A ještě silnější byl pravděpodobně pocit, že ho urážejí, a snad dokonce ohrožují. Za prvé tomu tak bylo proto, že právě Thowt, a nikoliv Marduk/Ra pomáhal Isidě složit rozsekané tělo Osirida (Raova vnuka) a zachránit jeho semeno, a že poté ještě oživil otráveného Hóra (pravnuka Ra). A za druhé proto, že toto všechno vedlo – jak ze sumerského textu jasně vyplývá – ke spřízněnosti mezi Thowtem a hvězdou Siriem, která vládla egyptskému kalendáři a byla poslem životodárných nilských záplav.

Byly toto k žárlivosti jediné důvody, nebo viděl Ra/Mar​duk ještě závažnější věci, kvůli kterým na Thowta pohlížel jako na rivala, na hrozbu pro svou nadřazenost? Podle Manehta skončila dlouhá doba vlády první božské dynastie, započaté Ra, náhle po krátkém, tři sta let trvajícím panování Hóra – a sice při konfliktu, kterému jsme říkali první válka u pyramid. Poté bylo nástupnictví nad Egyptem namísto dalšímu potomku boha Ra předáno Thowtovi a ve vládě nadále pokračovala jeho dynastie (podle Manehta) po 1570 let. Jeho panování, doba míru a pokroku, odpovídá době mladší doby kamenné (neolitu) na Blízkém východě – což byla doba, kdy Anunnakové lidstvu poprvé začali předávat své vědomosti a tvořit tak civilizaci.

Proč byl mezi všemi ostatními syny Ptaha/Enkiho právě Thowt tím vyvoleným, který měl pokračoval ve vládě po dynastii Ra v Egyptě? Klíč bychom mohli hledat ve studii nazvané Religion of the Ancient Egyptians od W. Osborna ml., ve které se ohledně Thowta praví následující: „I když v mytologii zaujímal mezi bohy druhořadé postavení, vždy zůstával přímým potomkem Ptaha, tudíž jeho součástí – byl prvorozeným tohoto starobylého boha“ (zdůraznění dáváme my). Je možné, že kvůli složitým nástupnickým pravidlům Anunnaků, kde se syn narozený nevlastní sestře stával právoplatným dědicem i před prvorozeným synem (pokud jeho matkou nebyla nevlastní sestra) – což byla příčina nekonečných třenic a rivality mezi Enkim (prvorozeným synem Anua) a Enlilem (narozeným nevlastní sestře Anua) – způsobily okolnosti Thowtova narození jakési znejistění Raových/Mardukových práv na následnictví?

Je známo, že původní dominantní „skupina bohů“ nebo božská dynastie pocházela z Héliopole; později ji předstihla božská trojice z Memfisu (když se Memfis stal hlavním městem sjednoceného Egypta). V mezičase ale existovala doba Pautu neboli „božské společnosti“, kterou vedl Thowt. „Kultovním centrem“ tohoto boha byla Hermopolis (řecky „Hermovo město“), jehož egyptské jméno Khemennu znamenalo „osm“. Jeden z Thowtových přídomků zněl „Pán osmi“, což podle Heinricha Brugsche (Religion undMythologie der alten Aegypter) odkazovalo k osmi nebes​kým směrům, včetně čtyř hlavních světových stran. Také by to mohlo znamenat, že Thowt uměl určit a označit osm klidových poloh Měsíce – nebeského tělesa, se kterým byl Thowt spojován.

Marduk, „Sluneční bůh“, byl na druhé straně spojován s číslem deset. V numerické hierarchii Anunnaků, ve kterém bylo nejvyšší, Anuovo, místo označováno číslem šedesát, Enlilovo padesát a Enkiho čtyřicet (a tak to šlo postupně dál), měl Marduk pozici deset; a to mohlo být původem počítání na děkany. A skutečně, babylonská verze Eposu o stvoření připisuje Mardukovi vynález kalendáře o dvanácti měsících, z nichž každý byl rozdělen do tří „nebeských astrálů“:

On určil rok, 

označil díly:

každý ze dvanácti měsíců 

na tři nebeské astrály rozdělil,

[a tím] stanovil dny roku.
Rozdělení nebes na třicet šest dílů jako prostředku k „stanovení dnů roku“ je zcela jasný odkaz na existenci kalendáře – kalendáře se třiceti šesti „dekany“. A právě zde, v Enúma eliš, se toto rozdělení připisuje Mardukovi, alias bohu Ra.

Epos o stvoření, který je nepochybně sumerského původu, je dnes nejvíc znám ze své babylonské podoby (sedm tabulek Enúma eliš). Všichni odborníci se shodují, že je to překlad, který měl vyzvednout a oslavovat babylonského boha Marduka. Proto bylo jméno „Marduk“ vloženo všude tam, kde byl v sumerském originálním textu zmíněn vetřelec z kosmu, planeta Nibiru, jako Nebeský pán; a v místech, kde se při popisu událostí na Zemi mluvilo o nejvyšším bohu jménem Enlil, i tam babylonská verze užívala jména Marduka. Tím se tedy Marduk stal svrchovaným pánem na nebi i na Zemi.

Bez podrobného prozkoumání nepoškozených nebo i fragmentálních tabulek, na nichž je zapsán původní sumerský text Eposu o stvoření, je nemožné stanovit, zda bylo dělení do třiceti šesti děkanů skutečně přínosem Marduka, či zda si je pouze vypůjčil ze Sumeru. Hlavní princip sumerské astronomie bylo dělení nebeské sféry obklopující Zemi na tři „cesty“ – Cestu Anua jako střední nebeské pás​mo, Cestu Enlila, kam patřilo severní nebe, a Cestu Ey (tj. Enkiho) na jižním nebi. Původně se mělo za to, že tyto tři cesty označují rovníkový pás veprostřed a části ohraničené obratníky, severním a jižním; ve Dvanácté planetě jsme si nicméně ukázali, že Anuova cesta, vedoucí přes rovník, zasahovala 30° na sever a 30° na jih, čímž vytvářela pruh o 60 stupních. A že podobně i cesty Enlila a Ey obě měřily 60°. Tím pádem tedy všechny tři společně pokrývaly celý nebeský prostor měřící od severu k jihu 180°.

Kdybychom toto tříčlenné dělení oblohy aplikovali na kalendářní dělení roku na dvanáct měsíců, došli bychom ke třiceti šesti částem. Toto rozdělení – jehož následkem vzniknou dekany – se skutečně používalo, a sice v Babylonii.

V roce 1900 orientalista T. G. Pinches před Královskou astronomickou společností v Londýně představil svou rekonstrukci mezopotámského astrolábu (doslova „Rozeznávač hvězd“). Byl to kruhový kotouč rozdělený jako koláč na dvanáct dílů a tři soustředné kruhy, čímž se celá obloha rozpadla na třicet šest částí (obr. 102). Kruhové symboly vedle nápisů se jmény označovaly, že jde o popis nebes​kých těles; názvy (zde transliterované) označují souhvězdí zvěrokruhu, hvězdy a planety – celkem jich je třicet šest. Že bylo toto dělení provázáno s kalendářem, je zřejmé z to​ho, že bylo na vrcholu každého ze dvanácti dílů zapsáno jméno toho kterého měsíce (označení od I do XII, začínající u měsíce Nisannu, prvního měsíce babylonského kalendáře, pochází od Pinchese).
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I když tato babylonská planisféra neodpovídá na otázku po původu relevantních veršů v Enúma eliš, rozhodně nám říká, že to, co bylo považováno za originální a jedinečný egyptský přínos mělo ve skutečnosti protějšek (ne-li předchůdce) v Babylonii – což bylo místo, na které si Marduk činil nástupnický nárok.

Ještě jistější je fakt, že třicet šest dekanů se v prvním egyptském kalendáři neobjevuje. První jeho verze se vázala k Měsíci, pozdější ke Slunci. V egyptské mytologii byl Thowt měsíčním bohem a Ra bohem slunečním. Pokud tuto vědomost vztáhneme k oběma kalendářům, vyjde nám, že první, starší egyptský kalendář byl vytvořen Thowtem a druhý Ra/Mardukem.

Skutečnost je taková, že když nadešel správný čas, zhru​ba kolem roku 3100 př. Kr., aby se sumerská civilizace (lidské království) rozšířila k Egypťanům, Ra/Marduk – kterému se nedařilo získat nadvládu nad Babylonií – se vrátil do Egypta a vypudil odtud Thowta.

Věříme, že to bylo právě tehdy, kdy Ra/Marduk – nikoliv snad pro snadnější používání, ale jako cílený krok k vy​mýcení stop po Thowtově nadvládě – reformoval celý kalendář. Část z Knihy mrtvých vypráví, že Thowta „znepokojil osud nebeských dětí,“, které „vedly bitvu, bouřily se, nepřátelství vyvolávaly, nepokoje způsobovaly“. Následkem toho byl Thowt „ke zlobě doveden, když oni [jeho protivníci] začali mást roky, tlačili se a předháněli a měsíce rušili“. Dále se v textu tvrdí, že „na všem, co ti učinili, ohavně se smlouvali v tajnosti“.

To by mohlo dost dobře znamenat, že střety, které vedly k nahrazení egyptského Thowtova kalendáře Mardukovým, proběhly v době, kdy kalendář (z důvodů uvedených výše) musel být zase upřesněn. R.A. Parker, jak už jsme se zmiňovali, má za to, že k této změně došlo kolem roku 2800 př. Kr. Adolf Erman (Aegypten und Aegyptisches Leben im Altertum) byl ještě specifičtější. Napsal, že vhodnou příležitostí byl návrat Siria do jeho původní pozice po uplynutí 1460 let, a že k němu došlo 19. července 2776 př. Kr. Měli bychom si všimnout, že toto datum, kolem roku 2800 př. Kr., je i oficiálně uznávaným datem britských odborníků, vztahujícím se k výstavbě Stonehenge I.

* * *

Mardukovo zavedení kalendáře, rozděleného do desetidenních period nebo založeného na nich, mohlo být též motivováno touhou jasně pro své následovníky v Egyptě a v Mezopotámii vymezit rozdíl mezi jím samým a tím, kdo byl „sedm“ – hlavou Enlilovců, Enlilem samotným. A opravdu, tento rozdíl mohl být základem přechodů od lunárního k solárnímu kalendáři; kalendáře, jak už jsme si ukázali a jak to dokládají starobylé záznamy, byly totiž vymyšleny anunnackými „bohy“, aby jejich poddaní měli určené cykly uctívání; a boj o svrchovanost v konečné podobě znamenal, kdo má vůbec být uctíván.
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Obrázek 103
Odborníci již dlouho diskutovali o tom, jak vůbec vznikl týden, úsek roku počítající se po sedmi dnech; své teorie ale musí ještě prověřit. My jsme si v předcházejících dílech Kronik Země ukázali, že sedmička byla číslo, které představovalo naši planetu, Zemi. V sumerských textech se Země označovala jako „sedmá“ a ve vesmírných nákresech se zobrazovala jako sedm teček (viz obr. 94). Když totiž Anunnakové z venkovní strany naší sluneční soustavy od své planety postupovali ke středu, směrem k Zemi, nejdříve se setkali s Plutem, poté prolétli kolem Neptunu a Uranu (druhého a třetího tělesa) a dále pokračovali kolem Saturnu a Jupiteru (čtvrtého a pátého). Mars počítali za planetu šestou (proto se znázorňoval šesti tečkami) a Země byla tudíž sedmá. Takováto cesta včetně uvedených počtů je zaznamenána na planisféře nalezené ve zříceninách královské knihovny v Ninive, kde jeden z jejích osmi dílů (obr. 103) ukazuje letovou cestu z Nibiru a říká (v překladu) „bůh Enlil prošel vedle planet“. Planet, které jsou znázorněny tečkami, je celkem sedm. Pro Sumeřany byl „Pánem sedmi“ právě Enlil a nikdo jiný. Mezopotámská a biblická jména vlastní (např. Bat-šeba, „Dcera sedmi“) nebo místní (např. Beer-šeba, „Studna sedmi“) uctívala právě boha s tímto přídomkem.

Důležitost či posvátnost čísla sedm, převedeného do kalendářní jednotky po sedmi dnech, do týdne, prostupuje bibli i jiné starobylé texty. Abraham dal pro Abímeleka sedm ovcí zvlášť, když s ním uzavíral smlouvu. Jákob sloužil Lábanovi sedm let, aby se směl oženit s jednou z je​ho dcer, a sedmkrát se poklonil, když se blížil ke svému žárlivému bratru Ezauovi. Velekněz musel různé rituály provádět sedmkrát, Jericho se muselo sedmkrát obejít, aby jeho hradby padly; a z kalendářního hlediska musel být sedmého dne přísně dodržován sabat, a důležitý svátek letnic se musel slavit po uplynutí sedmi týdnů od paschy, přesnic.

I když nikdo nedokáže říct, kdo sedmidenní týden „vynalezl“, v bibli je zjevně asociován s nejstarší dobou – doslova s dobou, kdy započal sám čas: svědkem je sedm dní stvoření, kterými začíná kniha Genesis. Pojem časového úseku o sedmi dnech, lidského času, se objevuje nejen v biblickém příběhu, ale také v ještě starší mezopotámské legendě o potopě světa, což svědčí o jeho velkém stáří. V me​zopotámských textech se dočítáme, že hrdina příběhu o potopě byl Enkim varován se sedmidenní předstihem. Enki „otevřel vodní hodiny a naplnil je“, aby se ubezpečil, že jeho věrný následnovník stanovenou lhůtu nepromešká. V oněch verzích se tvrdí, že potopa začala bouří, která „otřásala zemí po sedm dní a sedm nocí“. I v biblické verzi začala potopa poté, co byl Noe varován se sedmidenním předstihem.

Biblický příběh o potopě a jejím trvání odhaluje velmi podrobně chápání kalendáře v pradávných dobách. Je nad​obyčej významné, že se v něm objevuje známost časové jednotky o sedmi dnech a rozdělení roku na padesát dva týdnů po sedmi dnech. Navíc z textu plyne, že už byly zná​my složité vazby lunárně-solárního kalendáře.

Podle Genesis začala potopa „sedmnáctý den druhého měsíce“ a skončila následujícího roku „dvacátého sedmého dne druhého měsíce“. Ale ačkoliv by se tento údaj na první pohled zdál jako označení periody 365 dní plus deset, ve skutečnosti tomu tak není. V biblickém příběhu je potopa rozdělena do 150 dní, kdy trvaly přívaly vod, do dalších 150, kdy voda ustupovala, a do dalších čtyřiceti, než Noe usoudil, že už bude bezpečné archu otevřít. Poté ve dvou sedmidenních intervalech vypustil krkavce a holubici, aby pátrali po pevnině; a teprve když se holubice nevracela, pochopil Noe, že už bude bezpečné z archy vystoupit.

Podle tohoto dělení dohromady dostaneme 354 dny (150 + 150 + 40 + 7 + 7). To ale neodpovídá solárnímu roku; je to přesně rok lunární, který má dvanáct měsíců po 29,5 dnech (29,5 x 12 = 354), což odpovídá kalendáři, který střídá měsíce po 29 a 30 dnech (tak je tomu dodnes v ka​lendáři židovském).

Ale 354 dní není ze solárního hlediska celý rok. Když si toto autor nebo editor První knihy Mojžíšovy uvědomil, utekl se k vkladným dnům a tvrdil, že potopa, která začala sedmnáctého dne druhého měsíce, skončila (o rok později) dvacátého sedmého dne druhého měsíce. Odborníci se rozcházejí v názoru, kolik dní tedy touto úpravou bylo k lu​nár​nímu roku o 354 dnech přidáno. Někteří (např. S. Gandz, Studies in Hebrew Mathematics and Astronomy) předpokládají, že šlo o prodloužení o 11 dní – což by bylo přes​ný vkladný přídavek, který by lunární rok o 354 dnech prodloužil na plných 365 dní solárního roku. Jiní, mezi nimi např. i autor starobylé Knihy jubileí, soudí, že přidaných dní bylo jen deset, čímž by se zmiňovaný rok prodloužil jen na 364 dny. Důležitost tohoto tvrzení samozřejmě spočívá ve faktu, že by tím pádem byl kalendář rozdělen do 52 týdnů po sedmi dnech (52 x 7 = 364).

Že nešlo jen o prosté přičtení deseti k 354, ale o úmysl​né rozdělení roku na padesát dva týdnů, je zřejmé z textu Knihy jubileí. V kapitole 6 se tam říká, že Noemu byly po skončení potopy předány „nebeské tabulky,“ které říkaly, že:

Všechny dny příkazů 

tvoří dvaapadesát týdnů na počet dnů, 

a všechny dohromady dávají úplný rok.

Tak je to vyryto a nařízeno 

na nebeských deskách, 

a není tu žádná nepravidelnost 

ani v jednotlivém roku ani od roku k roku.

Ty však přikaž Izraelcům, 

aby dodržovali roky podle tohoto počtu:

Tři sta šedesát čtyři dny 

je plný rok.

Že se trvalo na roku o padesáti dvou týdnech po sedmi dnech, čímž se došlo ke kalendářnímu roku o 364 dnech, nebylo výsledkem neznalosti skutečné délky solárního roku, tedy 365 dní. Že bylo toto trvání známo, se v bibli pozná z věku („pět a šedesát a tři sta let“), kterého se dožil Henoch, než ho k sobě povolal Pán. V mimobiblické Knize Henochově bylo toto „sluneční překročení“, oněch pět „lichých“ dní, které musely být přidány ke 360 dnům (12 x 30) jiných kalendářů, aby se došlo k výsledným 365 dnům, výslovně zmíněno. Přesto se v Knize Henochově v kapitolách, zabývajících se pohybem Slunce a Měsíce, dvanácti zvířetníkovými „vchody“, rovnodennostmi a slunovraty, praví zcela jednoznačně, že kalendářní rok má být „rok přesně podle počtu dní: tři sta a šedesát čtyři“. To se ještě opakuje v prohlášení, že „plný rok, se vší spravedlností“ tvoří 364 dní – padesát dva týdnů po sedmi dnech.

Kniha Henochova, zvláště její verze známá jako Henoch 2, podle všeho nese stopy vědeckých znalostí, pocházejících v oné době z Alexandrie v Egyptě. Kolik z nich se dá vystopovat až k učení Thowta, se nedá s jistotou určit; ale biblické i egyptské příběhy napovídají, že role sedmi a pa​desáti dvou krát sedmi už pochází z dob mnohem starších.

Biblický příběh o Josefovi a jeho získání vlády nad Egyptem je dobře znám. Josefovi se to podařilo poté, co úspěšně vyložil faraonovy sny – první o tom, jak sedm vyhublých krav pozřelo sedm krásných vykrmených krav, a druhý o tom, jak sedm pěkných klasů bylo pohlceno sed​mi klasy prázdnými. Málokdo si je ale vědom, že tento příběh – podle některých jen „legenda“ či „mýtus“ – má ve skutečnosti zřetelně egyptské kořeny, stejně tak jako raný protějšek v egyptské ústní tradici. Mezi nimi byly i egyptské předchůdkyně řeckých věšteckých bohyň Sibyl; říkalo se jim Sedm Hathór, přičemž Hathór byla bohyně Sinajského poloostrova a znázorňovala se v podobě krávy. Jinými slovy, Sedm Hathór symbolizovalo sedm krav, které dokázaly předvídat budoucnost.

Starší protějšek příběhu o sedmi chudých letech, která následovala po sedmi letech blahobytu, nacházíme v hieroglyfickém textu (obr. 104), který E. A. Wallis Budge (Legends of the Gods) nazval „Legenda o bohu Khnemu a o sedmiletém hladomoru“. Khnemu bylo další jméno Ptaha/Enkiho v roli tvůrce lidstva. Egypťané věřili, že poté, co předal vládu nad Egyptem svému synu Raovi, uchýlil se na ostrov Abu (od řeckých časů se mu kvůli jeho tvaru říká Elefantina), kde vyhloubil dvojici jeskyň – dvě propojené nádrže – jejichž přehrazení či propojení mohl libovolně nastavovat a tak regulovat tok Nilu. (Asuánská přehradní nádrž je umístěna podobně, nad prvním nilským kataraktem.)
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Podle tohoto textu obdržel faraón Džóser (stavitel stupňové pyramidy v Sakkáře) královský výnos od panovníka národů na jihu, kde stálo, že na jeho lid přišlo převeliké neštěstí, „neboť Nil nevystoupil do obvyklé výše již po sedm let“. Následkem toho „obilí je jen velmi málo, zeleniny se nedostává vůbec, všechny věci, které lidé požívají jako potravu, se ztratily, a tak se každý snaží nyní souseda svého oloupit“.

Král doufal, že se mu šíření hladomoru a nepokojů podaří zabránit, když bude orodovat u samotného boha, a tak se vypravil na jih na ostrov Abu. Bylo mu řečeno, že právě tam bůh přebývá „v příbytku ze dřeva s branami z rákosu“ a že má u sebe „provaz a tabulku“, které mu umožňují „otevřít dvojitá dvířka u stavidla Nilu“. Khnemu na královy prosby přislíbil „zdvihnout hladinu Nilu, vodu poskytnout, dovolit úrodě růst“.

Jelikož každoroční zvedání hladiny Nilu bylo spojeno s heliakickým východem hvězdy Siria, musíme se ptát, zda nebeské a astronomické rysy tohoto příběhu nevypovídají jen o nedostatku vody (ke kterému cyklicky dochází i dnes), ale také k posunu (o němž již byla řeč výše) objevování se Siria v pevně stanoveném kalendáři. Že měl celý příběh kalendářní konotace, se dá vysoudit ze zmínky v tex​tu, že příbytek Khnemu na Abu byl astronomicky orientován: „Boží dům se otevírá na jihovýchod a Slunce stojí každého dne přímo proti němu.“ To může znamenat jediné – zařízení na pozorování Slunce při pohybu od zimního slunovratu zase zpět.

Tento krátký přehled používání a významu čísla sedm v božských i lidských záležitostech stačí, aby byl doložen jeho nebeský původ (sedm planet od Pluta k Zemi) a kalendářní význam (týden o sedmi dnech, rok o padesáti dvou týdnech). Z hlediska rivality mezi Anunnaky to vše mělo ale ještě další význam: určení toho, kdo je tedy Bohem sedmi (v hebrejštině Elí-ševa, z čehož pochází jméno Alžběta) a tím pádem právoplatným Pánem Země.

A my věříme, že právě toto znepokojilo Raa/Marduka po jeho návratu do Egypta, když se mu nepodařilo převzít vládu nad Babylonií: šíření uctívání Sedmi, což byl stále Enlilův přídomek, prostřednictvím zavedení sedmidenního týdne.

* * *

Za těchto okolností muselo být například uctívání Sedmi Hathór Raovi/Mardukovi skutečně odporné. Nešlo jen o jejich počet, sedm, což vypovídalo o pokoře před Enlilem; ale také jejich vazba na Hathór, důležitou bohyni egyptského panteonu, ve které ale Ra/Marduk neměl žádnou zvláštní zálibu.

V předchozích knihách Kronik Země jsme si ukázali, že Hathór bylo egyptské jméno pro bohyni Ninchurag ze sumerského panteonu – šlo o nevlastní sestru Enlila i Enkiho a objekt sexuálního zájmu obou bratrů. Jelikož jejich oficiální manželky (Enki měl za ženu Ninki a Enlil Ninlil) nebyly jejich nevlastními sestrami, bylo pro bratry důležité počít s Ninchursag syna; ten by se totiž podle anunnackých nástupnických pravidel stal zcela zřejmým právoplatným dědicem vlády nad Zemí. I když se o to ale Enki opakovaně pokoušel, Ninchursag mu vždy porodila pouze dceru. Enlil byl ovšem úspěšnější – jeho přední syn se mu narodil právě ze svazku s Ninchursag. Tento syn dostal jméno Ninurta (pro Gudeu to byl Ningirsu, „Pán Girsu“) a sdílel se svým otcem jeho hierarchickou pozici padesáti; zároveň také připravil Enkiho prvorozeného, Marduka, o vládu nad Zemí.

Nacházíme ale i další projevy šíření uctívání sedmičky a jejího kalendářního významu. Příběh o sedmiletém suchu se odehrává za časů Džósera, stavitele sakkárské pyramidy. Archeologové v oblasti kolem Sakkáry objevili kruhový „vršek oltáře“ z alabastru, jehož tvar (obr. 105) napovídá, že měl sloužit jako posvátná lampa, která se měla zapalovat po dobu sedmi dní. K dalším nálezům patří kamenné „kolo“ (někteří soudí, že šlo o základnu omfalu, kouzelného „středu světa“), které je zřetelně rozděleno na čtyři části, z nichž každá má ještě sedm dílů (obr. 106). To by znamenalo, že jde ve skutečnosti o kamenný kalendář – bezpochyby lunární – ve kterém se odráží pojem sedmiden​ního týdne a který (s pomocí čtyř dělicích čar) umožňuje počítat měsíčně se dvaceti osmi až třiceti dvěma dny.
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Obrázek 107
Kamenné kalendáře už existovaly ve starověku i dříve – dosvědčuje to například Stonehenge v Británii či aztécký kalendář v Mexiku. Že byl tento nalezen v Egyptě by nás nemělo vůbec překvapovat, neboť se domníváme, že geniální mysl v pozadí všech těchto kamenných kalendářů, nalezených po celém světě, byla jedna a táž pro všechny: bůh Thowt. Co by nás překvapit mohlo, je fakt, že tento konkrétní kalendář pracuje se sedmidenním cyklem: ale i to, jak ukazuje jiná egyptská „legenda“, se dalo svým způsobem čekat.

Téměř všude na starověkém Blízkém východě archeologové nalezli předměty, které označili za hry či herní desky; příklady vidíme na obrázcích nálezů z Mezopotámie, Kanaánu a Egypta (obr. 107). Dva hráči přemísťovali kolíčky z jedné dírky do další podle toho, kolik hodili kostkou. Archeologové v tom spatřují pouze zábavu, která sloužila ke krácení času. Ale obvyklý počet otvorů, padesát osm, zřetelně přiděloval každému hráči dvacet devět – a dvacet devět je počet celých dní v lunárním měsíci. Dále byly dírky děleny do menších skupin, a některé dírky byly s jinými propojeny žlábky (což by mohlo znamenat, že hráč mohl v onom místě několik otvorů přeskočit). Všimněme si například, že dírka 15 byla propojena s dírkou 22 a otvor 10 s otvorem 24, což naznačuje „skok“ o jeden týden o sedmi dnech, případně o dva týdny, o čtrnáct dní.

Dnes používáme různé názorné pomůcky a hry, abychom děti naučili měsíce moderního kalendáře; proč bychom tedy měli zavrhovat možnost, že tomu tak bylo i ve starověku?

Že šlo o kalendářní hry a že alespoň jedna z nich, Thowtova nejoblíbenější, byla určena k tomu, aby se hráči naučili dělení roku na padesát dva týdnů, je zřejmé ze starobylého egyptského příběhu známého jako „Dobrodružství Satni-Khamoie s mumiemi“.

Jde o tajemný, záhadný a napínavý příběh, jakýsi antický thriller, který spojuje kouzelné číslo padesát dva s Thow​tem a tajemstvími kalendáře. Příběh je zapsán na papyru (v katalogu nese číslo Cairo-30646), který byl nalezen v jedné hrobce v Thébách; pochází ze třetího století př. Kr. Také byly nalezeny zlomky jiných papyrů s týmž vyprávěním, což naznačuje, že šlo pravděpodobně o součást zavedené, kanonické literatury starověkého Egypta, ve které se zaznamenávaly příběhy bohů a lidí.

Hrdinou tohoto příběhu byl Satni, syn faraóna, „dobře znalý ve všech vědách“. Zatoužil vydat se do nekropole v Memfisu, studovat tam posvátné nápisy na chrámových zdech a studovat starobylé „knihy kouzel“. Za čas se sám stal „kouzelníkem, kterému nebylo v celé zemi egyptské rovno“. Jednoho dne mu záhadný stařec pověděl o hrobce, „ve které je uložena kniha, kterou bůh Thowt svou vlastní rukou zapsal“ a ve které jsou odhaleny záhady Země a ta​jemství nebes. Ony tajemné informace zahrnovaly i božské poznatky o „vstávání Slunce a objevování se Měsíce, a o pohybu nebeských bohů [planet], které jsou v cyklu [na oběžné dráze kolem] Slunce“; jinými slovy – šlo o tajemství astronomie a kalendáře.

Hrobka, o níž byla řeč, patřila Ne-nofer-khe-ptahovi, synovi předchozího krále. Když Satni starce požádal, aby mu sdělil, kde se hrobka nachází, ten ho varoval, že i když je Nenoferkheptah pohřben a mumifikován, není mrtev a může usmrtit každého, kdo by se opovážil vzít mu Thowtovu knihu, kterou má uloženu u nohou. Satniho to ale neodradilo a vypravil se podzemní hrobku hledat; když došel na určené místo, „přednesl nad ním zaříkávadlo, v zemi se rozevřel otvor a Satni sestoupil dolů k místu, kde kniha ležela“.

V hrobce Satni uviděl mumie Nenoferkheptaha, jeho manželky a sestry v jedné osobě a jejich syna. Kniha skutečně ležela u Nenoferkheptových nohou, a „vydávala světlo, jako kdyby tam samotné Slunce zářilo“. Když ke knize Satni vykročil, promluvila mumie ženy a varovala ho, aby se už víc nepřibližoval. Potom Satnimu vyprávěla o dobro​družstvích svého manžela, kdy se i on pokoušel nalézt a získat Thowtovu knihu – Thowt ji totiž uschoval na tajném místě do zlaté skříňky, která byla ve stříbrné skříňce, která byla v řadě dalších skřínek ve skříňkách; poslední dvě byly z bronzu a železa. Když její muž Nenoferkheptah nedbal na varování a nebezpečí a po knize sáhl, Thowt ho i s jeho ženou a synem odsoudil k jakémusi stavu bezvědomí: i když byli živí, byli pohřbeni, a i když byli mumifikováni, viděli, slyšeli a mohli mluvit. Varovala Satniho, že pokud se knihy dotkne, čeká ho stejný, ne-li horší osud.

Ale ani toto varování a osud dřívějšího krále Satniho neodradily. Když už došel tak daleko, byl odhodlán knihu stůj co stůj získat. Jakmile udělal směrem ke knize další krok, promluvila mumie Nenoferkheptaha. Existuje možnost, jak se knihy zmocnit, aniž by člověk vyvolal Thowtův hněv, řekl mu: pokud si zahraje a zvítězí ve hře Padesát dva, což bylo „Thowtovo kouzelné číslo“.

Satni se rozhodl pokoušet osud a souhlasil. První hru prohrál a zjistil, že se částečně propadl do podlahy hrobky. Potom prohrál i druhou hru, a ještě další, a propadal se čím dál tím hlouběji. Jak se mu nakonec podařilo uniknout i s knihou, jaká ho následkem toho potkala neštěstí a jak nakonec knihu zase vrátil do její původní skrýše je skutečně fascinující čtení, pro nás je to však v tuto chvíli irelevantní. Nám jde pouze o to, že součástí astronomických a kalendářních „tajemství Thowta“ byla i hra Padesát dva – rozdělení roku na padesát dva částí po sedmi dnech, čímž docházíme k tajemnému roku o pouhých 364 dnech, jak jej nacházíme v Knize jubileí i Henocha.

Je to magické číslo, které nás přenáší přes oceán do Ameriky, také nás vrací k záhadě Stonehenge a roztahuje oponu před událostmi, které vedly k prvnímu Novému věku lidstva a byly i jeho následkem.
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9. kapitola

Kde také vychází slunce

Žádný pohled nesymbolizuje Stonehenge lépe, nežli výhled na sluneční paprsky zářící mezi doposud stojícími megality pískovcového kruhu za východu Slunce v nejdelší letní den, kdy Slunce při pouti na sever náhle jako by zaváhá, zastaví se a začne se zase vracet. Osud tomu chtěl, že právě ony čtyři kamenné sloupy směrem ke Slunci zůstávají stát a jsou stále nahoře propojené původními břevny, čímž vytvářejí tři podlouhlá okna, skrze něž můžeme také pozorovat – jako bychom byli dávno zašlými obřími staviteli Stonehenge – a určovat počátek nového ročního cyklu (obr. 108).

A jako by osud tomu chtěl, že i na druhém konci světa nacházíme tři okna, zasazená v masivní stavbě z mohutných kamenných bloků – jejíž stavitelé byli podle místních legend obři – a i z nich je úchvatný výhled na Slunce, které se objevuje mezi bílými mlžnými oblaky, a ve kterých se jeho paprsky zjevují v přesně vymezené poloze. Ono místo Tří oken, kde v onen centrální den kalendáře také vychází Slunce, je v Jižní Americe, konkrétně v Peru (obr. 109).

Je tato očividná podobnost pouhou náhodou? My máme za to, že nikoliv.

Dnes se ono místo nazývá Machu Picchu, po ostrém vrcholku, který se zvedá přes tři tisíce metrů do výšky v zá​kr​utu řeky Urubamby, na níž se starobylé město rozkládá. Jelikož je tak dobře skryté v džungli a mezi vrcholky And, uniklo pozornosti konquistadorů a zůstalo „ztraceným městem Inků“, než je v roce 1911 objevil Hiram Bingham.

Obrázek 108[image: image120.png]¥

X%





Dnes už se ví, že bylo zbudováno dávno před inckou dobou a že jeho původní jméno znělo Tampu-Tocco, „Útočiště u tří oken“. Toto místo a jeho ojedinělá tři okna se objevují v místních legendách o původu andské civilizace, kdy bohové, vedení velkým stvořitelem Virakočou, vysadili v Tampu Tocco čtyři ajarské bratry a jejich čtyři sestry-manželky. Tři bratři vyšli odtamtud třemi okny, aby osídlili andské země a zavedli v nich civilizaci; jeden z nich založil starou říši, která inckou dynastii předcházela o několik tisíc let.
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Tři okna byla součástí masivní zdi, vystavěné z kyklopských žulových bloků, které – stejně jako ve Stonehengi –  nepocházely z místa stavby, ale byly dovezeny z velké dálky přes tyčící se hory a hluboká údolí. Kolosální kameny, na povrchu pečlivě ohlazené a opracované, byly vytesány do mnohoúhelných podob s lehkostí, jako by byly z vosku. A strany a úhly každého kamene přesně zapadaly do kamenů, které byly kolem něj; tak tedy všechny kameny tvořily dohromady jakousi dokonalou skládačku, která držela pospolu bez použití cementu či malty a přestála nejen v oněch končinách častá zemětřesení, ale i zásahy způsobené člověkem a přírodou.

Chrám tří oken, jak ho Bingham pojmenoval, má pouze tři stěny: jednu s okny vedoucími na východ, a dvě zdi po stranách jako jakási ochranná křídla. Západní strana je otevřená, takže tam vzniká místo pro kamenný sloup, vysoký přes dva metry; po jeho stranách jsou umístěny dva vodorovné kameny, které k němu těsně přiléhají; sloup stojí přesně naproti prostřednímu oknu. Jelikož má pilíř na vrcholku vytesaný žlábek, Bingham předpokládal, že v něm možná byl umístěn trám, který byl nosníkem rákosové nebo doškové krytiny. To by byl ale v Machu Picchu jev zcela ojedinělý a my máme spíše za to, že zdejší sloup sloužil stejnému účelu jako patkový kámen (zpočátku) ve Stonehengi, nebo později kamenný oltář tamtéž, tj. jako sedmý sloup Gudeův, který určoval směr pohledu. Bylo velmi promyšlené, že ona tři okna v Andách umožňovala pozorování hned tří slunečních poloh – východ Slunce o letním slunovratu, o rovnodennosti a o zimním slunovratu (obr. 110).
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Stavba se třemi okny a protilehlým kamenným sloupem tvoří východní část komplexu, který Bingham nazval Posvátným náměstím. Odborníci tohoto označení dodnes používají. Další důležitou stavbou náměstí, také třístěnnou, je budova
, která má nejdelší zeď na severní straně náměstí a na straně jižní je otevřená. Je také tvořena kyklopským zdivem z dovezené žuly, a i zde jsou kameny sesazeny jako mnohoúhelníková skládanka. Střední severní zeď byla postavena tak, aby tvořila sedm falešných oken – jde o licho​běžníkové výklenky, které připomínají tvarem ona tři okna, ale ve skutečnosti nevedou skrze zeď. Pod těmito nepravý​mi okny leží na podlaze stavby masivní obdélníkový ka​menný monolit, měřící asi pět krát dva krát jeden metr. I když účel této stavby nebyl dosud určen, dodnes se mu říká Hlavní chrám, což je jméno, které mu dal Bingham.

Jelikož je ležící kámen téměř dva metry vysoký, rozhodně nemohl sloužit jako sedadlo; Bingham tedy vyslovil teorii, že mohlo jít o obětní stůl, „o jakýsi druh oltáře; dost možná se na něj dávaly obětní potraviny, nebo se na něj možná pokládaly mumie významných osob, které se ve význačných dnech vyjímaly ze schrán a zde uctívaly“. I když jsou tyto zvyklosti čistě imaginární, možnost, že stavba sloužila k obřadním a svátečním úkonům – tj. k úkonům spojeným s kalendářem – je rozhodně zajímavá. Sedm falešných oken má nad sebou šest zřetelných kamen​ných výčnělků, takže se nedá vyloučit, že zde šlo o nějaké počty zahrnující čísla šest a sedm – stejně jako v Girsu v La​gaši. Dvě postranní zdi mají každá v sobě pět nepravých oken, takže obě stěny – jedna na východě, druhá na západě – spolu s prostřední (severní) stěnou dávaly dohromady číslo dvanáct. I to by svědčilo o kalendářní funkci.

Menší ohrazený prostor, pocházející ze stejné megalitické doby, byl vybudován jako jakýsi přístavek u Hlavního chrámu, za jeho severozápadním rohem. Nejvýstižněji ho popíšeme, když řekneme, že jde o místnost bez oken, která má vevnitř kamennou lavici; Bingham předpokládal, že to byl příbytek kněze – ale tomuto ani jinému účelu tam nic nenasvědčuje. Jisté ale je, že tato stavba byla vybudována stejně pečlivě z týchž polygonálních žulových balvanů, dokonale vytvarovaných a opracovaných. A právě tam je použit kámen, který má nejvíc stran a úhlů – třicet dva! Kdo mohl tento kamenný blok takto opracovat a zasadit na místo, je záhada, která mate všechny návštěvníky.

Přímo za touto „místností“ začíná schodiště, vystavěné z obdélníkových, ale jinak neopracovaných kamenů, které slouží jako jednotlivé stupně. Točí se stále vzhůru, od Posvátného náměstí až na vrcholek kopce, ze kterého je výhled na celé město. Vršek kopce byl uměle srovnán, aby se na něm dalo vybudovat ohrazené místo. I to je postaveno z krásně vytvarovaných a opracovaných kamenů, nikoliv ale z tak ohromných bloků; kameny také nemají zdaleka tolik úhlů; spíše by se dalo říct, že výše položená vchodová zeď je vstupem na vrchol kopce, a okolní nižší zdi jsou vystavěny z kamenných kvádříků – obdélníkových kamenů, které tvoří pravidelné zdivo podobně jako cihly. Tento způ​sob stavby se očividně liší jak od zdí z kolosálních polygonálních kamenných bloků, tak od na prvních pohled „podřadnějších“ staveb z polních kamenů, které byly maltou spojeny v nepravidelné podobě, v jaké byly nalezeny, a ze kterých je jinak postavena většina budov v Machu Picchu. Ty spadají nepochybně do doby incké říše; a stavba na vrcholu kopce z pravidelných kvádrů zase patří do období, kterému jsme ve Ztracených říších říkali Stará říše.

Zeď vystavená z kamenných kvádrů na vrcholu kopce zjevně sloužila jen jako ozdobná a ochranná stavba hlavního prvku, který se na kopci nacházel. Tam totiž přímo ve středu, v místě, kde byl vrcholek kopce zarovnán do podoby plošiny, vystupovala část původní skály, která byla nádherně opracována a otesána tak, aby tvořila jakousi polygonální základnu, ze které vystupoval nevysoký kamenný pilíř. Že tento sloup s podstavou sloužil astronomicko-kalendářním účelům je zřejmé už z jeho názvu Inti-hua​ta​na, což v tamním jazyce znamenalo „Ten, který váže Slunce“. Jak Inkové a jejich potomci vysvětlovali, šlo o kamen​ný nástroj pro pozorování a určování slunovratů, aby se zaručilo, že se Slunce „sváže“ a nebude ubíhat pořád dál, až by navždy zmizelo v nedohlednu (obr. 111).
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Mezi objevením Machu Picchu a prvním seriózním výzkumem jeho astronomických vazeb uběhlo téměř čtvrt století. Teprve ve třicátých letech dvacátého století začal Rolf Müller, profesor astronomie na univerzitě v Postupimi, provádět sérii měření na několika důležitých místech v Peru a Bolívii. Naštěstí své výsledky interpretoval pomocí archeoastronomie, kterou poprvé uvedl do vědeckého světa Lockyer; a tak Müller kromě zajímavých postřehů o astronomických rysech Machu Picchu, Cuzka a Tiahuanacu (na jižních březích jezera Titicaca) byl také schopen určit dobu jejich vystavění.
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Müller došel k závěru (Die Intiwatana/Sonnenwarten/ im Alten Peru a v jiných pracích), že krátký sloup na základně, i základna samotná, byly vytesány a vytvarovány tak, aby umožňovaly přesná astronomická pozorování přímo na tomto místě a v této nadmořské výšce. Sloup (obr. 112a) sloužil jako obelisk slunečních hodin a základna jako plocha pro pozorování stínu. Přitom základna samotná byla vytvarována a orientována tak, že pozorování podle jejích drážek mohlo stanovit východ či západ Slunce v určitých důležitých dnech (obr. 112b). Müller došel k závěru, že oněmi dny byly zimní slunovrat a západ Slunce v tento den (ZS) – na jižní polokouli tedy 21. červen – a letní slunovrat (LS) a východ Slunce (tedy 23. prosinec). Dále určil, že úhly čtyřstranné základny jsou takové, že pokud pozorovatel hleděl po diagonále od výstupku 1 k výstupku 3, měl před očima přesně západ Slunce ve dny rovnodennosti – ovšem v době, kdy byla Intihuatana vytesána.

Na základě změny ve sklonu zemské osy určil, že to bylo před více než čtyřmi tisíci lety – někdy mezi roky 2100 a 2300 př. Kr. Tím pádem by Intihuatana v Machu Picchu pocházela zhruba ze stejné doby (ne-li z doby o něco starší) jako Eninnu v Lagaši a Stonehenge II. Pravděpodobně ještě významnější je obdélníkový tvar základny Intihuatany, sloužící k astronomickým účelům – napodobuje se jím totiž výjimečné obdélníkové rozložení čtyř výchozích kamenů ve Stonehengi I (i když zde zjevně nešlo o lunární pozorování).

Legenda o ajarských bratřích vypráví, že tři bratři, kteří založili v Andách tři království – byli jakousi jihoamerickou obdobou biblického Šéma, Cháma a Jefeta – se čtvrtého bratra zbavili tak, že ho uvěznili do jeskyně ve velké skále, kde on sám zkameněl. Takováto jeskyně uvnitř skály, ve které je jakýsi bílý vzpřímený sloup či krátký pilíř, v Machu Picchu skutečně existuje. A nad ní se nachází jed​na z nejpozoruhodnějších staveb celé Jižní Ameriky. Je vy​budována z týchž dokonalých kamenných kvádříků jako zdi kolem plošiny s Intihuatanou, což svědčí o tom, že pochází z téže doby, a tvoří jí jakési ohrazené místo, jehož dvě stěny jsou k sobě v přesném pravém úhlu a protilehlá strana je tvořena dokonalým půlkruhem (obr. 113a). Je známá jako Torreon (Věž).
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Toto místo, k němuž vede sedm kamenných schodů, obklopuje, stejné jako u Intihuatany, vystupující výčnělek velké skály, na které je zbudováno. A stejně jako v Intihuataně, i zde byl kamenný výstupek opracován a otesán do požadované podoby; jediný rozdíl byl v tom, že na tomto místě nebyl ponechán žádný kamenný sloup. Místo toho zde astronomické přímky pohledu vedoucí podél drážek a víceúhlých objektů na „posvátné skále“ směřují ke dvěma oknům v polokruhové zdi. Müller, a po něm i další astronomové (např. D. S, Dearborn a R. E. White, Archaeoastronomy at Machu Picchu) došli k závěru, že směry pohledu mířily k místům východu Slunce v den zimního a let​ního slunovratu – před více než čtyřmi tisíci lety (obr.  113b).

Ona dvě okna připomínala lichoběžníkový tvar (širší na základně, užší nahoře) legendárních Tří oken na Posvátném náměstí, a tím tedy napodobovala, podobou i účelem, okna z megalitické doby. Tato podobnost pokračuje i v tom, že tato stavba z dokonalých kamenných kvádříků měla v místě styku půlkruhu a rovné severní zdi třetí okno – můžeme-li tak říkat jakémusi zvláštnímu otvoru. Je větší než zbylé dva a spodní část nemá rovnou, nýbrž se podobá jakémusi převrácenému schodišti. V horní části opět nemá rovné kamenné břevno, ale jakýsi klínovitý zásek, připomínající obrácené písmeno V (obr. 114).

Jelikož je výhled tímto otvorem (z vnitřku Torreonu ven) zahrazen stavbami z polních kamenů z inckých dob, astronomové, kteří Torreon zkoumali, nepřisuzovali tomuto třetímu oknu žádný astronomický význam. Bingham si všiml, že zeď u tohoto okna nese jasné stopy po ohni a z toho usoudil, že to je důkazem toho, že zde byly v určité význačné dny prováděny zápalné oběti. Naše vlastní studie ale ukazují, že dokud u Torreonu nestály pozdější incké stavby, tedy v době Staré říše, pohled od Posvátné skály skrze klín nad oknem směrem k Intihuataně na vrcholu kopce na severozápadě by pravděpodobně umožňoval pozorování západu slunce v den zimního slunovratu v době, kdy byl Torreon vybudován.
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Stavba na vrcholu skály připomínala Posvátné náměstí ještě i jinými rysy. Kromě tří již zmíněných otvorů bylo v rovných úsecích zdí devět nepravých lichoběžníkových oken (viz obr. 113). Mezi těmito výklenky byly rozmístěny ze zdi vystupující kamenné kolíky či „špalíky“, jak jim říkal Bingham (obr. 115). Delší zeď, ve které je sedm falešných oken, má těchto výstupků šest – čímž se napodobuje uspořádání na delší zdi Hlavního chrámu.

Obrázek 115[image: image127.png]



Celkový počet oken – skutečných plus falešných – dvanáct, bezpochyby odráží kalendářní význam, jako například počet měsíců v roce. Počet nepravých oken (sedm) a kolíků (šest) v delší zdi, který zcela odpovídá Hlavnímu chrámu, by mohl znamenat, že bylo potřeba pracovat s vklad​nými časovými úseky – každých pár let se rozdíl mezi lunárním a solárním rokem musel řešit vložením třináctého měsíce. Spolu s astronomickou orientací a otvory pro pozorování a určování slunovratů a rovnodenností nás falešná okna a kamenné výčnělky vedou k závěru, že kdosi v Machu Picchu vytvořil složitý solárně-lunární kamenný počítač, který sloužil jako kalendář.

* * *

Torreon, stavba postavená v téže době jako Eninnu a Stonehenge II, je v jednom ohledu pozoruhodnější nežli obdélníková Intihuatana – a sice v tom, že se v ní objevuje u kamenných staveb velmi vzácný kruhový tvar – lépe řečeno vzácný v Jižní Americe, ale ve zcela zřejmém vztahu ke kamenným kruhům v Lagaši a Stonehengi.

Podle legend a informací, shromážděných Španělem Fernandem Montesinem na počátku sedmnáctého století, nebyla Incká říše prvním peruánským královstvím, které mělo hlavní město v Cuzku. Odborníci dnes vědí, že legendární Inkové, které potkali a podrobili si Španělé, se vlády v Cuzku ujali teprve v roce 1021 po Kr. Již dávno před nimi ale jeden z ajarských bratří, Manko Kapak, založil město tam, kde se do země zanořila zlatá hůlka označující vhodné místo, kterou dostal od boha Virakoči. Podle Montesinových výpočtů k tomu došlo kolem roku 2400 př. Kr. – téměř 3500 let před dobou Inků. Stará říše trvala nej​méně 2500 let, než sled morových ran, zemětřesení a ji​ných pohrom přinutil lidi, aby Cuzco opustili. Král, provázený hrstkou vybraných následovníků, se utekl do skrýše v Tampu-Tocco; tam se odehrála doba mezivládí trvající asi tisíc let, než byl zvolen mladík ze vznešeného rodu, aby vedl lid zpět do Cuzka a založil tam Nové království – a si​ce právě Inckou dynastii.

Když španělští dobyvatelé dorazili v roce 1533 do Cuzka, inckého hlavního města, byli jako u vytržení, když tam nalezli metropoli s asi 100 000 obytnými domy, které obklopovaly královsko-náboženské centrum s nádhernými paláci, chrámy, náměstími, zahradami, tržišti a shromažďovacími plochami. Udivilo je, když slyšeli, že město je rozděleno do dvanácti čtvrtí, uspořádaných do oválu, jejichž hranice běžely podél průhledů končících u pozorovacích věží vybudovaných na kopcích obklopujících město (obr. 116).
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A pohled na nejposvátnější chrám města i království je naplňoval úctou a bázní – nikoliv snad proto, s jak dokonalou péčí byl vystavěn, nýbrž proto, že byl doslova pokryt zlatem. Skutečně si zasloužil své jméno Cori-cancha, Zlatý svatostánek; zdi stavby byly celé pobité zlatými pláty; uvnitř byly úžasné umělecké předměty a sochy ptáků a zví​řat zhotovené ze zlata, stříbra a drahých kamenů; a na hlav​ním chrámovém nádvoří byla zahrada, jejíž všechny rostliny, včetně například kukuřice, byly zhotoveny ze zlata a stříbra. Již při první průzkumné výpravě Španělů bylo odneseno sedm set těchto zlatých desek (a spolu s nimi mnoho dalších vzácných předmětů).

Kronikáři, kteří Coricanchu viděli ještě předtím, než byla vypleněna, než ji zničili katoličtí kněží, kteří ji poté přestavěli na kostel, zaznamenali, že ohrazený okrsek obsahoval hlavní chrám, zasvěcený bohu Virakočovi, a svatyně či kaple určené k uctívání Měsíce, Venuše, tajemné hvězdy zvané Coyllor, duhy a boha hromů a blesků; Španělé nic​méně chrám nazývali chrámem Slunce, neboť se domnívali, že Slunce bylo hlavním božstvem Inků.

Předpokládá se, že tuto myšlenku Španělům vnukl fakt, že v nejsvětější svatyni v Coricanche – bylo to půlkruhovité ohrazené místo – visel na zdi nad velkým oltářem „obraz Slunce“. Byl to velký zlatý kotouč, o kterém se Španělé domnívali, že představuje Slunce. Ve skutečnosti ale v dřívějších dobách sloužil k odražení paprsku světla, když do temné místnosti jednou za rok vniklo Slunce – bylo tomu tak v okamžik východu Slunce v den zimního slunovratu.

Je velmi zajímavé, že toto uspořádání se velice podobalo velkému chrámu Amóna v Karnaku v Egyptě. Také bychom si měli všimnout, že tamní nejvyšší svatyně měla onen nanejvýš vzácný polokruhový tvar – stejně jako Torreon v Machu Picchu. Další podobnost nacházíme v tom, že nejstarší část chrámu, včetně nejsvětější svatyně, byla vystavěna z týchž dokonalých kamenných kvádrů jako Torreon a zdi kolem Intihuatany – neklamné znamení, že pocházely ze Staré říše. A nepřekvapuje nás, že podrobným výzkumem a měřením Müller prokázal, že orientace, která umožnila paprsku Slunce proniknout chodbou a odrazit se od „obrazu Slunce“ pochází z doby, kdy byl sklon zemské osy 24° (obr. 117), což časově odpovídá době více než před čtyřmi tisíci let. To se shoduje s časovým určením Montesina, který tvrdil, že Stará říše byla založena někdy mezi lety 2500 – 2400 př. Kr. a že chrám v Cuzku byl vybudován někdy krátce poté.
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Obrázek 117
I když byly stavby z doby Staré říše skutečně mimořádně staré, přesto nebyly stavbami nejranějšími, neboť podle legendy o ajarských bratřích ona megalitická tři okna již existovala, když zakladatel Staré říše, Manko Kapak, a jeho bratři vyrazili z Tampu-Tocco, aby v andských zemích založili království.

Je zřejmé, že věk megalitických staveb době Staré říše předcházel. Ony stavby se od pozdějších liší nejen svými kolosálními rozměry, ale také výjimečně mnohoúhlými kamennými bloky, které jsou k sobě dokonale sesazené a mají lehce zaoblené čelní strany. Ale i když nás tyto stav​by a jejich stáří v Machu Picchu zarážejí, přesto nejsou nej​větší ani nejtajemnější ze všech. Toto označení si bezpochyby zaslouží ruiny Sacsahuamanu, horského ostrohu nad Cuzkem, ze kterého je na město dobrý výhled.
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Ostroh má tvar trojúhelníku se základnou směrem k hor​skému hřebenu, jehož je výběžkem. Po stranách má hluboké strže, jeho vrchol tvoří ostrá špice, která se prudce zvedá do výše asi tří set metrů nad město, které leží na jeho úpatí. Výběžek se dá rozdělit do tří částí. Nejširší část u zá​kladny trojúhelníku je pokryta velkými kamennými bloky, které kdosi – podle místních legend „obři“ – otesal a vytvaroval s neuvěřitelnou lehkostí a v takových úhlech, kterých nemohlo být dost dobře dosaženo jen pomocí jednoduchých manuálních nástrojů. Kameny mají podobu obřích schodů, plošin, inverzních schodišť, přičemž jsou v nich ještě místy vytvořeny tunely, kanály, drážky a výklenky. Prostřední část výběžku je tvořena několik set metrů širokým a dlouhým pásem, který byl uměle srovnán, aby na něm vznikla rovná platforma. Tato rovinná část je od trojúhelníkovitého, výše položeného vrcholu zřetelně oddělena nadobyčej pozoruhodnou a rozhodně výjimečnou kamennou stavbou. Skládá se ze tří masivních rovnoběžných kamenných zdí, které klikatě člení plochu od jedné strany ostrohu ke druhé (obr 118). Zdi jsou postaveny tak, že zadní vždy o něco převyšuje přední, takže dohromady mají výšku asi dvacet metrů. Jsou poskládány z obřích víceúhlých kamenných bloků, což je neklamné znamení, že byly zbudovány v megalitickém věku. Kameny vepředu, sloužící jako opora pro navážky zeminy, na kterých jsou zvýšené terasy druhé a třetí zdi, jsou ze všech nejmasivnější. Nejmenší balvany mezi nimi váží mezi deseti a dvaceti tunami; většina jich na výšku měří pět metrů a na šířku a hloub​ku mezi třemi a čtyřmi. 

Mnoho jich je ale mnohem větších; jeden z kamenů v první zdi je vysoký asi devět metrů a vá​ží přes tři sta tun (obr. 119). Stejně jako kameny v Machu Picchu, i zdejší balvany sem byly dopraveny z velké dálky, jsou pečlivě opracovány do mnohoúhlých tvarů, dokonale sesazeny a drží pohromadě bez použití malty.

Kým, kdy a proč byly tyto nadzemní struktury a podzemní tunely, kanály, koryta, otvory a další podivné útvary vytesány do skály na ostrohu, opracovány a vyhlazeny? Místní legendy jejich vznik připisují „obrům“. Španělé, jak zapsal kronikář Garcilaso de la Vega, věřili, že „byly vztyčeny nikoliv člověkem, nýbrž démony“. Squier napsal, že klikatící se zdi jsou „bezpochyby nejúžasnějším příkladem takzvaných kyklopských staveb, který v Americe existuje“. Žádnou teorii o jejich vzniku ale nevyslovil.
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Nedávné vykopávky odkryly za velkou skalnatou plochou (ve které je nejvíce umělých kanálů a tunelů), která odděluje rovnou střední část výběžku od kamenité oblasti, vedoucí k severozápadu, jeden z nejneobvyklejších tvarů, které se v Jižní Americe objevují: dokonalý kruh. Pečlivě opracované kameny byly sesazeny tak, aby tvořily obrubu vyhloubeného prostoru, který tvoří přesný kruh.

Ve Ztracených říších jsme si uváděli všechny důvody, pro které se domníváme, že šlo o ohromnou tavící pánev, v níž se zpracovávaly rudy – přesněji řečeno zlaté rudy.

To ovšem nebyl jediný kruhový útvar na ostrohu. Jelikož se Španělé domnívali, že ona trojitá kolosální zeď je přední částí nějaké pevnosti, brali za samozřejmé, že pozůstatky staveb na nejvyšší a nejužší části ostrohu, za zdmi a nad nimi, jsou zbytky dřívějšího inckého opevněni. Jelikož místní archeology zaujala legenda, že na ostrohu kdysi do jednoho z otvorů spadlo dítě a později se objevilo asi o tři sta metrů níže v Cuzku samotném, pustili se alespoň do omezeného průzkumu. Zjistili, že celá oblast nad trojitou klikatou zdí je přímo protkána podzemními tunely a chodbami. Důležitější ale je, že tam odkryli základy mnoha propojených čtvercových a obdélníkových staveb (obr. 120a); v jejich středu pak objevili dokonale kruhovou prostoru. Domorodci jí říkali Muyocmarca, „Kulatá stavba“; archeologové jí říkají Torreon – Věž – stejné popisné označení, které nese i polokruhová stavba v Machu Picchu, a zastávají názor, že šlo o obrannou věž, součást sacsahuamanské „pevnosti“.

Archeoastronomové nicméně v této stavbě nacházejí zjevné důkazy po astronomické funkci. R. T. Zuidema (Inca Observations of the Solar and Lunar Passages a jiné práce) si povšiml, že orientace rovných zdí pravoúhlých staveb kolem kruhového prostoru je taková, aby se podle ní daly určovat severní a jižní body nejvyšší a nejnižší polohy Slunce (zenitu a nadiru). Zdi, které tvoří čtvercové obehna​né místo, uvnitř něhož je umístěna ona kruhová stavba, skutečně směřují ke čtyřem světovým stranám (obr. 120b). Jsou ale jen jakousi ohradou vnitřního kamenného válce; ten je tvořen třemi soustřednými kruhovými zdmi, které jsou spojeny zděnými rameny, rozdělujícími vnější dva kruhy na několik oddělených částí. Jeden z těchto otvorů – úzký průhled, pokud tedy vrchní nedochovaná část stavby tvořící věž odpovídala základům – skutečně směřuje k jihu, a tudíž mohl sloužit k určení západu Slunce v den nadiru. Čtyři zbylé otvory jsou zjevně orientovány k severovýchodu, jihovýchodu, jihozápadu a severozápadu – jde tedy nepochybně o místa východu a západu Slunce v den zimního a letního slunovratu (na jižní polokouli).
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Obrázek 120a a 120b

Jestli jde, jak se domníváme, o pozůstatky rozvinuté astronomické observatoře, jde s největší pravděpodobností o nejstarší kruhovou observatoř v celé Jižní Americe, a dost možná nejen v Americe Jižní.

Vazba této kruhové observatoře na slunovraty ji řadí do téže kategorie jako Stonehenge a z hlediska orientace odpovídá také egyptským chrámům. Doklady ale naznačují, že po megalitické době a po éře Staré říše, která byla zahájena pod vládou Virakoči, hrál klíčovou roli v andském ka​lendáři cyklus Měsíce a obě rovnodennosti.

Kronikář Garcilaso de la Vega, který popisoval stavby připomínající věže kolem Cuzka (viz obr. 116), tvrdil, že sloužily k určování slunovratů. Také ale popisoval jiný „kamenný kalendář“, který se nám nezachoval, ale který připomíná kamenný kruh, který stál na platformě v Laga​ši… Podle Garcilasa sloupy vztyčené v Cuzku sloužily k ur​čení dnů slunovratu, nikoliv rovnodennosti. Toto jsou jeho přesná slova: „Aby určiti bylo možno přesný den rovnodennostní, sloupy z nejlepšího mramoru byly vztyčeny na volném prostranství před Coricanchou; sloupy tyto, když se Slunce přiblížilo očekávanému dni, kněží pozorovali každodenně a sledovali, jakýže stín sloupy vrhají. Aby bylo měření přesnější, umístili na vrcholy jejich ještě tenký ukazatel, jako u slunečních hodin. A tak když při Slunce východu byl stín jejich zcela rovný a v nadhlavníku pak, o polednách, nebyl stín žádný, pak věděli, že Slunce došlo k rovnodennosti“.

Podle zásadní studie L. E. Valcarcela The Andean Calendar bylo takovéto určování a uctívání dnů rovnodennosti přeneseno i do doby Incké říše, ačkoliv Inkové namísto rovnodennostního kalendáře začali používat měření času podle slunovratů. Valcarcelova práce poukázala na fakt, že jména měsíců v jazyce Inků připisovala zvláštní důležitost měsícům odpovídajícím našemu březnu a září, tedy měsícům rovnodenností. „Inkové věřili,“ napsal, „že právě ve dny rovnodennosti mezi ně otec Slunce sestupuje a pobývá s nimi.“

Potřeba upravovat solární kalendář v průběhu tisíciletí kvůli vlivu fenoménu precese a pravděpodobně také kvůli kolísání mezi užíváním rovnodennostního a slunovratové​ho Nového roku vedla k opakovaným reformám kalendáře, a to již v době Staré říše. Podle Montesina pátý, dvacátý druhý, třicátý třetí, třicátý devátý a padesátý panovník Staré říše „obnovovali počítání času, které bylo uvedeno ve zmatek“. Že byly tyto kalendářní reformy spojené s kolísáním mezi slunovaty a rovnodennostmi, dokládá tvrzení, že panovník Manko Kapak IV. „nařídil, že rok bude začínat v den jarní rovnodennosti;“ mohl si to dovolit proto, že byl Amauta, „znalec astronomie“. Tímto činem ale zjevně pouze znovu zavedl kalendář, který už byl kdysi užíván; podle Montesina totiž čtyřicátý monarcha, který vládl tisíc let před Manko Kapakem IV., „založil akademii pro studium astronomie a stanovil dny rovnodennosti. Byl znalý astronomie a nalezl rovnodennost, které Indiáni říkali Illa-Rí“.

Jako by toto vše nestačilo, aby byly nutné neustálé reformy, navíc ještě existují doklady, že se užíval (nebo že byl přinejmenším znám) lunární kalendář. Ve zprávách o svých archeoastronomických výzkumech Rolf Müller napsal, že na místě zvaném Pampa de Anta, asi patnáct kilometrů západně od Sacsahuamanu, byla část skály otesána do podoby schodů, které tvoří jakési půlkolečko či jakoby měsíční srpek. Jelikož z tohoto místa není výhled nikam ji​nam, než na Sacsahuaman na východě, Müller došel k zá​věru, že tento útvar sloužil k astronomickým pozorováním ve směru k sacsaliuamanskému ostrohu – že ovšem šlo o pozorování Měsíce. Domorodé jméno tohoto místa, Quil​larumi, „Měsíční kámen“, by tomuto účelu nasvědčovalo.

Jelikož byli odborníci spoutáni představou, že Inkové uctívali Slunce, zpočátku jim bylo zatěžko připustit, že incká pozorování se mohla týkat i Měsíce. Ve skutečnosti je ale pravda, že první španělští kronikáři opakovaně uváděli, že Inkové měli složitý a přesný kalendář, který měl jak solární, tak lunární rysy. Kronikář Felipe Guaman Poma de Ávila tvrdil, že Inkové „znali cykly Slunce i Měsí​ce… a měsíce roku a čtyři strany světa“. 
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Prohlášení, že Inkové sledovali jak sluneční, tak měsíční pohyby potvrzuje fakt, že hned vedle Slunečního chrámu v Coricanche byla svatyně Měsíce. V nejsvětější svatyni byla ústředním symbolem elipsa, vedle níž bylo po levé straně Slunce a po pravé Měsíc. A teprve panovník Huascar, jeden ze dvou nevlastních bratrů, kteří spolu válčili o trůn zrovna v době, kdy přijeli Španělé, nechal ovál nahradit kruhovým kotoučem představujícím Slunce.

To všechno jsou kalendářní rysy ze staré Mezopotámie; to, že je nacházejí uprostřed vzdálených And, odborníky velmi mátlo. Ještě více je ale udivovalo zjištění, že Inkové nade vši pochybnost znali zvěrokruh – zcela umělou myšlenku, která rozdělila orbitální kruh kolem Slunce na dvanáct částí – zde šlo zcela jistě o „prvenství“ Sumeřanů.

E. G. Squier se ve své práci o Cuzku a významu jeho jména („střed, pupek Země“) povšiml, že město bylo rozděleno do dvanácti čtvrtí, které byly kolem středu nebo „pupku“ uspořádány do elipsy (obr. 121), což je tvar oběžné dráhy planet. Sir Clement Markham (Cuzco and Lima: the Incas of Peru) ocitoval slova kronikáře Garcilasa de la Vegy, že dvanáct městských čtvrtí představovalo dvanáct znamení zvěrokruhu. Stansbury Hagar (Cuzco, the Celestial City) uvádí, že podle inckých legend bylo Cuzco vybudováno podle posvátného či božského plánu, který napodoboval nebesa, a došel k závěru, že první čtvrť, která nesla jméno „Terasa klečení“ představovala souhvězdí Berana. Také ukázal, že stejně jako v Mezopotámii i Inkové spojovali každý ze dvanácti „domů“ zvěrokruhu s jedním z ka​len​dářních měsíců. Zodiakální měsíce nesly názvy, které byly nápadně podobné svým blízkovýchodním protějškům, pocházejícím ze Sumeru. Měsíc podzimní rovnodennosti, který odpovídal měsíci jarní rovnodennosti a souhvězdí Býka v době, kdy kalendář v Sumerské říši vznikal, se zde jmenoval Tupa Taruca, „Pasoucí se jelen“. Souhvězdí Pan​ny, které nám může posloužit jako další příklad, se jmenovalo Sara Mama, „Matka kukuřice“. Abychom si rozsah těchto podobností plně uvědomili, je třeba si připomenout, že toto zodiakální souhvězdí (viz obr. 91) se zobrazovalo jako panna držící klas obilí – v Mezopotámii to byla pšenice či ječmen, v Andách je nahradila maiz – kukuřice. Hagarův závěr, že zodiakální rozložení Cuzka přiřazovalo první čtvrti souhvězdí Berana, a nikoliv Býka, jak tomu bylo v Sumeru, by znamenalo, že plán města byl navržen až po skončení věku Býka (vlivem precese) – zhruba po roce 2150 př. Kr. Podle Montesina to byl pátý panovník Staré říše, kdo Coricanchu dokončil a někdy po roce 1900 př. Kr. zavedl nový kalendář. Onen Kapak (panovník) si vysloužil přízvisko Pachacuti (Reformátor) a můžeme se směle dohadovat, že jeho reforma kalendáře byla bezprostředně vyžadována zodiakálním posunem od Býka k Bera​novi – což je jen dalším důkazem, že zvířetník a kalendář byly v Andách známy již v předinckých dobách.

Existují ale i další aspekty – složité aspekty – starověkých kalendářů z Blízkého východu, které byly v inckém kalendáři z dob Staré říše zachovány. Požadavek (který se v židovském a křesťanském kalendáři stále dodržuje), aby se jarní slavnosti (přesnice, Velikonoce) slavily v době, kdy je Slunce v požadovaném domě zvěrokruhu a zároveň Měsíc v úplňku nebo těsně po něm v daném měsíci, přinutil kněze-astronomy, aby co nejpřesněji propočítávali vztahy lunárního a solárního cyklu. Studie R. T. Zuidemy a ji​ných ukázaly, že nejenže k tomu v Andách skutečné docházelo, ale lunární cyklus byl navíc provázán ještě se dvě​ma dalšími jevy: musel to být první úplněk po červnovém slunovratu, a navíc se musel shodovat s heliakickým východem určité hvězdy. Tato dvojitá korelace je skutečně zarážející, neboť nám velmi připomíná egyptské provázání začátku tamního kalendářního cyklu nejen s určitým solárním datem (vzestup hladiny Nilu), ale také s heliakickým východem hvězdy (konkrétně Siria).

Asi třicet kilometrů severovýchodně od Cuzka, na místě zvaném Pisac, jsou zbytky stavby pocházející pravděpodobně z raných inckých dob, které, jak se zdá, měly napodobovat a spojovat několik posvátných staveb z Machu Picchu: budova, jejíž jedna stěna byla půlkruhová a která měla ve prostřed jakousi hrubou Intihuatanu. Na jiném místě nedaleko Sacsahuamanu, v Kenku, byl nalezen veliký půlkruh z dobře opracovaných kamenných kvádrů na velkém kamenném monolitu, který snad původně míval podobu nějakého zvířete (dnes už je ovšem natolik poničený, že se nedá určit, jakého); zda měla tato stavba astronomicko-kalendářní účel, nevíme. Tato místa ovšem spolu s Machu Picchu, Sacsahuamanem a Cuzcem dokládají, že v tomto bývalém Posvátném údolí – a právě jen zde – náboženství, kalendář a astronomie vedly k výstavbě kruhových či půlkruhových observatoří; nikde jinde v Jižní Americe takovéto stavby nenacházíme.

* * *

Kdo to byl, kdo zhruba ve shodné době za použití týchž astronomických principů začal vytvářet kruhové komplexy pro nebeská pozorování ve starověké Británii, v Lagaši v Sumerské říší a ve Staré říši v Jižní Americe?

Všechny legendy, podporované geografickými důkazy a archeologickými nálezy, ukazují k jižním břehům jezera Titicaca jako k místu, kde mělo vše v Jižní Americe počátek – a to nejen lidská civilizace, ale i samotní bohové. Podle legend to bylo právě tam, kde po potopě světa znovu začalo zalidňování andských zemí. Také tam měli příbytek bohové v čele s Virakočou. A právě tam měly i první páry, předurčené k založení Staré říše, nabýt od bohů vědomostí a měly dostat pokyny a kouzelnou zlatou hůlku, s jejíž pomocí měli nalézt místo středu světa – místo, kde měli založit Cuzco.

Pokud se týče počátků lidské civilizace v Andách, staré příběhy je spojují se dvěma ostrovy nedaleko od jižního břehu jezera Titicaca. Nazývaly se Ostrov Slunce a Ostrov Měsíce, protože tato dvě nebeská tělesa byla považována za hlavní pomocníky boha Virakoči. Kalendářního symbolismu obsaženého v těchto příbězích si povšimlo mnoho odborníků. Příbytek Virakoči byl nicméně na pevnině ve Městě bohů na jižním břehu jezera. Ono místo, nazývané Tiahuanacu, bylo podle místních tradic už v pradávné minulosti osídleno bohy; legendy vyprávěly, že na onom místě jsou obří stavby, které mohli vystavět jenom bohové.

Kronikář Pedro Cieza de León, který v letech bezprostředně po španělské invazi procestoval oblast dnešního Peru a Bolívie, zaznamenal, že ze všech památek v oblasti And jsou zříceniny Tiahuanacu bezpochyby „nejstarobylejší místo mezi všemi“. Mezi stavbami, které ho velmi udivily, byl i umělý kopec „na velkém kamenném podstavci zbudovaný“, který měřil zhruba 300 krát 130 metrů a na výšku asi 40 metrů. Nedaleko od něj zase viděl zhroucené gigantické kamenné bloky, mezi nimi i „mnoho dveří se zárubněmi, břevny a prahy, to vše z jediného kusu kamene“. Dveře pak někdy samy byly součástí ještě větších skalních bloků, „z nichž některé měří třicet stop na šířku, patnáct či více na délku a silné jsou šest stop“. Přemítal, zda je možné, aby „lidská síla byla postačovala na přemístění jejich na místo, kde je dnes nacházíme, uvážíme-li jejich velikost“. Neudivovaly ho ale jen neuvěřitelné rozměry těchto kamenných bloků; stejně tak byl unesen jejich „nádherou a vznosností“. „Sám,“ napsal, „opravdu nerozumím tomu, s jakými nástroji nebo nářadím mohly být zhotoveny, neboť je jisté, že než byly tyto obří kameny takto dokonale opracovány a dopraveny na místo, kde je nyní vidíme, užité nástroje musely být mnohem pokročilejší nežli ty, užívané Indiány dnes“. Nepochyboval o tom, že „dvě kamenné modly lidského tvaru a postavy, s tvářemi velmi umně vytesanými… které vypadají jako malí obři“ jsou zodpovědní za kamenné výtvory.

V průběhu staletí byla převážná většina menších kamenů odvezena, aby posloužily na stavby v La Pazu, bolívijském hlavním městě, na železnicích k němu vedoucích a v zemědělských oblastech v okolí. Ale i přesto cestovatelé neustále vyprávěli o neuvěřitelných monumentálních památkách na onom místě. Ke konci devatenáctého století už zprávy dostaly poněkud odbornější ráz, hlavně díky návštěvám a výzkumům Ephraima George Squiera (Peru: Incidents of Travel and Exploration in the Land of the Incas) a A. Stübela a Maxe Uhleho (Die Ruinenstaette von Tiahuanaco im Hochland des Alten Peru). Na počátku dvacátého století je následoval zřejmě nejznámější a nejvytrvalejší archeolog, věnující se průzkumu Tiahuanacu, Arthur Posnansky (Tiahuanacu – The Cradle of American Man).

Práce těchto tří odborníků, spolu s novějšími studiemi a výzkumy, kterým jsme se podrobně věnovali ve Ztracených říších, nás vedly k závěru, že Tiahuanacu bylo hlavní město cínu ve starověku, že jeho rozsáhlé nadzemní i podzemní stavby a struktury byly metalurgickými zařízeními, že obrovské opracované kamenné bloky nedaleko od jezerního břehu byly součástí přístavu, a že Tiahuanacu nezaložili lidé, nýbrž anunnačtí „bohové“, když zde ještě dávno předtím, než naučili člověka získávat cín, hledali zlato.

V místě, kde se z jihovýchodního břehu jezera Titicaca jako vějíř vynořuje úzká a v těchto končinách vzácná rovina, na které dříve stávalo kdysi grandiózní Tiahuanacu i s přístavem (dnes se onomu místu říká Puma-Punku), dnes krajině vévodí jen tři hlavní památky ze zašlých dob. 

Na jihovýchodním okraji oblasti se zříceninami je to návrší zvané Akapana, umělý kopec (kterého si všiml již Cieza de León), o němž se předpokládalo, že sloužil jako pevnost. Dnes už ale víme, že dřív spíše připomínal stupňovou pyramidu s vestavěnými cisternami, žlábky, kanály a potrubími, která naznačují jeho skutečný účel: šlo o zaří​zení na vymývání a zpracování rudy.
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Obrázek 122a a 122b

Toto umělé návrší, o němž se někteří odborníci domnívají, že mělo původně stupňovitou podobu jako mezopotámské zikkuraty, dnes ploché krajině dominuje. Když se ale návštěvník rozhlédne, jeho pohled upoutá další stavba. Na severozápadě od Akapany si všimne čehosi, co z dálky vypadá jako Vítězný oblouk, přenesený sem z Paříže. Jde skutečně o bránu, která je pečlivě vytesána a zhotovena z jediného obřího kusu kamene; nebyl zde ale vztyčen, aby připomínal něčí vítězství – ve skutečnosti jde o nádherně provedený kamenný kalendář.
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Tento celistvý kamenný blok, kterému se říká Sluneční brána, byl vytesán z kusu skály, který měřil zhruba tři krát šest metrů a vážil více než sto tun. Na spodní části brány jsou drážky a geometricky přesné výseky, zvláště na straně, která je zřejmě „zadní“ (obr. 122b). Nejsložitější a nejtajemnější tesané reliéfy jsou ale na přední horní části (obr. 122a), která směřuje přímo na východ. Na ní vidíme na vrcholu brány reliéf ústřední postavy – pravděpodobně Virakoči – který má po obou stranách tři řady okřídlených pomocníků (obr. 123a); hlavní bůh i tři řady menších postav jsou umístěny nad klikatícím se geometrickým vzorem, který má v každém záhybu miniaturní obrázek Virakoči (obr. 123b).

Na základně Posnanskyho prací se začalo všeobecně přijímat, že obrazce na bráně znázorňují dvanáctiměsíční kalendář roku začínajícího v den jarní rovnodennosti na jižní polokouli (tj. září). Tento rok má ale zároveň všechny ostatní významné solární dny – podzimní rovnodennost a oba slunovraty – znázorněné pomocí pozic a tvarů promítnutých do menších obrázků. Posnansky došel k závěru, že jde o kalendář o jedenácti měsících, které mají každý třicet dní, a o jednom „velkém“ měsíci o pětatřiceti dnech – celkem tedy docházíme k roku s 365 dny.

Jak už víme, rok o dvanácti měsících, který začínal v den jarní rovnodennosti, byl poprvé zaveden v Nippuru v Sumerské říši někdy kolem roku 3800 př. Kr.

Archeologové zjistili, že „Brána Slunce“ stojí na severozápadním rohu komplexu, který kdysi tvořil uzavřený obdélník z kolmých kamenných sloupů, uprostřed něhož stála třetí nejvýraznější památka tohoto místa. Někteří odborníci mají za to, že původně stála podobná brána i na jihozápadním okraji tohoto ohrazeného prostoru, takže spolu se Sluneční bránou symetricky uzavíraly řadu třinácti monolitů, vztyčených přesně ve středu západní stěny obdélníku. Tato řada sloupů, která byla součástí zvláštní zvýšené platformy, byla přímo naproti monumentálnímu schodišti, které bylo vybudováno v centru východní stěny, na opačné straně uzavřené plochy. Ohromné schodiště, které bylo odkryto a zrestaurováno při archeologických pracech, vedlo k několika zvýšeným obdélníkovým základnám, které obklopovaly nádvoří položené pod úrovní okolního terénu (obr. 124a).

[image: image136.png]


Obrázek 124a a 124b

Tato památka, která dostala jméno Kalasasaya („Stojící sloupy“), byla tedy orientována přesně podél východo-zá​padní osy, jak tomu bývalo u chrámů na Blízkém východě. To bylo prvním vodítkem k myšlence, že toto místo mohlo sloužit astronomickým účelům. Následný výzkum skutečně prokázal, že šlo o složitou observatoř, kde se určovaly slunovraty i rovnodennosti, a sice pomocí sledování východů a západů Slunce z určitých klíčových míst ve směru, určeném rohy celého komplexu a sloupy vztyčenými u západních a východních zdí (obr. 124b). Posnansky nalezl důkazy, že zadní strana Brány Slunce byla vytesána tak, že v ní pravděpodobně byly zasazeny dvě zlaté desky, otočné na bronzových závěsech. To by kněžím-astronomům umožňovalo, aby pláty natočili tak, že by odražené sluneční paprsky dopadaly na libovolné pozorovací místo v Kalasasaye samotné. A že v Kalasasaye bylo více pozorovacích průhledů a směrů, než bylo potřeba jen k určení slunovratů a rovnodenností, že Virakoča měl za pomocníka nejen Slunce, ale i Měsíc a že sloupů ve středu západní zdi bylo třináct a ne jen dvanáct – to vše naznačuje, že zde nebyla jen observatoř solární, ale že zde probíhala i kalendářní pozorování solárně-lunární.

Fantastičnost zjištění, že tato starobylá památka, více než šest tisíc metrů vysoko v pohoří And, na opuštěné úzké planině mezi horami věčně pokrytými sněhem, je složitou kalendářní observatoří, byla ještě umocněna stanovením jejího stáří. Posnansky jako první určil, že úhly směru pohledu naznačují, že sklon zemské osy v době vzniku komplexu byl zřejmě poněkud větší než současných 23,5°; sám si s údivem uvědomil, že to tedy znamená, že Kalasasaya byla navržena a vybudována tisíce let před naší dobou.

Pochopitelná nedůvěra k takovýmto tvrzením mezi odbornou veřejností v oné době – předpokládalo se, že zříceniny pocházejí maximálně z doby několika málo století př. Kr., pokud ne rovnou z časů Incké říše – vedla k vyslání Německé astronomické komise do Peru a Bolívie. Dr. Rolf Müller, jehož rozsáhlé výzkumné práce o jiných nalezištích jsme již zmiňovali, byl jedním ze tří astronomů, vybraných pro tento úkol. Podrobný průzkum a pečlivá měření nenechaly nikoho na pochybách, že sklon zemské osy v době vybudování stavby byl takový, že Kalasasaya vznikla buď kolem roku 4050 př. Kr., nebo 10 050 př. Kr. (jak ze Země nakláněla tam a zase zpátky).

Müller, který při měření v Machu Picchu jako k datu stáří tamních megalitických struktur došel k roku něco málo přes 4000 př. Kr., se klonil k závěru, že z téže doby bude pocházet i Kalasasaya – což je tvrzení, se kterým nakonec souhlasil i Posnansky.

Kdo měl takové pokročilé poznatky, aby dokázal naplánovat, zorientovat a vybudovat takovéto kalendářní pozorovatelny – a navíc způsobem, který odpovídal astronomic​kým principům a kalendářnímu uspořádání zavedenému na starověkém Blízkém východě? Ve Ztracených říších jsme předložili doklady a došli k závěru, že to byli titíž Anunnakové, kteří přišli z Nibiru na Zemi, protože potřebovali zlato. A stejně jako lidé, kteří zde o tisíciletí později hledali zlaté El Dorado, i oni přišli do Nového světa při pátrání po zlatu. Doly v jihovýchodní Africe byly zaplavené po velké potopě; ale tatáž katastrofa odhalila neuvěřitelně bohaté zlaté žíly v Andách.

Máme za to, že Anu se svou manželkou Antu, když kolem roku 3800 př. Kr. přiletěli z Nibiru na návštěvu Země, se jeli sami podívat i na nové metalurgické centrum na jižním břehu jezera Titicaca. Když odjížděli, vypluli na jezero z přístavu v Puma Punku, kde tehdy vedle masivních mol stály obrovské kamenné komory, vytesané a opracované z jediného kusu kamene.

Zbytky staveb v Puma Punku v sobě skrývají ještě další záhadný klíč k neuvěřitelným vazbám mezi ruinami u jezera Titicaca a neobvyklým Ninurtovým chrámem, který vystavěl Gudea. I když tomu archeologové v jezerním nalezišti sami nemohli uvěřit, zjistili, že stavitelé tamních megalitických struktur užívali bronzové svorky ve tvaru T, za​padající do výseků v sousedících kamenech, pomocí kterých spojovali obrovské kamenné bloky (obr. 125). Takováto spojovací technika, stejně tak jako použití bronzu, byly v megalitickém věku zcela výjimečné a byly nalezeny pouze v Puma Punku a ještě na jednom místě s obřími megality, v Ollantaytambu, asi sedmdesát kilometrů severozápadně od Cuzka v Posvátném údolí.

Obrázek 125[image: image137.png]



Přesto ale tisíce kilometrů odsud, na druhém konci světa v Lagaši v Sumerské říši, použil Gudea zcela tutéž unikátní stavební techniku a tytéž bronzové svorky, které držely vedle sebe kameny, dopravené z velké dálky, kterých bylo použito na stavbu Eninnu. Gudea ve svých nápisech popisuje neobvyklé užití kamene a kovů a těmito slovy vychvaluje vlastní úspěchy:

Vybudoval Eninnu z kamene, 

ozdobil ho jasnými šperky;

mědí smíšenou s cínem [bronzem]

spojil jej pevně.

Z tohoto důvodu byl ke stavbě povolán Sangu Simug, „božský kovář“ ze „Země tavby“. My věříme, že to bylo právě Tiahuanacu v Andách.

[image: image138.png]



10. kapitola

V jejich šlépějích

Velká sfinga v Egyptě hledí přesně k východu, jako by vítala Slunce vycházející nad třicátou rovnoběžkou. Ve starověku její pohled vítal anunnacké „bohy“, když přistávali na kosmodromu na Sinajském poloostrově, a později vyprovázela zemřelé faraóny do posmrtného života, když se jejich Ka připojilo k bohům vznášejícím se k nebesům. Někdy v době mezi tím byla sfinga možná svědkem odcho​du velkého boha – Thowta – s jeho následovníky, kteří se poté stali prvními Američany.

Pětisté výročí Kolumbovy epochální cesty z roku 1492 ji nyní přehodnotilo z objevení na znovuobjevení a zintenzívnilo pátrání po tom, kdo byli skutečně „první Američané“. Teorie, že osidlování Ameriky začalo tak, že se několik kmenů z Asie vypravilo přes zmrzlý pás vedoucí na Aljašku krátce předtím, než poslední doba ledová náhle skončila, začala postupně neochotně ustupovat, jak přibývalo archeologických dokladů o tom, že lidé do Ameriky dorazili už o mnoho tisíciletí dříve, a že Jižní Amerika, a nikoliv Severní, byla prvním místem, kde se lidé v Novém světě usadili.

„Posledních padesát let se všeobecně věřilo, že 11 500 let staré památky, nalezené v Clovisu v Novém Mexiku, byly zhotoveny krátce poté, co první Američané přešli přes Beringův pevninský most,“ stojí v časopisu Science (vydání ze 21. února 1992), který se věnuje debatě vědců o tomto tématu; „a ten, kdo se odvážil toto přijímané tvrzení zpo​chybnit, se setkal s ostrou kritikou“. Neochota připustit možnost dřívějšího příchodu lidí jinou cestou pramenila převážně z jednoduchého předpokladu, že člověk by byl nedokázal překonat oceán oddělující Starý a Nový svět v tak dávných dobách, neboť tehdy ještě neexistovala námořní technika. I když existovaly důkazy o opaku, přesto myšlenkou v pozadí neustále zůstávalo tvrzení, že pokud to člověk nedokázal udělat, prostě se to nestalo.

Otázka stáří sfingy se v poslední době dostala do stejné pozice – vědci v jejím ohledu odmítají přijmout nová zjištění, protože by to znamenalo, že v té době člověk učinil něco, čeho ale zároveň tehdy ještě nebyl schopen. A pomoc či rady „bohů“ – mimozemšťanů – se prostě vůbec neberou v úvahu.

V předchozích dílech Kronik Země jsme předložili rozsáhlé doklady a důkazy (dosud nevyvrácené), že velké pyramidy v Gíze nevystavěli faraonové čtvrté dynastie někdy kolem roku 2600 př. Kr., ale anunnačtí „bohové“ o tisíciletí dříve, a že byly součástí naváděcího zařízení na kosmodrom na Sinajském poloostrově. Co se týče stáří pyramid, došli jsme tehdy k datu někdy kolem roku 10 000 př. Kr – tedy zhruba před 12 000 lety. A také jsme si ukázali, že sfinga, postavená krátce poté, už na rovině u Gízy existovala, když začala doba vlády faraónů, mnoho století před nástupem čtvrté dynastie. Důkazy, z nichž jsme vycházeli, byly sumerské a egyptské kresby, nápisy a texty.

V říjnu 1991, asi patnáct let po prvním předložení těchto našich důkazů ve Dvanácté planetě, Dr. Robert M. Schoch, geolog z Bostonské univerzity, přednesl na každoročním sjezdu Americké geologické společnosti zprávu, podle níž meteorologické studie sfingy a jejího povrchu naznačují, že byla na tom místě vytesána z rostlé skály „dávno před dobou faraónských dynastií“. Mezi použitými výzkumnými metodami bylo i seismické zkoumání skalního podloží, kte​ré provedl Dr. Thomas L. Dobecki, geofyzik z Houstonu, a egyptolog Anthony West z New Yorku, a dále měření vlivu počasí a stopy po vodě na sfinze a v jejím okolí. Opotřebení vlivem srážek, tvrdí Dr. Schoch, „naznačuje, že práce na sfinze začala někdy mezi roky 10 000 a 5000 př. Kr., neboť tehdy bylo egyptské podnebí citelně vlhčí“.

Tento závěr „protiřečí všemu, co o starém Egyptě víme,“ dodávají Los Angeles Times v komentáři k tomuto oficiálnímu sdělení. Jiní egyptologové, kteří výsledky práce Dr. Schocha posuzovali, nedokáží jeho geologická zjištění a závěry nijak vysvětlit, ale trvají na tom, že myšlenka, že sfinga je o několik tisíciletí starší, než se všichni až dosud domnívali, jednoduše ‚nezapadá‘ do až doposud uznávaných závěrů.“ Noviny citovaly výrok archeoložky Carol Redmountové z Kalifornské univerzity v Berkeley: „Je prostě vyloučeno, aby to mohla být pravda… Sfinga byla zhotovena pomocí technologie, která byla mnohem pokročilejší, než u jiných egyptských památek z té doby, a lidé oné části světa nemohli mít potřebné znalosti, vládnoucí instituce ani sílu takovouto stavbu provést o tisíciletí dříve“.

V únoru 1992 Americká společnost pro pokrok ve vědě, která se sešla v Chicagu, jednu sekci zasvětila otázce „Jak stará je sfinga?“, v níž Robert Schoch a Thomas Dobecki hovořili o svých zjištěních se dvěma jejich odpůrci, Markem Lehnerem z Univerzity v Chicagu, a K. L. Gaurim z Univerzity v Louisvillu. Podle tiskové agentury Associated Press se vášnivá debata později přelila až do konfrontace v předsálí a nešlo v ní ani tak o posouzení přínosu oněch meteorologických zjištění, ale spíše o to, slovy Marka Leh​nera, zda je přípustné, aby se „celé dějiny Egypta přehodnocovaly na základě jediného zjištění, jakým je výzkum vlivu počasí“. Posledním argumentem obou odpůrců bylo, že neexistuje důkaz, že civilizace už byla dostatečně pokro​čilá, aby lidé dokázali v době mezi roky 7000 a 5000 př. Kr. velkou sfingu vytvořit. „Lidé v oněch dobách byli lovci a sběrači; nestavěli ještě města,“ prohlásil Dr. Lehner. A tím celá debata skončila.

Jedinou odpovědí na tento logický argument je samozřejmě poukázat na někoho jiného než na „lovce a sběrače“ oné doby – tedy na Anunnaky. Ale připustit, že všechny důkazy ukazují na přítomnost takovýchto pokročilých bytostí z jiné planety, je krok, který je nyní připraven a schopen učinit málokdo, včetně těch, kteří věří, že sfinga je 9000 let stará.

Stejné obavy a nevůle provázejí již mnoho let nejen přijímání, ale i šíření důkazů o tom, jak velmi je stará lidská přítomnost a civilizace v Severní a Jižní Americe.

Nález velkého množství kamenných hrotů tvaru listu s ostrými hranami, upevnitelných na lovecké šípy a oštěpy, který pochází z roku 1932 z Nového Mexika nedaleko od Clovisu (a jim podobné předměty byly později nalezeny i na jiných místech v Severní Americe), dal vzniknout teorii, že lovci velké zvěře přešli z Asie na tichomořské pobře​ží někdy před 12 000 lety, když byla Sibiř a Asie propojena ledovým mostem. Dále se pak předpokládalo, že se tito „lidé z Clovisu“ a jejich příbuzní rozšířili po celé Severní Americe, a poté přes Ameriku Střední až do Jižní.

Tento upravený obrázek o prvních Američanech se tedy jako jediný neustále mezi veřejností udržuje, a to i přes občasné nálezy (dokonce i na jihozápadě Spojených států) rozdrcených kostí či opracovaných pazourků – což by mohly být známky lidské přítomnosti – které jsou ještě o dobrých 20 000 let starší nežli nálezy z Clovisu. Méně spornými nálezy už jsou předměty objevené pod skalním převisem Meadowcroft v Pennsylvánii, mezi kterými jsou kamenné nástroje, zvířecí kosti a, což je zřejmě nejdůležitější, dřevěné uhlí; měření pomocí rozpadu radioaktivního uhlíku prokázalo, že jsou staré asi 15 000 až 19 000 let – což je řadí o mnoho tisíciletí před nálezy z Clovisu; a navíc pocházejí z východní části USA.

Když se k ostatním výzkumným nástrojům přidružil ještě lingvistický výzkum a genetické studie, v 80. letech se začaly množit doklady, že lidé do Nového světa dorazili už někdy před 30 000 lety – pravděpodobně ne v pouze jediné migrační vlně, a ani ne nutně přes ledový most, ale dost možná na vorech či kánoích, kterými se plavili při pobřeží. Hlavní schéma – ze severovýchodní Asie do severozápadní Ameriky – se nicméně neustále tvrdošíjně prosazovalo, a to i přes neustále se objevující důkazy z Jižní Ameriky. Tyto objevy, jejichž zveřejnění se zpočátku nejen ignorovalo, ale dokonce i potlačovalo, se týkají zvláště dvou nalezišť, kde byly objeveny nástroje doby kamenné, rozdrcené zvířecí kosti a dokonce i rytiny v kameni.

První z těchto znepokojivých nalezišť je Monte Verde v Chile, na tichomořské straně kontinentu. Tam archeologové nalezli pozůstatky hliněných ohnišť, kamenných nástrojů, kostěných předmětů a základů dřevěných přístřešků – šlo tedy o osady, osídlené někdy před 13 000 lety.

Toto datum je tak staré, že se dá jen těžko vysvětlit postupnou a pomalou migrací lidí z Clovisu ze Severní Ameriky. Navíc bylo ve spodní vrstvě tohoto naleziště objeveno ještě mnoho úlomků kamenných nástrojů, které naznačují, že osídlení tohoto místa lidmi sahá ještě o zhruba 20 000 let zpět. Druhé z nalezišť je na zcela opačné straně Jižní Ameriky, na severovýchodě Brazílie. Na místě zvaném Pedra Furada je ve skalách skrýš, ve které bylo objeveno několik kruhových ohnišť, naplněných popelem a dřevěným uhlím a obklopených pazourky. Nejbližší naleziště pa​zourků je vzdáleno necelé dva kilometry, což by svědčilo o tom, že sem byly tyto ostré kameny doneseny záměrně. Datace pomocí uhlíkového rozpadu a dalších metod stanovily rozpětí stáří těchto nálezů mezi 14 300 a 47 000 roky. I když nejvýznačnější archeologové prohlašují, že je takovéto stáří „zcela nepředstavitelné“, tato skalní skrýš ve vrstvě odpovídající 10 000 let př. Kr. obsahovala skalní malby, jejichž stáří je nezpochybnitelné. Na jedné je zobrazeno zvíře s dlouhým krkem, které připomíná žirafu – ta se však v Americe vůbec nevyskytuje.

Přibývalo ale nejen důkazů, zpochybňujících správnost teorie o Clovisu, co se týče doby příchodu lidí do Ameriky – začaly se také množit hlasy, že osidlování neprobíhalo jen přes Beringovu úžinu. Antropologové z Arktického výzkumného centra při Smithsonian Institution ve Washingtonu, D.C., došli k závěru, že představa lovců, oděných v ků​žích, nesoucích oštěpy a táhnoucích za sebou ženy a děti přes zamrzlou planinu, je jako obrázek o prvních Američanech zcela falešná. Spíše šlo o lidi zvyklé pobytu na vodě, kteří se na vorech či kůží potažených lodích přepravili k vlídnějším břehům jižní strany Ameriky. Jiní odborníci, například z Centra pro výzkum prvních obyvatel Ameriky na Oregon State University, nevylučují možnost, že se sem mohli lidé přeplavit přes Tichý oceán, přičemž cestovali přes Austrálii a přilehlé ostrovy (Austrálie byla osídlena před zhruba 40 000 lety).

Většina ostatních vědců ale takovéto rané plavby „primitivního člověka“ považuje za pouhé výmysly; o zjištěných datech se prohlašuje, že jsou to početní chyby, o ka​menných „nástrojích“, že jsou to kusy rozpadlých skal, a o rozdrcených kostech, že je rozdrtilo padající kamení, nikoliv lidští lovci. Tatáž otázka, která nadobro uzavřela debatu o stáří sfingy, se ozvala i při diskusi o prvních Američanech: kdo by to mohl před deseti tisíci lety být, že ovládal technologii nutnou k překonání obrovských oceánů na lodi, a jak by tito prehistoričtí námořníci mohli vědět, že na druhé straně je země, navíc dobře obyvatelná?

Tato otázka (stejně tak jako v případě určování stáří sfingy) má jen jedinou odpověď: byli to Anunnakové. Ukázali lidem, jak mají překonat oceán, řekli jim, proč a kam mají plout – nebo je možná na druhou stranu přenesli „na křídlech orlů“, jak se praví v bibli – do nové země zaslíbené.

V bibli se uvádějí dva případy naplánované migrace, a v obou vedl putující lidi Bůh. Poprvé to bylo tehdy, když Hospodin Abrahamovi před více než 4000 lety rozkázal: „Odejdi ze své země, ze svého rodiště a z domu svého otce“. Abraham měl jít do země, kterou mu Bůh ukáže. Druhým případem byl exodus Izraelitů z Egypta před asi 3400 roky. Ukazuje Izraelitům cestu do země zaslíbené,

Hospodin šel před nimi ve dne 

v sloupu oblakovém, 

a tak je cestou vedl, 

v noci ve sloupu ohnivém, 

a tak jim svítil, 

že mohli jít ve dne i v noci.

A tak s pomocí a radami bohů lidé kráčeli v jejich šlépějích – stejně tak na starověkém Blízkém východě, jako v no​vých zemích za oceánem.

* * *

Nejnovější archeologické nálezy dodávají na věrohodnosti prastarým vzpomínkám na události, kterým se říká „mýty“ a „legendy“. Velice často se v nich vypráví o několika vlnách stěhování, a téměř vždy jde o cesty přes moře. Důležité také je, že se v nich často objevují čísla sedm a dvanáct – čísla, které nijak nesouvisejí s lidskou anatomií a počty, ale jsou klíčem k astronomickým a kalendářním vědomostem, stejně tak jako zrcadlí vazbu ke Starému světu.

Jeden z nejlépe zachovaných cyklů legend pochází od kmenů Nahuatl ve středním Mexiku, z nichž byli Aztékové, se kterými se po příchodu do Ameriky setkali Španělé, poslední existující národ. 

Obrázek 126a a 126b[image: image139.png]



Jejich příběhy o stěhování se dělí do čtyř věků, či jak oni říkali, „Sluncí“, z nichž první skončilo velkou potopou světa; jedna z verzí, která pro jednotlivé věky uvádí i dobu jejich trvání, říká, že první „slunce“ začalo 17 141 let předtím, než ten příběh vyprávěli Španělům, tj. kolem roku 15 600 př. Kr. – což by skutečně znamenalo několik tisíciletí před potopou. Nejstarší kmeny, jak se dozvídáme z ústních legend i z příběhů zapsaných obrázkovým písmem v knihách zvaných kodexy, pocházely z Atz-lanu, „Bílého místa“, které bylo spojováno s číslem sedm. Někdy se znázorňovalo jako místo se sedmi jeskyněmi, z nichž vyšli první zakladatelé kmenů, případně v něm bylo sedm chrámů: veliká ústřední stupňovitá pyramida (zikkurat), kolem které bylo sedm menších chrámů. Kodex Boturini obsahuje řadu obrázků, připomínajících kreslené obrázkové příběhy, které zachycují migraci čtyř kmenů, která započala u místa se sedmi chrámy, dále vedla po moři na lodích a skončila u pobřeží s několika jeskyněmi; lidé byli na této cestě do neznáma vedeni bohem, jehož symbolem bylo vševidoucí oko připnuté k jakémusi eliptickému útvaru (obr. 126a). Čtyři klany přistěhovalců se poté vydaly do vnitrozemí (obr. 126b), přičemž míjeli mnoho význačných orientačních bodů. Lidé se rozdělili do několika kmenů, z nichž jeden, Mexica, nakonec dorazil do údolí, kde na kaktusovém keři uviděli sedět orla – což bylo předurčené znamení, které jim mělo ukázat místo, kde se mají usadit a vybudovat hlavní město kmenů Nahuatl. Později se z něj stalo hlavní město Aztéků, jejichž symbolem zůstal orel usazený na kaktusovém keři. Město dostalo jméno Tenochtitlan, Město Tenocha. Oni nejstarší přistěhovalci se označují jako Tenochité, lid Tenocha. Ve Ztracených říších jsme po​drobně uváděli důvody, proč je možné, že šlo o potomky Henocha, syna Kaina, který stále ještě nesl následky sedminásobného prokletí svého předka za bratrovraždu. Podle bible Kain, který byl vykázán do vzdálených zemí, vystavěl město a pojmenoval ho po svém synu Henochovi; a Henoch měl čtyři potomky, z nichž vzešly čtyři klany.

Španělský kronikář, páter Bernardino de Sahagún (Historia de las cosas de la Nueva España), který čerpal jak z ústního vyprávění, tak z nahuatlských příběhů zapsaných po španělské invazi, zaznamenal legendu o cestě přes moře včetně jména místa přistání – Panotlan; to znamenalo jednoduše „Místo příchodu z moře“; Sahagún došel k závěru, že leží na území dnešní Guatemaly. Jeho verze příběhu obsahuje zajímavou podrobnost, a sice, že poutníky vedlo čtvero moudrých mužů, „kteří s sebou vezli rituální rukopisy a také jim bylo známo tajemství kalendáře“. My už dnes víme, že tyto dvě věci – rituály a kalendář – byly jen dvěma stranami téže mince, že šlo tedy o uctívání bohů. Můžeme si dovolit odhadnout, že kalendář kmenů Nahuatl byl uspořádán do dvanácti měsíců, snad obsahoval dokonce i dělení na dvanáct domů zvěrokruhu. V Sahagúnových kronikách se totiž dočítáme, že Toltékové, kmen, který předcházel a později vzdělával Aztéky, „znali, že nebes je více; říkali, že jich je dvanáct oddílů“.

Přesuneme-li se dolů, kde Tichý oceán omývá břehy a pláže Jižní Ameriky, zjistíme, že v andských „mýtech“ se o migraci kmenů v době před potopou nehovoří; potopa je v nich ale známá a navíc se o ní vypráví, že bohové, kteří tehdy již v oněch končinách pobývali, po ní pomohli několika zachránivším se lidem z vrcholků hor, aby zase okolní země zalidnili, když klesla voda. V legendách se ale zcela jasně hovoří o nových příchozích z moře, ovšem už z doby po potopě. První a zřejmě nejpamátnější z těchto výprav byla skupina vedená jistým Naymlapem. Ukazoval svému lidu cestu přes moře na několika lodích z balzového dřeva; on se správný směr dozvídal od jisté „modly“, zeleného kamene, jehož prostřednictvím k němu promlouval Velký bůh a dával mu navigační i jiné instrukce. Přistáli na místě, kde jihoamerický kontinent vybíhá nejdále do Tichého oceánu – dnes se ono místo nazývá mys Svaté Heleny a je v Ekvádoru. Po přistání lidem Velký bůh (který k nim neustále mluvil přes onen zelený kámen) radil, jak mají začít obdělávat půdu, stavět domy a věnovat se řemeslům.

Starobylá památka, vyrobená z čistého zlata (dnes je uložena v Muzeu zlata v Bogotě v Kolumbii), zobrazuje jakéhosi vysokého vůdce, obklopeného suitou následovníků, na palubě voru z balzového dřeva (obr. 127). Je dost dobře možné, že šlo o vyobrazení Naymlapovy plavby přes oceán. Tehdejší poutníci, alespoň podle této legendy, byli dobře obeznámeni s kalendářem a uctívali panteon dvanácti bohů. Vypravili se do vnitrozemí a osídlili místo, kde je dnes ekvádorské hlavní město Quito. Vystavěli v něm dva chrámy, stojící čelem k sobě: jeden byl zasvěcen Slunci, druhý Měsíci. Chrám Slunce měl před hlavní branou vztyčeny dva kamenné sloupy a na nádvoří kruh ze dvanácti kamenných pilířů.

Obrázek 127[image: image140.png]



To, že zde znali posvátné číslo dvanáct – což bylo poznávací znamení mezopotámského panteonu a kalendáře – naznačuje, že i zdejší kalendář se sumerskému dost možná podobal. Uctívání jak Slunce, tak i Měsíce, by mohlo znamenat, že zdejší kalendář byl solárně-lunární, opět jako ka​lendář sumerský. Brána se dvěma sloupy po stranách nám připomíná sloupy, které byly vztyčovány před chrámy po celém Blízkém východě, od Mezopotámie přes západní Asii až po Egypt. A kdyby nám snad všechny tyto vazby ke Starému světu nestačily, nacházíme zde navíc kruh ze dvanácti kamenných pilířů. Ať už sem zpoza Tichého oceánu přicestoval kdokoliv, je zřejmé, že musel znát astronomické kamenné kruhy v Lagaši či ve Stonehengi – či oba.
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Obrázek 128
O několika kamenných předmětech, které jsou nyní uchovávány v peruánském Národním muzeu v Limě, se soudí, že lidem na pobřeží sloužily jako kalendářní počítače. Například jeden z nich, katalogizovaný pod číslem 15-278 (obr. 128), je rozdělen na dvanáct čtverců, z nichž každý má v sobě šest až dvanáct otvorů na kolíky; vrchní a spodní deska pak mají v sobě dvacet devět a dvacet osm dírek – to silně navozuje představu počtu lunárních měsíčních fází.

Fritz Buck (Inscriptiones Calendarias del Peru Preincaico), který se na problematiku kalendářů zaměřil, zastával názor, že 116 dírek či prohlubní v šestnácti čtvercích představuje vazbu na kalendáře Mayů z Mexika a Guatemaly. Že byly severní okraje andských zemí v blízkém kontaktu s lidmi a kulturami Mezoameriky – což byla mož​nost, která se až donedávna jednoduše nepřipouštěla – se dnes dá již jen těžko vyvrátit. Mezi lidmi, kteří sem z Me​zo​ameriky dorazili, byli nepochybně i zástupci afrických a semitských kmenů, což je doloženo mnoha kamennými reliéfy a sochami (obr. 129a). Před nimi sem ještě připluli lidé, kteří se znázorňovali jako índoevropané (obr. 129b); a v době někdy mezi těmito vlnami u zdejších břehů přistáli ještě takzvaní „Ptačí lidé“ v helmách (obr. 129c), kteří vlastnili kovové zbraně. 
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Obrázek 129a, 129b a 129c

Jiná skupina dost možná dorazila po pevnině, přes údolí Amazonky a jejích přítoků; symboly, které byly spojovány s těmito přistěhovalci (obr. 130), odpovídaly chetitskému hieroglyfu označujícímu „bohy“. Vzhledem k tomu, že byl chetitský panteon v podstatě přejatý ze Sumerské říše, vysvětlovalo by to jinak neuvěřitelný nález zlaté sošky z Kolumbie, která znázorňuje jakousi bohyni, držící v rukou symbol nůžek na pupeční šňůru – což byl symbol Ninchursag, matky-bohyně Sumeřanů (obr. 131).
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Obrázek 130
Severní a střední pobřeží pod Andami a pohoří Jižní Ameriky byly osídlené národy hovořícími kečuánštinou, které byly z nedostatku lepšího označení pojmenovávány podle řeky, kolem níž se ta která kultura rozvinula. Zjistilo se, že Inkové vytvořili svou říši a vybudovali pověstné silnice na pozůstatcích po oněch dřívějších obyvatelích. 
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Obrázek 131
Více na jihu, zhruba od místa, kde se dnes rozkládá Lima (hlavní město Peru), podél pobřeží a v horách, které se tyčí nad jezerem Titicaca, a potom ještě jižněji, směrem k Chile, byla hlavním kmenovým jazykem ajmarština. I v ajmarských legendách se objevovaly prastaré vlny přistěhovalců, kteří k tichomořskému pobřeží dorazili po moři, a z druhé strany po souši z míst východně od jezera Titicaca. Prvně jmenované považovali Ajmarové za nevítané vetřelce; druhou skupinu pojmenovali Uru, „Starověcí“; tvořil je samostatný kmen a jejich potomci dodnes v Posvátném údolí v malé skupince žijí; mají své vlastní zvyky a tradice. Možnost, že šlo původně o Sumeřany, kteří k jezeru Titicaca dorazili v době, kdy byl hlavním městem Su​meru Ur (naposledy někdy mezi roky 2200 a 2000 př. Kr.) se nesmí brát na lehkou váhu. Skutečností rozhodně je, že oblast, která propojuje posvátné údolí, východní břehy jezera Titicaca a západní Brazílii, se dodnes jmenuje Madre del Dios – „Matka bohů“, což bylo označení bohyně Ninchursag. Jde snad o pouhou shodu okolností?

Obrázek 132a, 132b, 132c a 132d[image: image145.png];0347 3&--





Odborníci zjistili, že po celá tisíciletí mělo na tyto národy hlavní kulturní vliv Tiahuanacu; nejnápadněji se to projevuje v tisících hliněných a kovových předmětů, na kterých byl zobrazen Virakoča tak, jak se objevuje na Bráně Slunce, dále ve výzdobě textilií (včetně nádherně tkaných pláten, do nichž se balily mumie), na nichž se napodobovaly symboly z brány, a ve struktuře kalendáře.

Nejčastější z těchto symbolů, nebo jak Posnansky i jiní říkají, hieroglyfů, bylo vyobrazení schodiště (obr. 132a), které se často objevovalo i v Egyptě (obr. 132b) a které se na andských uměleckých předmětech často používalo k zob​razení věže s „pozorovacím okem“ (obr. 132c). Soudě podle astronomických průhledů v Kalasasaye a podle nebeských symbolů spojovaných s Tiahuanacu zahrnovala tato pozorování i sledování Měsíce (jehož symbolem bylo kolečko mezi dvěma srpky, obr. 132d).

Z toho všeho se tedy zdá, že na tichomořské straně Jižní Ameriky pocházel kalendář a s ním spojené nebeské znalosti od stejných učitelů, kteří byli činní i na Blízkém východě.

* * *

Při hodnocení důkazů, které jsme uvedli výše, svědčících o mnohem větším stáří lidské přítomnosti v Americe a o cestách příchodu nových obyvatel, Dr. Niede Guidon z Francouzského institutu pro společenská studia, který se podílel na práci brazilských archeologů na nalezišti v Pedra Furada, prohlásil: „Přeplutí přes oceán z Afriky se nedá vyloučit.“

Nález „nejstarší keramiky v celé Severní i Jižní Americe,“ který oznámil archeologický tým z Muzea přírodní historie v Chicagu ve vydání časopisu Science z 13. prosince 1991, „zcela převrátil obvykle přijímaná fakta,“ týkající se osidlování Ameriky a zvláště pak názor, že amazonská kotlina, kde k nálezu došlo, „byla v ohledu přírodních zdrojů jednoduše příliš chudá, než aby v ní mohla vzniknout nějaká složitá prehistorická kultura“. Oproti dlouho tradovanému názoru Dr. Anne C. Rooseveltová, vedoucí týmu, v článku píše, že „v amazonské nížině je půda tak úrodná, že se vyrovná naplaveninovým zeminám v okolí Nilu, Gangy a v jiných obrovských úrodných nížinách kolem řek na celém světě“. Úlomky červenohnědé keramiky, z nichž na některých byly i malované vzory, nejmodernější metody určování stáří umístily nade vši pochybnost do doby kolem roku 5000 př. Kr. Byly nalezeny na místě jménem Sabtarem v pahorcích navršených z mušlí a jiného odpadu, který tam odhazovali tamní starověcí obyvatelé, rybáři.

Stáří úlomků a skutečnost, že keramika byla pomalována vzorky složenými z čar, velmi silně připomíná hliněné nádoby, které byly nalezeny na území starověkého Blízkého východu, v horách sousedících s planinou, na které se rozvila sumerská civilizace. Ve Ztracených říších jsme předložili důkazy sumerských stop v amazonské nížině a skrze ně i pozůstatky po nich v oblastech Peru, kde se zpracovávalo zlato a cín. Nejnovější zjištění, kdy bylo nezvratně určeno stáří nálezů, a to navíc v době, kdy už se časné objevení člověka v Americe zcela nevylučuje, slouží především k podpoře dříve neslýchaných tvrzení: ve starověku dorazili obyvatelé Blízkého východu do Ameriky i přes Atlantický oceán.

Příchod z tohoto směru po sobě zanechal i kalendářní stopy. Nejvýznačnější a nejzáhadnější z nich byly nalezeny v severovýchodní části amazonské kotliny, nedaleko od brazilsko-guyánských hranic. Tam se z velké planiny tyčí do výšky asi 30 metrů vejcovitá skála, která měří na základně asi 80 krát 100 metrů. Přirozená prohlubeň na jejím vrcholu byla vyhloubena do podoby malého rybníčku, ze kterého pak voda proudí po skále a dovnitř ní komplexem kanálů a potrubí. Otvory ve skále byly prohloubeny a vytvarovány tak, že tvoří skalní skrýš, z níž pak vedou další jeskyně a platformy v různé výšce. Nad vchodem do „břicha“ skály je namalován had, který který je dlouhý asi sedm metrů a jehož tlamu tvoří tři otvory do skály, kolem kterých je množství tajemných a nerozluštěných nápisů; zvenčí i zevnitř je skála pokryta stovkami malovaných znamení a symbolů.

Jelikož se šířily zprávy od dřívějších průzkumníků i z místních pověstí, v nichž se tvrdilo, že v jeskyních jsou kostry „obrů, kteří mají evropské rysy,“ profesor Marcel F. Homet (Die Söhne der Sonne) se v padesátých letech rozhodl skálu prozkoumat a poskytnout o ní trochu důvěryhodnější informace, než se do té doby proslýchaly. Zjistil, že tři průčelí této skály, zvané Pedra Pintada, směřují třemi směry: největší průčelí je natočeno ve směru východozápadní osy, a dvě menší směřují na jihojihovýchod a jihojihozápad. Povšiml si, že „zvnějšku, co se orientace této skály týče… odpovídá Pedra Pintada přesně pravidlům staveb u starověkých evropských a středozemních kultur“. Mnoho ze znamení a symbolů nakreslených na pečlivě ohlazeném povrchu skály považuje za „dokonale pravidelné číslice, které nejsou založené na desítkové soustavě,“ ale „jsou součástí nejstarších známých kultur z východního Středozemí“. Měl za to, že povrchy pokryté tečkami představují násobící tabulky, jako například 9 krát 7 či 5 krát 7 či 7 krát 7 a 12 krát 12.

Nejvýznačnější zdejší památkou, kvůli které si skála v dřívějších dobách vysloužila označení Místo kamenných knih, jsou dolmeny – veliké ploché kameny, položené přes několik kamenů, sloužících jako podklad; každá z vrchních desek váží mezi patnácti a dvaceti tunami. Na povrchu byly dovedně pomalovány, a dvojice větších kamenů byla otesána do podoby pravidelných geometrických útvarů – jeden z nich je pětiúhlý (obr. 133a), druhý oválný (obr. 133b).
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Obrázek 133a a 133b

Stejně tak jako obrazec nad vchodem, je ústředním motivem obou z nich zřejmě had, a právě ten, spolu s dalšími symboly, připomněl Hometovi starověký Egypt a východní Středozemí. Jelikož mnoho těchto desek bylo umístěno na různých úrovních a některé u vchodů do pohřebních komor v hlubině skály, došel Homet k závěru, že zde šlo skutečně, jak indiánské legendy tvrdily, o posvátné místo k pohřbívání vůdců či dalších význačných osob, „které prováděli civilizovaní lidé, kteří zde, stejně jako v Tiahuanacu, velkém andském městě, žili už před velmi, velmi dávnou dobou – možná i několik tisíciletí před narozením Krista“.

Hometovy postřehy týkající se matematického systému, který byl zřejmě v pozadí značek nakreslených na skále, systému, který „není založen na desítkové soustavě“, ale je „součástí nejstarších známých kultur z východního Středozemí,“ je jen oklikou vyjádřeným tvrzením, že jde o sumerskou šedesátkovou soustavu, jejíž použití na starověkém Blízkém východě převažovalo. Jeho další závěry o vazbách na „východní Středomoří“ na jedné straně a na straně druhé na Tiahuanacu „několik tisíciletí před narozením Krista“ jsou skutečně pozoruhodné.

Ačkoliv kresby a nápisy přímo na těchto dvou dolmenech nebyly dosud rozluštěny, podle našeho názoru se v nich skrývá mnoho důležitých klíčů. Na pětiúhlém kameni je bezpochyby zaznamenán nějaký souvislý příběh, možná, jak tomu bylo v pozdějších středoamerických obrázkových knihách, šlo o příběh o příchodu na kontinent a o cestě, kterou se tam lidé ubírali. Ve čtyřech rozích jsou znázorněny čtyři různé typy lidí; v tomto ohledu by mohlo jít o předchůdce dobře známého mayského vyobrazení na deskách Kodexu Fejérvary, které zachycuje čtyři strany světa a (v různých barvách) různé lidské rasy. Stejně jako pentagonální kámen, i mayský obraz má ústřední geometrický panel.

Kromě ústředního dvorce, který je v Brazílii také pětiúhlý, je povrch dolmenu pokryt čímsi, co vypadá jako jakési neznámé písmo. Nacházíme podobnosti mezi ním a písmem z východního Středomoří, které se označuje jako lineární písmo A; bylo předchůdcem písma na ostrově Kréta, a také z něj vzniklo písmo Chetitů z Anatolie (dnešního Turecka).

Ústředním symbolem pětiúhlého dolmenu je had, což je taktéž známý symbol předhelénské kultury na Krétě a ve starověkém Egyptě. Co se týče panteonu starého Blízkého východu, had představoval Enkiho a jeho klan. Na oválném kameni je znázorněn jako nebeský oblak, což nám připomíná hadí symbol mezopotámského kudurru (obr. 92), který představoval Mléčnou dráhu.

Mnoho symbolů, které vroubí ústřední panel na tomto dolmenu, jsou dobře známé sumerské a élamské obrazce a emblémy (jako například hákový kříž). Větší obrázky uvnitř oválného rámu toho odhalují ještě více. Pokud bychom symbol zcela nahoře uprostřed považovali za znak písma, zbývá přesné dvanáct obrazců. Podle našeho názoru představují dvanáct znamení zvěrokruhu.
Že nejsou všechny symboly shodné s obrázky používanými v Sumeru, není nic neobvyklého, neboť v různých zemích (například v Číně) se zvěrokruh, kruh zvířat, přizpůsoboval místní fauně. Některé z obrazců na tomto oválném dolmenu, jako například dvě ryby, postavy dvou lidí (Blíženci) nebo žena držící klas obilí (Panna), jsou na druhé straně se znameními zvěrokruhu (a s jejich jmény), pocházejícími ze Sumeru a přijatými po celém Starém světě, zcela shodné.

Význam kreseb z amazonské nížiny tedy můžeme jen stěží přecenit. Jak už jsme si řekli, zvěrokruh vznikl jako zcela libovolné a účelové rozdělení nebeského kruhu do dvanácti hvězdných skupin; zodiak nebyl výsledkem prostého pozorování přírodních pochodů, jako například střídání dne a noci, dorůstání a ubývání Měsíce, nebo změny pohybu Slunce v různých ročních dobách. Že v amazonské nížině nacházíme pojem a znalost zvěrokruhu, a navíc i zaznamenaného pomocí mezopotámských symbolů, musíme brát za důkaz, že se na onom místě vyskytoval kdosi se znalostmi ze starověkého Blízkého východu.

Neméně udivující než právě popsané dekorační symboly a znamení zvěrokruhu po obvodu oválného dolmenu je zobrazení ve středu pětiúhelníkové desky. Je na něm zachycen kruh kamenů obklopující dva monolity, mezi nimiž vidíme částečně poničený obraz lidské hlavy, jejíž oči se upírají na jeden z monolitů. Takováto „hlava s vidoucím okem“ se často objevuje v mayských astronomických kodexech, kde je používána k popisu kněží-astronomů.

Toto všechno spolu s astronomickou orientací tří skalních průčelí svědčí o přítomnosti někoho, kdo byl dobře obeznámen s nebeskými pozorováními.

Kdo byl ale ten „někdo“? Kdo se mohl přepravit přes oceán už před tak dávnou dobou? Souhlasíme s tím, že lidé nemohli dost dobře oceán překonat bez něčí pomoci.

A ať už ti, kdo byli ke břehům Jižní Ameriky dovedeni či jinak dopraveni, už astronomicko-kalendářní znalosti vlastnili, či se je naučili teprve v nové zemi, je jisté, že se při tom nemohli obejít bez pomoci „bohů“.

* * *

Jelikož z Jižní Ameriky nemáme žádné písemné záznamy, jsou obrazce na kamenech vzácnými zdroji informací o tom, co tamní starověcí obyvatelé znali a viděli. Mnoho z těchto kreseb bylo nalezeno na severovýchodě kontinentu v údolí, které se jako nálevka zužuje směrem k amazonské kotlině, a na horním toku této mohutné řeka a jejích nespočetných přítoků, které pramení ve vzdálených Andách. Hlavní řeka Posvátného údolí Inků, Urubamba, je pouze jedním z přítoků Amazonky; stejně je tomu i s ostatními peruánskými řekami, které tečou na východ od starých nalezišť, jejichž nevysvětlitelné a matoucí pozůstatky vypovídají, že zde v dávných dobách byla metalurgická centra na zpracování kovů. Dosud objevená místa, která jsou zcela jistě pouhým zlomkem nalezišť, jež by byla při důkladném archeologickém průzkumu jistě objevena, podporují pravdivost místních tradic vyprávějících o tom, jak lidé zpoza Atlantiku přistáli u břehů Jižní Ameriky a přes amazonskou nížinu dorazili až sem, aby zde získávali zlato a cín a další poklady And.
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Obrázek 134a, 134b, 134c a 134d

Jen v oblasti, které se dříve říkalo Britská Guyana, bylo nalezeno více než dvanáct míst, na kterých se vyskytují skály s vytesanými obrázky. Na nalezišti nedaleko od Karakananku v pohoří Pacaraina jsou kamenné obrazce (obr. 134a) znázorňující hvězdy s různým počtem paprsků (sumerské prvenství), srpek Měsíce a sluneční symboly, a cosi, co by mohlo být pozorovací zařízení vedle jakéhosi schodiště. Na místě zvaném Marlissa je dlouhá řada žulových skal podél říčního břehu pokryta mnoha obrazci vytesanými do kamenů; některé z nich byly reprodukovány na obalu časopisu Královské zemědělské a obchodní společnosti v Britské Guyaně (Timehri, vydání 6, ročník 1919) (obr. 134b). Zvláštní postava se zvednutýma rukama a jakoby s helmou na hlavě s jediným velkým „okem“ se objevuje na kresbě hned vedle čehosi, co vypadá jako veliká loď (obr. 134c). Postavy zahalené do přiléhavých oděvů, které mají nad hlavou jakoby svatozáře, se objevují na kresbách velice často (obr. 134d) a mají obří rozměry: v jednom případě přes čtyři metry, v jiném téměř tři.
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Obrázek 135
V sousedním Surinamu, dříve Nizozemské Guyaně, v oblasti vodopádů nazvaných po Bedřichu Vilémovi IV., je obrazců na skalách tolik, že archeologové si museli jednotlivá naleziště očíslovat, stejně tak jako skupiny obrazců, a dále ještě jednotlivé symboly obsažené v každé skupině. Některé z nich (obr. 135) by se dnes asi považovaly za zobrazení létajících talířů a jejich osádky, stejně jako by tomu nejspíš bylo u výjevů na nalezišti 13 u vodopádů Wo​notobo (obr. 136), kde byly již dříve nalezené obrazy vyso​kých postav se svatozářemi převedeny do podoby jakéhosi předmětu s kupolí, z něhož dolů od horního otvoru vede žeb​řík; v otvoru vidíme stát vznosnou postavu.
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Obrázek 136
Poselství odhalené těmito rytinami v kamenech zní, že zatímco někteří lidé byli spatřeni, jak přirážejí ke břehu v lodích, jiné bytosti, podobné bohům, sem dorazili v létajících talířích.
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Obrázek 137a, 137b, 137c a 137d

Nejméně ve dvou symbolech mezi těmito reliéfy se dají poznat znaky písma z Blízkého východu, konkrétně pak z chetitských nápisů v Anatolii. Jeden z nich, který stojí jako blíže určující znamení vedle jakési tváře v helmě s rohy (obr. 137a), zcela jasně připomíná hieroglyfický chetitský zápis výrazu „veliký, skvělý“ (obr. 137b). Tento hieroglyf se nejčastěji užíval v chetitských nápisech spolu se znakem pro „krále, vládce“, takže dohromady jsme získali sousloví „veliký panovník“ (obr. 137c); a přesně dvojice těchto hieroglyfů byla nalezena na několika místech u vodopádů Wonotobo v Surinamu v rytinách na skalách (obr. 137d).

Skalní malby a reliéfy se skutečně vyskytují po celé Jižní Americe, na velkých i malých skalách. Jejich obrázky vyprávějí příběh člověka v tomto koutě země, příběh, který ještě čeká na úplné rozluštění a vysvětlení. Již více než sto let různé výzkumné expedice dokazují, že jihoamerický kontinent je možné překonat pěšky, na koních či na kánoích a vorech. Jedna z hlavních cest začíná v severovýchodní Brazílii/Guyaně/Venezuele a k pouti do severního či středního Peru využívá Amazonky a jejího říčního systému; další cesta začíná v Brazílii, nedaleko Sáo Paula, a klikatí se směrem na západ přes oblast Mato Grosso do Bolívie a k jezeru Titicaca, a odtamtud pak severně do středního Peru (do Posvátného údolí) nebo do oblastí u moře – což je místo, kde se obě uvedené cesty scházejí.

Jak už jsme si prostřednictvím nálezů zmiňovaných dříve v této kapitole ukázali, člověk dorazil do Ameriky, a především tedy do Ameriky Jižní, již před desítkami tisíc let. Tyto migrační vlny, soudě podle dokladů nalezených v podobě skalních kreseb, byly celkem tři. Důkladné archeologické práce v Pedra Furada na severovýchodě Brazílie poslouží jako dobrý příklad těchto fází, alespoň pokud jde o atlantickou stranu kontinentu.

Pedra Furada je vpodstatě jen nejvíce zkoumaným nalezištěm okolo vesnice São Raimundo Nonato, která dala jméno i celé přilehlé oblasti; nachází se tam asi 260 archeologických nalezišť s velmi ranou dobou osídlení, a na 240 z nich se vyskytují skalní kresby či rytiny. Podle měření rozpadu radioaktivního uhlíku v dřevěném uhlí a popelu z tamních ohnišť bylo určeno, že člověk začal ona místa obývat někdy před 32 000 lety. Zdá se, že v celé oblasti bylo toto osídlení náhle skončeno před zhruba 12 000 lety, spolu s význačnou změnou v klimatu. My máme za to, že tato změna byla následkem prudkého konce poslední doby ledové, který byl způsoben velkou potopou. Náměty obrazců na kamenech pocházejících z onoho dlouhého období před potopou jsou převážně přírodní; tehdejší umělci zobrazovali hlavně to, co viděli kolem sebe: místní zvířata, stromy a další rostlinstvo, lidi.

Poté následovala přestávka asi dvou tisíc let, než se lidé do těchto míst znovu vrátili – poté, co do oblasti dorazily nové skupiny přistěhovalců. Jejich kresby na kamenech naznačují, že přišli z dalekých zemí, protože se mezi nimi objevují vyobrazení zvířat, která v těchto končinách nežijí: obrovští lenochodi, koně, jakýsi raný druh lam a (podle záznamů archeologů) velbloudi (nám se tato zvířata jevila spíše jako žirafy). Tato druhá fáze trvala do doby zhruba před 5000 lety a mimo jiné v jejím průběhu vznikala ke konci i malovaná keramika. Součástí její kultury, slovy Niede Guidona, který vedl vykopávkové práce, byla i „abstraktní znamení“, která „se zřejmě vázala k různým obřadům či mýtickým postavám“ – šlo tedy o náboženství, o víru v existenci „bohů“. A až na úplném konci této fáze dochází k přechodu k obrazcům, které silně připomínají znamení, symboly a písmo z Blízkého východu, jejichž prostřednictvím se vlastně dostáváme do třetí fáze, v nichž už ve skalních malbách nacházíme astronomické a kalendářní rysy.

Tyto obrazce na skalách nacházíme na obou nejčastějších místech přistání a podél dvou hlavních cest, vedoucích napříč kontinentem. Čím jasněji patří do třetí fáze osídlení, tím více se v nich objevují nebeské symboly a znamení. Čím více na jihu kontinentu se nacházejí, ať už je to v Brazílii, v Bolívii či v Peru, tím více připomínají obrazce sumerské, mezopotámské a anatolské. Někteří odborníci, zvláště jihoameričtí, o mnoha z těchto znamení prohlašují, že jde o jakýsi druh sumerského klínopisu. 
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Obrázek 138a a 138b

Největší takovýto symbol v této oblasti je takzvaný trojzubec, pohled na nějž se naskytne každému, kdo připlouvá k Jižní Americe z tichomořské strany u zátoky u Paracasu (obr. 138a). Pod​le místních legend je to rozeklaný blesk boha Virakoči, který spatřujeme i na vrcholu Sluneční brány v Tiahuanacu; poznali jsme v něm blízkovýchodní poznávací znamení „Boha bouří“ (obr. 138b), mladšího syna Enlila, kterému Sumeřané říkali Iškur, Babyloňané a Asyřané Adad a Chetité Tešub („Vládce větru“).

Zatímco přítomnost sumerského živlu nebo přinejmenším jeho vliv se dá doložit mnoha, i když někdy nepříliš nápadnými způsoby, jak jsme to udělali ve Ztracených říších, dodnes se nikdo nepokusil sestavit ucelený obrázek o chetitské přítomnosti v Jižní Americe. Ukázali jsme si několik chetitských znamení nalezených v Brazílii, ale pravděpodobně mnohem více informací se skrývá neprostudováno například za takovými shodami náhod, jako že lidé z kopců v Anatolii jako první uvedli do Starého světa použití železa, a zároveň to, že jméno země Brazílie je prakticky shodné s akkadským slovem pro železo, Barzel – což je taková podobnost, že ji Cyrus H. Gordon (Before Columbus a Riddles in History) za důležitý klíč týkající se skutečného původu starých Američanů. Jinými takovými vodítky jsou zobrazení indoevropských tváří v podobě bust nalezených v Ekvádoru a severním Peru, a dále to, že záhadné nápisy objevené na Velikonočním ostrově v Tichém oceánu naproti Chile jsou zaznamenány stejným způsobem, jako písmo chetitské, tedy systémem „orajícího vola“ – řádka začíná nahoře zleva doprava, druhá řádka navazuje pod ní zprava doleva, potom zase zleva doprava, a tak dále.

Narozdíl od Sumeru, který se rozkládal na naplaveninové rovině, na níž nebyly žádné kameny, které by mohly posloužit jako stavební materiál, panství Enlila v Anatolii bylo naopak KUR.KI, „země hor“, jejíž správou byl pověřen Iškur/Adad/Tešub. 
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Obrázek 139
Stavby a budovy v andských zemích byly taktéž zhotoveny z kamene – od nejstarších obřích komplexů přes nádherně opracované kvádry z doby Staré říše až k budovám Inků z obyčejných polních kamenů a k dnešku. Kdo v andských zemích uměl stavět z kamene ještě dávno předtím, než byly tamní kraje osídleny, než začala v Andách vznikat civilizace, ještě před dobou Inků? My se domníváme, že to byli kameníci z Anatolie, kteří byli zároveň i zdatnými zpracovávateli kovů – Anatolie byla totiž ve starověku důležitým zdrojem kovových rud a jedním z prvních míst, kde se měď začala mísit s cínem, aby vznikl bronz.

Když se vypravíme ke zříceninám Chattušaše, starověkého chetitského hlavního města, a k sídlům v jeho okolí, což je asi 250 km severovýchodně od Ankary, hlavního města dnešního Turecka, začneme si uvědomovat, že zdejší stavby v určitém smyslu připomínají andské kamenné komplexy, včetně jedinečných a jemně provedených záseků do tvrdého kamene, které připomínají „motiv schodiště“ (obr. 139).

Člověk musí být skutečným odborníkem na starověkou keramiku, aby od sebe dokázal odlišit některé kusy z Anatolie a z And, zvláště pak z období doby bronzové – vypalované a polévané sytě okrové nádoby. Naopak nemusíte být odborníci, abyste si všimli na první pohled patrné podobnosti zvláštních bojovníků zachycených na peruánských uměleckých předmětech z oblastí od moře (obr. 140a) a předhelénských válečníků zobrazených na památkách z východního Středozemí (obr. 140b).

Co se týče posledně zmíněné podobnosti, měli bychom mít na paměti, že domov starých Řeků, Iónie, nebyla v Řec​ku, ale v západní části Anatolie (Malé Asie). Mýty a legendy z raných dob, zaznamenaných v dílech, jako je Homérova Ilias, se v podstatě týkají míst, která ležela na území Anatolie. Tam stála například Trója, a nikoliv v Řecku.
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Obrázek 140a a 140b

Stejně tomu bylo i se slavnými Sardy, hlavním městem lýdského krále Croesa, proslaveného svými zlatými poklady. Je dokonce možné, že domněnky některých odborníků o tom, že Odysseovy cesty a dobrodružství ho zavedly až do země, které dnes říkáme Amerika, nejsou příliš daleko od pravdy.

* * *

Je zvláštní, že v oné čím dál tím vzrušenější debatě o prvních Američanech se malá či vůbec žádná pozornost věnovala otázce, nakolik byly tyto starověké národy zdatnými mořeplavci. Z mnoha údajů se dá vysuzovat, že šlo o znalosti rozsáhlé a pokročilé; a znovu se zde dostáváme do situace, kdy se nemožné stává možným, pokud přijmeme myšlenku, že tomuto umění se lidé naučili od Anunnaků.

V sumerských Královských seznamech se jeden z prvních králů Erechu, předchůdce Gilgameše, popisuje takto: „V Eanně se Meskiaggašer, syn božského Utua, stal veleknězem i králem, a panoval po 324 let. Meskiaggašer vstoupil do moří na západě a přiblížil se k horám“. Jak mohla být takováto zámořská cesta uskutečněna bez jakýchkoliv navigačních pomůcek, pokud tedy v té době ještě žádné neexistovaly, nám odborníci vysvětlit nedokážou.

O staletí později se Gilgameš, vychovaný bohyní, vypravil hledat nesmrtelnost. Jeho dobrodružství jsou sice starší než Odysseova, ale také jsou mnohem dramatičtější. Na své poslední cestě musel překonat vody Moře smrti, což bylo možno vykonat pouze s pomocí lodníka Uršanabiho. Sotva oba vypluli na cestu, Uršanabi Gilgameše obvinil, že rozbil „kamenné předměty“, bez kterých nemůže on loď navigovat. Prastarý text zaznamenává Uršanabiho nářek nad „rozbitými kamennými předměty“ ve třech řádcích, které jsou na hliněné tabulce bohužel jen částečně čitelné; všechny tři začínají slovy „Napínám zrak, ale nedokážu…“, což velmi silně navozuje představu nějakého navigačního přístroje. Gilgameš chtěl tento problém napravit a Uršanabi mu řekl, aby se vrátil zpět na pevninu a nařezal 120 dlouhých dřevěných tyčí. Když poté vypluli, Uršanabi Gilgamešovi přikázal, aby vždy jednou za čas jednu tyč vyhodil, ve skupinách po dvanácti. To se opakovalo desetkrát, až bylo spotřebováno všech 120 tyčí: „Dvakrát šedesát tyčí užil Gilgameš“, než dopluli na druhou stranu moře. Tak tedy určitý počet tyčí, upravených do požadované podoby, nahradil „kamenné předměty“, kterých už nebylo možno k navigaci použít.

Gilgameš je historicky doložený panovník starověké Sumerské říše; panoval v Erechu (Uruku) zhruba kolem roku 2900 př. Kr. O staletí později sumerští obchodníci dorazili po vodě do dalekých zemí, kam začali vyvážet zrní, vlnu a látky, jimiž se Sumer proslavil, a dováželi – jak zaznamenal Gudea – kovy, stavební dříví a drahé kameny. Takovéto opakované cesty jistě nemohly proběhnout bez potřebných navigačních zařízení.

Že takovéto přístroje ve starověku existovaly se dá vyvodit z předmětu nalezeného ve východním Středomoří ne​daleko od egejského ostrova Antikythéry na počátku dvacátého století. Když se dva čluny, které se vydaly sbírat mořské houby, plavily po prastaré námořní cestě z východ​ní do západní části Středozemního moře mezi ostrovy Krétou a Kythérou, potápěči objevili starověký vrak, ležící na mořském dně. Ve vraku se našlo mnoho uměleckých před​mětů, včetně mramorových a bronzových sošek, jejichž stáří bylo stanoveno na čtvrté století př. Kr. Samotná loď pocházela z doby někdy po roce 200 př. Kr. Amfory, nádoby obsahující víno, olivový olej a další poživatiny, byly asi z roku 75 př. Kr. Že loď i její náklad pocházejí z doby před naším letopočtem je tudíž téměř jisté, stejně tak jako to, že byla naložena v Malé Asii nebo někde poblíž.

Předměty a materiál vyzvednuté z lodního vraku byly převezeny do Athén, aby tam byly podrobeny zkoumání a studiu. Byla mezi nimi i hrudka bronzu a rozlámané kousky čehosi, co po očištění a sesazení pracovníky muzea doslova šokovalo. Tento předmět (obr. 141) vypadal jako nějaký přesný mechanismus, uvnitř něhož bylo mnoho soukolí, která do sebe na různých úrovních zapadala; byla umístěna v kruhovém rámu, který byl pak celý zasazen do čtvercového držáku; připomínalo to jakýsi astroláb „s kruhovými výčnělky a řadou kroužků“. Po desetiletích zkoumání, která zahrnovala i prosvěcování rentgenovými paprsky a metalurgickou analýzu, byl předmět vystaven v Ná​rodním archeologickém muzeu v Athénách v Řecku (pod katalogovým číslem X. 15087). Popisek vedle předmětu vystaveného v ochranném pouzdře jej popisuje následovně:
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Obrázek 141
Tento mechanismus nalezli v roce 1900 hledači mořských hub v moři u ostrova Antikythéry. Byl součástí nákladu na ztroskotané lodi, která se potopila v prvním století př. Kr.

O mechanismu se soudí, že se jeho pomocí dal vypočítat kalendář na základě pohybu Slunce a Měsíce; podle nejnovějších výzkumů pochází z doby kolem roku 80 př. Kr.

Jedna z nejpodrobnějšíeh prací, zabývajících se touto tématikou, je kniha Gears from the Greeks od profesora Dereka de Sola Price z Yaleské univerzity. Zjistil, že tři rozlomené části obsahovaly soukolí, kruhové stupnice i hranaté destičky různých velikostí, a každá část měla zase přinejmenším deset samostatných částí. Kolečka byla jedno s druhým propojena pomocí několika diferenciálů – což je složité zařízení, které dnes nacházíme v automatických rychlostních skříních automobilů – které zahrnovaly cyklus Slunce a Metonův cyklus (po devatenácti letech) Měsíce. Kolečka byla sesazena pomocí jemného ozubení a pohybovala se na několika osičkách; značky na kruhových a hranatých částech měly vedle sebe řecké nápisy, které uváděly celou řadu souhvězdí zvěrokruhu.

Tento přístroj byl bezpochyby výtvorem založeným na vysokém stupni technologie a rozvitých vědeckých poznatcích. Nic, co by se mu v preciznosti a složitosti provedení byť jen blížilo, se v dobách předcházejících nebo následujících době jeho vzniku nikde nenašlo, a to navzdory de Sola Priceově myšlence, že snad mohlo jít o výrobek – či o předmět opravený – z dílny Posidóniovy školy na ostrově Rhodu, a sice po vzoru planetárních zařízení Archimédových. I když „rozuměl údivu či nevíře, který můžeme při nutné revizi představ o pokročilosti helénské technologie pociťovat,“ tvrdí, že nemůže souhlasit s „radikálními názory“ některých kolegů, „že složitost tohoto přístroje a jeho řemeslné provedení ho řadí tak daleko před možnosti helénské technologie, že jediným možným vysvětlením jeho existence je, že musel být navržen a vyroben astronauty z jiné planety, kteří na Zemi přišli z vesmíru a navštívili naši civilizaci“.

Obrázek 142a a 142b[image: image155.png]



Přesto ale zůstává faktem, že žádný předmět, který by se složitosti a přesnosti tohoto nálezu alespoň blížil, nebyl nikde objeven, a to v okruhu mnoha staletí kolem zjištěné doby ztroskotání oné lodi. Dokonce i středověké astroláby, které jsou o více než tisíc let mladší, než nález od Antikythéry, vypadají jako dětské hračky (obr. 142a), srovnáme-li je s přístrojem z Řecka (obr. 142b). Navíc byly středověké a pozdější evropské astroláby a podobné přístroje vyráběny z mosazi, která je velmi tvárná, zatímco onen starý přístroj byl zhotoven z bronzu – z kovu, který se velmi dobře odlévá, ale velice špatně se tepe a jinak tvaruje, a zvláště pak, má-li být výsledkem mechanismus, který je jemnější a preciznější nežli moderní chronometry.

A přes to všechno ten přístroj existuje; a ať už vědecké a technologické poznatky potřebné k jeho zhotovení dodal kdokoliv, jeho nález dokazuje, že určování času a navigace pomocí nebeských těles byla i v takto vzdálených dobách možná, a to navíc v neuvěřitelně složitém provedení.

Zdá se, že neochota přijmout nevyhnutelné závěry souvisí i s tím, že zatím se při debatách o prvních Američanech nevynořily téměř žádné postřehy o starobylé kartografii – a to ani při tak výtečné příležitosti, jakou bylo pětisté výročí Kolumbovy cesty v roce 1492.
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Obrázek 143a a 143b

Podíváme-li se z Athén a ostrovů Kythéra přes Egejské moře na druhou stranu, do Istanbulu (dřívějšího hlavního města Osmanské a Byzantské říše), nalezneme tam ve sta​rém upraveném paláci, dnes muzeu Topkapi, další předmět, který vrhá světlo na navigační schopnosti starověkých námořníků. Jde o takzvanou Piri Re’isovu mapu, pojmenovanou po tureckém admirálovi, který ji nechal zhotovit; je na ní uveden turecký ekvivalent roku 1513 po Kr, (obr. 143a). Jde sice jen o jednu z více mappae mundi (map světa), které se z věku zámořských objevů zachovaly, ale přitahovala zvláštní pozornost hned z několika důvodů: za prvé pro svou přesnost a složitou metodu zachycení kruhových rysů na rovné ploše; za druhé proto, že je na ní zřetelně zaznamenána (obr. 143b) celá Jižní Amerika, a to včetně geografických a topografických rysů na tichomořském i atlantickém pobřeží; a za třetí proto, že správně zachycuje i Antarktidu. I když byla nakreslena několik let po Kolumbově cestě, je pozoruhodné, že je na ní i tichomořská strana Jižní Ameriky, v roce 1513 ještě neznámá – Pizarro doplul z Panamy do Peru teprve v roce 1530, a Španělé se dolů po pobřeží či hlouběji do vnitrozemí na průzkum And vydali až o mnoho let později. Ale mapa přesto zachycuje celou Jižní Ameriku, včetně špičky Patagonie. A co se Antarktidy týče, nejen její tvar, ale ani její existence jako taková nebyla vůbec známá, a to až do roku 1820 – tři století po Piri Re’isově mapě. Pečlivá zkoumání, trvající od doby, kdy byla mapa v roce 1929 mezi sultánovými poklady objevena, tyto neuvěřitelné rysy jen potvrdila.

Krátké poznámky, které jsou zaneseny na okraji mapy, jsou dopodrobna vysvětleny v pojednání Bahariyeh („O moři“), které napsal sám zmíněný admirál. Například o souostroví Antil tam uvádí, že informaci o něm obdržel z map „janovského nevěřícího, Kolomba“. Také převyprávěl příběh o tom, jak se Kolumbus poprvé pokoušel přesvědčit janovské mocipány a poté i krále Španělska, že podle knihy, kterou vlastní, „na konci západního moře (Atlantiku), tedy na jeho straně západní, je pobřeží a ostrovy a mnoho různých kovů a také drahé kameny“. Tato po​drobnost z líčení tureckého admirála jen potvrzuje zprávy z jiných zdrojů, že Kolumbus už předem velice dobře věděl, kam pluje, neboť se mu podařilo opatřit si mapy a geo​grafické údaje ze starších zdrojů.

I existenci takovýchto starších map nám potvrzuje líčení Piri Re’ise. V následující poznámce, kde se vysvětluje, jak byla mapa nakreslena, vyjmenovává admirál mapy arabských kartografů, mapy portugalské („na nichž jsou zachyceny země Hind, Sind a Čína“), mapu Kolumbovu, a dále ještě „asi dvacet nákresů a Mappae Mundi; ty byly všechny zakresleny v době Alexandera, Pána dvou rohů“. To bylo arabské přízvisko Alexandra Velikého a jinými slovy to znamená, že Piri Re’is viděl a používal mapy ze čtvrtého století př. Kr. Odborníci předpokládají, že se tyto mapy uchovávaly v alexandrijské knihovně a že některé z nich musely být zachráněny před velkým požárem, který tuto obrovskou síň vědy zničil po nájezdu Arabů v roce 642 po Kr.

Dnes se všeobecně soudí, že myšlenka vyplout na západ po Atlantském oceánu, aby se dospělo k tamním břehům, nepochází od Kolumba, ale že jejím autorem byl astronom, matematik a geograf z italské Florencie, Paolo del Pozzo Toscanelli. Údajně s ní přišel v roce 1474. Také se dnes připouští, že pozdější námořníci a kartografové už měli k dis​pozici různé mapy, jako například Medicejskou mapu z roku 1351, nebo mapu z Pizingi z roku 1367. Asi nejznámějším kartografem byl Gerhard Kremer, zvaný Mercator, jehož Atlas z roku 1569 a v něm použité zobrazovací metody se staly základními a standardními rysy kartografie až dodnes.

Jedna ze zvláštních věcí, týkajících se Mercatorových map světa, je, že je na nich zaznamenána Antarktida, i když byl tento ledem pokrytý kontinent objeven britskými a ruskými námořníky až o 250 let později, v roce 1820!
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Stejně tak jako předchůdci a následovníci, i Mercator používal k tvorbě svého Atlasu starších map, nakreslených dřívějšími kartografy. Co se týče Starého světa a zvláště pak zemí sousedících se Středozemním mořem, očividně se spoléhal na mapy pocházející až z časů, kdy mořím vládli Féničané a Kartáginci, na mapy nakreslené Marinem z Tyru, které budoucím pokolením zprostředkoval astronom, matematik a geograf Klaudios Ptolemaios, který žil v Egyptě v 2. století po Kr. Informace o Novém světě čerpal Mercator jak ze starobylých map, tak ze zpráv výzkum​ných výprav, následujících po objevení Ameriky. Odkud ale získal údaje o Antarktidě, a to nejen vůbec o její existenci, ale i o jejím tvaru?

Odborníci se shodují, že pravděpodobným zdrojem byla mapa světa od Orontia Finaea z roku 1531 (obr. 144a). Tato mapa správně zachycuje zemský povrch tak, že jej rozděluje na severní a jižní polokouli, přičemž severní a jižní pól je zakreslen ve středu. Na mapě je Antarktida nejen zachycena, což už samo o sobě je neuvěřitelné, ale navíc jsou na ní zakresleny i geografické a topografické prvky, které byly již po celá tisíciletí pohřbeny pod silným ledovým štítem!

Mapa s bezchybnou přesností zaznamenává zátoky, zálivy, fjordy a hory, a dokonce i řeky – na místech, kde je dnes nenacházíme, protože je skrývá ledový krunýř. My už ale víme, že takovéto geografické prvky tam skutečně existují – prokázaly to vědecké sondy a rozsáhlá zkoumání, která vyvrcholila intenzivními pracemi mnoha týmů odborníků v průběhu Mezinárodního geofyzikálního roku v roce 1958. Tehdy se tedy potvrdilo, že Finaeova mapa skutečně zaznamenává Antarktidu v podobě, kterou pod ledovým příkrovem má, včetně nejrůznějších geografických rysů (obr. 144b).

V jedné z nejpodrobnějších pracích k tomuto tématu Charles H. Hapgood (Maps of the Ancient Sea Kings) došel k závěru, že Finaeus svou mapu založil na starobylých nákresech, které Antarktidu znázorňovaly v době, kdy se tento kontinent na čas zbavil svého ledového krunýře, který ho ale od západu začínal postupně již zase pohlcovat. Hapgoodův tým došel k závěru, že se to stalo někdy před šesti tisíci lety, kolem roku 4000 př. Kr.

Následné studie, například od Johna W. Weihaupta (Eos, the Proceedings of the American Geophysical Union, srpen 1984), dřívější závěry jen potvrdily. Ačkoliv Weihaupt píše, že „i hrubé zmapování rozlehlého kontinentu by vyžadovalo znalosti navigace a a geometrie, o nichž se soudí, že je tehdejší primitivní lidé mít nemohli,“ přesto byl přesvědčen, že mapa byla založena na informacích získaných někdy před 2600 až 9000 lety. Zdroj těchto informací, dodává, ale zůstává nezodpovězenou hádankou.

V knize Maps of the Ancient Sea Kings Charles Hapgood shrnuje své závěry takto: ‚Je zřejmé, že starověcí cestovatelé křižovali celou zem od pólu k pólu. I když se to zdá neuvěřitelné, důkazy přesto naznačují, že nějací lidé z dávných dob prozkoumali Antarktidu v době, kdy její povrch nezaléhal ledový příkrov. Také je zřejmé, že tito lidé museli vlastnit navigační přístroj, který bezpečně určoval zemskou šířku a který vysoce převyšoval veškerá zařízení tohoto druhu, které kdy lidé vlastnili ať už ve starověku, ve středověku či v době moderní, až do druhé poloviny 18. století“.

My už jsme si ale ukázali, že tito starověcí námořníci šli jen ve šlépějích svých bohů.
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11. kapitola

Vyhnanci na pohybující se Zemi

Historici se domnívají, že vyhnanství jako forma trestu bylo zavedeno Asyřany v osmém století př. Kr. Tehdy byli vypuzeni králové, skupiny starších a dvorských úředníků, někdy i dokonce celá populace z vlastní země, a museli dožít mezi cizinci ve vzdálených krajích. Skutečnost je ale taková, že nucený odchod do vyhnanství byl trest, se kterým přišli poprvé bohové, a prvními vyhnanci byli někteří vůdci samotných Anunnaků. Tyto deportace, nejdříve bohů a později i lidí, změnily běh historie. Také zanechaly stopy v kalendáři a byly spojeny s příchodem nového věku.

Když si Španělé a po nich i jiní Evropané uvědomili, jak mnoho je podobností v tradicích, zvycích a víře amerických domorodců a národů, které byly spojovány s biblí a s Hebrejci, nenapadalo je jiné vysvětlení, než že „Indiáni“ jsou potomci deseti ztracených kmenů izraelských. To znovu načalo debatu kolem záhadného místa pobytu národů z deseti izraelských kmenů, které tvořily Severní království a byly asyrským králem Šalmaneserem vyhnány do exilu. Biblické a pobiblické texty ale tvrdily, že ačkoliv byli vyhnanci rozdrobeni, udržují si víru a zvyky, takže budou jistě nakonec vykoupeni a vrátí se opět do své domoviny. Už od středověku cestovatelé a myslitelé čas od času tvrdili, že nalezli stopy po deseti ztracených kmenech, a to v místech tak vzdálených, jako je Čína, nebo naopak zase úplně blízko, v Irsku a Skotsku. A v šestnáctém století Španělé vůbec nepochybovali, že právě tito vyhnanci přinesli do Ameriky civilizaci.

Zatímco vyhnanství deseti kmenů Asyřany v osmém století př. Kr. a poté dvou zbývajících národů Babyloňany o dvě stě let později je historickým faktem, spojení mezi deseti kmeny a Novým světem zůstává v říši matoucích legend. Španělé ale vlastně měli mimoděk pravdu, když připisovali počátek civilizace v Americe, včetně vlastního kalendáře, jakýmsi vyhnancům. Nešlo ale o vyhnance lidské – byli to vyhnanci božští.

Národy Mezoameriky – Mayové, Aztékové, Toltékové a Olmékové a několik méně známých kmenů – měli celkem tři kalendáře. Dva byly cyklické, počítaly oběhy Slunce, Měsíce a Venuše. Poslední byl chronologický, průběžný, který měřil čas od určitého počátečního bodu, „bodu nula“. Odborníci stanovili, že počátek tohoto kalendáře, nazvaného „Long Count“, se odehrál v roce, který v našem kalendáři odpovídá roku 3113 př. Kr. Nevědí ovšem, co se tehdy událo tak význačného. Ve Ztracených říších jsme přednesli názor, že šlo o příchod boha Thowta s malou skupinkou pomocníků a následovníků do Ameriky.

Obrázek 145[image: image159.png]Hvézdna mapa na ilustraci z tabulky K. 2310

(Cist no¢niho nebe, jak vypadala v Babylonu 10. cervence 2000 pf. Kr.)





Dále jsme hájili myšlenku, že Quetzalcoatl, velký bůh Středoameričanů, nebyl nikdo jiný než právě Thowt. Jeho přídomek, Opeřený či Okřídlený had, byl v egyptské ikonografii velmi dobře znám (obr. 145). Quetzalcoatl, stejně jako Thowt, byl bohem, který znal a vyučoval tajemství stavby chrámů, čísel, astronomie a kalendáře. A i oba zbývající kalendáře ze Střední Ameriky skutečně přinášejí stopy, které vazbu na Egypt potvrzují a které dokládají, že Quetzalcoatl byl skutečně Thowt. Tito dva bezpochyby odpovídají za činy toho „kohosi“, kdo do Ameriky uvedl velmi staré kalendáře z Blízkého východu.

První z cyklických kalendářů byl Haab, kalendář solárního roku po 365 dnech, který byl rozdělen na 18 měsíců po dvaceti dnech, plus na konci roku zbývalo ještě pět dní navíc. I když rozdělení na 18 × 20 se od blízkovýchodního 12 × 30 liší, v podstatě šlo jen o upravený egyptský kalendář po 360 dnech plus 5. Jak už jsme viděli, tento čistě solární kalendář měl v oblibě Ra/Marduk; rozdělení stejného počtu dnů do jiného počtu měsíců mohl být od Thowta záměrný krok, aby se kalendář lišil od kalendáře jeho protivníka.

Tento čistě solární kalendář nedával prostor pro vkladné časové úseky – v Mezopotámii se to řešilo tak, že se vždy po určitém počtu let vložil do roku třináctý měsíc. V Me​zo​americe se toto číslo, 13, objevovalo v druhém kalendáři.

Stejně jako v Egyptě, kde se užíval světský (čistě solární), tak posvátný kalendář, i v Mezoamerice měli kalendář posvátného roku, nazývaný Tzolkin. I zde hrálo roli dělení na 20; počítalo se ale v cyklech, které se opakovaly třináctkrát – což je číslo vkládající se do kalendáře Haab. Oněch 13 x 20 ale dávalo dohromady jen 260 dní. Otázka, co toto číslo, 260, představovalo, nebo odkud se vůbec vzalo, dala vzniknout mnoha teoriím, ale nemá jasné řešení. Co je ale důležité z kalendářního i historického hlediska, je fakt, že tyto dva kalendáře byly propojené, zapadaly do sebe jako dvě ozubená kolečka (viz obr. 9b) a společně vytvářely veliký posvátný cyklus padesáti dvou solárních let; kombinace 13, 20 a 365 se totiž opakuje jen jednou za 18 980 dní, což odpovídá padesáti dvěma rokům.

Tento velký kruh padesáti dvou let byl posvátný pro všechny národy Střední Ameriky a vztahovaly se k němu všechny důležité události, minulé i budoucí. Ležel v samém středu příběhů spojovaných s nejvýznačnějším mezoamerickým bohem, Quetzalcoatlem („Opeřeným hadem“), který do těchto zemí přišel z východních moří, ale byl posléze Bohem války vypuzen do vyhnanství; přísahal ale, že se vrátí v některém počátečním roce cyklu po 52 letech. V křesťanském kalendáři těmto rokům odpovídaly letopočty 1363, 1415, 1467 a 1519 po Kr. A právě v posledním uvedeném roce se na pobřeží Mexika objevil Hernando Cortés, se světlou pletí a vousy – tedy přesně tak, jak odjížděl Quetzalcoatl. A tak se stalo, že jeho přistání považovali Aztékové za naplnění proroctví o vracejícím se bohu.

Ústřední postavení čísla 52 jako poznávacího znamení náboženské a mesiášské mezoamerické víry a očekávání, poukazuje, přinejmenším na klíčové podobnosti mezi Quetzalcoatlem a jeho posvátným kalendářem a Thowtovým kalendářem padesáti dvou. Hra padesát dva byla hra Thowta, a v příběhu o Satnim, který jsme si vyprávěli výše, se doslova píše, že „padesát dva bylo kouzelné Thowtovo číslo“. Už jsme se zmínili o důležitosti (ve světle Thowtovy a Raovy/Mardukovy rivality) egyptského kalendáře o padesáti dvou týdnech. To, že v Mezoamerice všude narážíme na číslo padesát dva, je téměř stejné, jako bychom tam četli „Thowt“.

Dalším poznávacím znamením Thowta bylo použití kruhového tvaru při stavbách budov, vztahujících se nějak ke kalendářnímu pozorování nebes. Mezopotámské zikkuraty byly čtvercové, přičemž jejich čtyři rohy směřovaly do čtyř světových stran. Chrámy na Blízkém východě – mezo​potámské, egyptské, kanaánské a dokonce i izraelské byly obdélníkové stavby, jejichž osa směřovala buď k bodům rovnodennosti, či slunovratu (tento princip se dochoval v našich chrámech a kostelích až dodnes). Jedině v chrámu v Lagaši, s jejíž stavbou pomáhal Thowt, nacházíme výjimečný kruhový tvar. Jediná jeho nápodoba na Blízkém východě se objevila v chrámu bohyně Hathór (to jest Ninchursag) v Dendeře; a pak ještě ve Stonehengi, poblíž místa, odkud Starý svět hledí směrem k Novému světu na druhé straně Atlantského oceánu.

V Novém světě, v říši Adada, mladšího syna Enlila a hlavního boha Chetitů, převládalo obvyklé pravoúhlé mezopotámské rozvržení a orientace chrámů. Nejvýznačnější a nejstarší z těchto chrámů, který měl dozajista astronomickou i kalendářní funkci – Kalasasaya v Tiahuanacu – měl obdélníkový půdorys a byl zbudován na východo-zá​padní ose, což do značné míry připomíná chrám Šalomounův. Člověk se musí skutečně ptát, zda tehdy, když Hospodin vzal proroka Ezechiela do výšin a ukázal mu skutečný chrám, který se měl stát předobrazem budoucího chrámu v Jeruzalémě, nebyla oním chrámem Kalasasaya v Tiahuanacu. Napovídal by tomu jak podrobný architektonický po​pis z bible, tak srovnání obrázků 50 a 124. Jiný významný chrám v jižních Andách, ústřední místo posvátných poutí, byla stavba zasvěcená Velkému stvořiteli, která stála na vrcholku ostrohu, přehlížejícího rozlohu nekonečného Tichého oceánu (nedaleko na jih od dnešní Limy). I ta byla pravoúhlá.

Podle tvaru a vzhledu těchto staveb se dá usuzovat, že Thowt k jejich budování přizván nebyl. Pokud ale, jak se my domníváme, byl Nebeským architektem kruhových observatoří, dozajista se vyskytoval v Posvátném údolí. Soudíme tak podle staveb z megalitického období, mezi nimiž je kruhová pozorovatelna na vrcholku horského výběžku Sacsahuamanu, půlkruhová nejsvětější svatyně v Cuzku a Torreon v Machu Picchu.

Skutečným panstvím Quetzalcoatla/Thowta byla Mezoamerika a Střední Amerika, země obývané kmeny mluvícími jazykem nahuatl a národem Mayů; ale jeho vliv sahal až na jih do severních oblastí jihoamerického kontinentu. Obrazce na skalách nalezené poblíž Cajamarky v severním Peru (obr. 146), na kterých je znázorněno Slunce, Měsíc, hvězdy s pěti paprsky a jiné nebeské symboly, mají vedle sebe ještě opakovaně se objevující obraz hada – což je nepochybné poznávací znamení Enkiho a jeho následovníků, a zvláště pak boha známého jako „Opeřený had“. Na skalách jsou zachyceny i astronomické pozorovací přístroje, z nichž jeden drží jakási postava (kněz?), jak to bylo obvyklé na Blízkém východě; další přístroj má na sobě dva zahnuté rohy, jako měly observační nástroje vztyčované v Egyptě před chrámy boha Mína (viz obr. 61).

[image: image160.png]ISP

.: !‘a :.3:_. AT R At G 1) R 2 st YNe ) BN e

an;,?é.aa. ,_ihq

(v & i

)
L/ LA s e

Sire :—E TRl
‘W.,..Z}...

.w .txiu.t t....-;. %, f.f c 1 . ....

,, .4.m_z_m_m.??m?m??1_..‘ r-s





Obrázek 146
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Obrázek 147
Zdá se, že tyto skály se nacházejí v místech, kde se dříve protínaly starobylé cesty přes Andy se zlatými doly, vedoucí od tichomořského a atlantského pobřeží. Samotná Cajamarca, poněkud více ve vnitrozemí, a jí nejbližší přístav na pobřeží Pacifiku v Trujillu, hrály historickou úlohu při evropském dobývání Peru. Právě tam, v Trujillu, Francisco Pizarro a jeho malá skupinka vojáků přistála v roce 1530. Vydali se na pochod do vnitrozemí a vytvořili si základnu v Cajamarce, ve městě, „jehož náměstí bylo větší než jakékoliv jiné ve Španělsku“ a „jehož budovy byly třikráte vyšší nežli člověk,“ slovy konquistadorů. Právě do Cajamarky byl lstí vylákán poslední incký panovník Atahualpa, aby tam byl zajat a Španělé mohli za něj požadovat výkupné ve zlatě a stříbře. Výkupným mělo být naplnění komnaty asi osm metrů dlouhé, pět metrů široké a vyšší, než dosáhne dospělý člověk, drahými kovy. Ministři a kněží z královy družiny rozkázali, aby byly z celé země přinášeny zlaté a stříbrné předměty a umělecká díla. S. K. Lothrop (Inca Treasure as Depicted by Spanish Historíans) spočítal, že Španělé tehdy z onoho výkupného poslali zpět do Španělska asi 180 000 uncí, tj. zhruba 6 750 kg zlata a dvakrát tolik stříbra. (Když Španělé výkupné dostali, nakonec Atahualpu stejně popravili.)
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Obrázek 148
Více na sever v Kolumbii, blíže k Mezoamerice, na jednom místě u řeky Magdaleny, jsou na skalách obrazce, které zcela nepochybně zaznamenávají setkání s egyptským a mezopotámským živlem – například tam totiž nacházíme (obr. 147) chetitské hieroglyfy (mimo jiné znaky pro „boha“ a „krále“) spolu s mnoha egyptskými symboly: kartušemi (podlouhlými rámečky se zaoblenými rohy, do nichž se vpisovalo jméno krále), hieroglyf slova „nádhera“ (kolečko s tečkou uprostřed, jako když k horizontu klesá Slunce s kotoučem zlatých paprsků), sekyra boha Mína.

Posuneme-li se ještě více na sever, nalezneme v oblasti hrobek v Holmulu v Guatemale mezi tamními „graffiti“ egyptský symbol par excellence – kresbu pyramidy (obr. 148); to tedy jasně vypovídá o tom, že starověcí obyvatelé Střední Ameriky byli obeznámeni s Egyptem. Také tam nalézáme vyobrazení stupňovité věže a vedle ní zřejmě plán jejího půdorysu. Stavba má na pohled všechny vlastnosti kruhové observatoře, podobné jako byla ta, která dříve stála na výběžku Sacsahuaman dole na jihu.

Ačkoliv to může znít neuvěřitelně, v zápisech ze starého Blízkého východu nacházíme zmínky o kresbách na kamenech. Kniha jubileí, která dopodrobna rozebírá v bibli stručně popsaný osud generací, které následovaly po velké potopě, líčí, jak Noe vyučoval své potomky a vyprávěl jim příběh o Henochovi a moudrosti, která mu byla svěřena. Text pokračuje takto:

Ve dvacátém devátém jubileu, v prvním sedmiletí na jeho počátku, si vzal Arpakšád ženu jménem Rasuja, dceru Šušanovu, která byla dcerou Elama, a ona mu porodila syna ve třetím roce toho sedmiletí, a on jej pojmenoval Kainam.

Syn vyrostl a jeho otec ho naučil písmu a on se vydal hledat místo, kde by mohl mít město.

A tu našel nápis, který předkové vytesali do skály, přečetl jej a to, co v něm stálo, opsal. Z toho pochopil, že v tom nápisu bylo učení Strážců, jímž si udělali čarodějné učení o slunci a měsíci a hvězdách ve všech nebeských znameních.

Z tohoto tisíciletí starého textu se dozvídáme, že kresby na skalách nebyly pouhé graffiti; zaznamenávaly znalosti získané od „Strážců“ – Anunnaků – „čarodějné učení o slunci a měsíci a hvězdách ve všech nebeských znameních“; kresby na skalách byly tedy „nebeskými znameními předků“.

* * *

Obrazce na skalách, které jsme si právě ukázali a mezi kterými jsou i kresby kruhových observatoří, musíme posuzovat jako očité svědky toho, co bylo ve starověku v Americe známo.

V srdci Quetzalcoatlovy říše, v Mexiku, kde se skalní kresby vyvinuly v hieroglyfy připomínající nejstarší písmo egyptské, jsou nejzřejmějšími stopami přítomnosti tohoto boha astronomicky orientované chrámy, včetně kruhových a půlkruhových, a kruhové observatoře. Jako první mezi těmito místy můžeme uvést dvě dokonale okrouhlé vyvýšeniny, které určovaly astronomický směr pohledu v La Ventě, jednom z nejstarších sídlišť Olméků – afrických přívrženců Thowta, kteří dorazili do Mexika před Atlantský oceán někdy kolem roku 2500 př. Kr. Na druhém konci čtyř tisíc let, které od té doby uběhly až do chvíle španělské invaze, nacházíme nejmladší kulatou observatoř – polokruhovou pyramidu v posvátném okrsku Aztéků v Tenochtitlánu (dnešním Mexico City). Byla postavena tak, že sloužila k určování dne rovnodennosti – z kulaté věže na jejím vrcholku, z „Quetzalcoatlovy věže“, se přesně mezi dvěma budovami na špičce protější Pyramidy dvou chrámů sledoval východ Slunce (obr. 149).
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Obrázek 149
Chronologicky do období mezi nejstaršími Olméky a nejmladšími Aztéky spadají nespočetné pyramidy a posvátné observatoře Mayů. Některé z nich, jako například v Cuicuilku (obr. 150a), byly dokonale kruhové. Jiné, jako stavba v Cempoale (obr. 150b), začaly jako čistě kruhové budovy (jak stanovili archeologové), ale po čase se jejich celkový tvar změnil, když se původně malé schodiště vedoucí na jejich vrchní plošinu vyvinulo v monumentální schody a prostranství. Nejslavnější z těchto staveb je Caracol v Chichén Itzá na poloostrově Yucatán – jde o kruhovou observatoř (obr. 151), jejíž astronomické funkce a orientace byly pečlivě studovány a nade vši pochybnost se prokázaly. I když stavba, kterou na onom místě vidíme dnes, byla vybudována až někdy kolem roku 800 po Kr., je známo, že Mayové Chichén Itzá převzali od dřívějších obyvatel a že vztyčili své budovy na místech, kde původně stály stavby starší. Odborníci tudíž předpokládají, že na místě Caracolu původně stála budova z dob mnohem vzdálenějších, a že byla Mayi přestavěna a změněna podle jejich zvyků pro stavbu pyramid.
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Obrázek 150a a 150b
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Směry pohledu z nynější budovy byly podrobně zkoumány a je nepochybné, že jsou mezi nimi čtyři hlavní solární body – rovnodennosti a slunovraty, a stejně tak i několik hlavních poloh Měsíce. Dá se usuzovat i na vazby na několik hvězd, i když Venuše mezi nimi není; to je ale zvláštní, neboť v mayských kodexech zaujímají pohyby Venuše ústřední místo. To je jeden z důvodů, proč se domníváme, že směry výhledu nebyly stanoveny mayskými astronomy, ale že je tehdejší stavitelé zdědili z dřívějších dob.
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Obrázek 152
Půdorys Caracolu – kruhová věž obehnaná zhruba čtvercovou zdí, to celé obklopené velkým čtyřúhelníkem zdiva, a ve věži samotné několik průhledů umožňujících pozorování – nutně připomíná tvar a rozvržení (které už dnes můžeme posoudit jen podle zachovaných základů) kruhové observatoře uvnitř čtvercové zdi a velkého obdélníkového uzavřeného prostoru v Sacsahuamanu nad Cuzkem (viz obr. 120). Dá se vůbec pochybovat o tom, že je navrhl týž božský architekt? Podle našeho názoru se jedná o Thowta.

Mayští astronomové pro svá pozorování užívali přístroje, které bývají často zobrazovány v kodexech (obr. 152), a jejich podobnost s nástroji z Blízkého východu, vyvýšená pozorovací místa a symboly se objevují tak často, že zkrátka nemůže jít jen o shodu náhod. Ve všech případech jsou zdejší pozorovatelny v podstatě indentické s těmi na vrcholcích mezopotámských observačních věží či věžiček; symbol „schodiště“, který se z nich vyvinul, všudypřítomné znamení observatoře v Tiahuanacu, se v mayských kodexech také velmi často vyskytuje. V jednom z nich, v kodexu Bodley (spodní část obr. 152), je vyobrazení, které pravděpodobně zachycuje, jak dva kněží-astronomové sledují Slunce, které vychází mezi dvěma horami; přesně takto ale egyptské hieroglyfické texty zachycovaly představu a slovo „horizont“; a možná není pouhou náhodou ani to, že ony dvě hory z mayského kodexu vypadají jako dvě velké pyramidy v Gize.

A tyto vazby s Blízkým východem obecně, a s Egyptem zvláště, jejichž doklady nacházíme v kresbách a archeologických památkách, ještě umocňují příběhy z legend.

Popol Vuh, jakýsi knižní „rádce“ Mayů z hor, zaznamenává vyprávění o tom, jak vzniklo nebe a Země, jak byla Země rozdělena do čtyř částí a ty ještě dále, a jak byla přinesena a nad Zemí na nebi napjata měřicí šňůra, čímž vznikly čtyři strany Země. To jsou ale všechno prvky, které se objevují v samém základu blízkovýchodní kosmogonie a věd – vzpomínky na to, jak byla Země rozdělena mezi Anunnaky, a na funkci božských zeměměřičů. Jak v tradicích kmenů Nahuatl, tak u Mayů, jako například v legendě o Vótanovi, se vypráví o příchodů „Otců a Matek“, kmenových předků, ze zámoří. Naliuatlský spis Letopisy Cakchiquelse zaznamenává, že zatímco lidé kmene Nahuatl přišli ze západu, jiní lidé dorazili od východu, a sice v obou případech, „z druhé strany moře“. Legendu o Vótanovi, který vybudoval první město, které se stalo kolébkou mezoamerické civilizace, zapsali španělští kronikáři podle mayské ústní tradice. Emblémem Vótana, jak zaznamenali, byl had; „byl to potomek Strážců, z rodu Kan“. „Strážci“ byl význam egyptského slova Neteru (tj. „bohové“). Kan, jak naznačují například práce Zelie Nuttalové (Papers of the Peabody Museum), byl člověk pocházející z Kanaánu, který byl (podle bible) příslušníkem hamitských kmenů z Afriky, bratrského národa Egypťanů.

* * *

Možnost, o níž jsme se již zmínili, že první obyvatelé Ameriky mohli být potomci Kaina, by počátky kmene Nahuatl spojovala s jedním z nejstarších zaznamenaných vypovězení ze země: vyhnanství Kaina jako trest za zabití Ábela. Tím zcela nejstarším bylo podle bible vyhnání Ada​ma a Evy z rajské zahrady. Za našich časů už se vyhnanství králů stalo běžnou záležitostí. Deportace Napoleona na ostrov sv. Heleny je jedním z nejčastěji zmiňovaných případů. Z bible je patrné, že tento druh potrestání sahá až do nejstarších dob, kdy se lidstvo mělo chovat podle určitého etického kodexu „bohů“. Podle starších a detailnějších sumerských textů to byli původně sami bohové, kteří takto trestali hříšníky z vlastních řad. A úplně prvním případem byl sám jejich hlavní vůdce Enlil: byl poslán do vyhnanství za to, že znásilnil mladou anunnackou chůvu (nakonec se s ní oženil a bylo mu odpuštěno).

Z nahuatlských a mayských legend je zřejmé, že Quetzalcoatl (v mayské tradici se mu říkalo Kukulkan) dorazil do tamních končin s malou skupinkou následovníků, a že nakonec byl k opuštění Ameriky donucen násilím – přinutil ho k němu bůh války. My se domníváme, že i jeho příjezd byl následkem nuceného odchodu, vyhnanství z jeho domovské země Egypta. Datum oné prvotní události je zásadním prvkem mezoamerického počítání času.

Už jsme si říkali, jak důležitou roli v mezoamerických kalendářních, náboženských a historických záležitostech hrál posvátný cyklus padesáti dvou let, a ukázali jsme si, že to bylo posvátné Thowtovo číslo. Další v pořadí důležitosti byl velký cyklus „dokonalých let“, které obsahovaly třináct období baktunů, jednotek po čtyřech stech letech, které byly klíčovou složkou kalendáře známého jako Long Count.

Nejmenší jednotkou v kalendáři Long Count byl kin, jediný den, a dále se jednotky skládaly z vyššího a vyššího počtu dní, který nakonec sahal až do milionů; ke všem číslům se došlo násobením 20 a 360:

1 kin



=
1 den

1 uinal 
= 
1 kin × 20 
= 
20 dní

1 tun 
=
1 kin × 360 
= 
360 dní

1 ka-tun 
= 
1 tun × 20 
= 
7200 dní

1 bak-tun 
= 
1 ka-tun × 20 
= 
144 000 dní

V násobení dvaceti bychom jako v čistě aritmetickém cvičení mohli pokračovat pořád dále, čímž bychom jako k počtu dnů v určité časové jednotce, z nichž každá měla vlastní jméno a symbol, došli k hodnotám 2 880 000 a 57 600 000 a tak dále. V praxi ale Mayové nepracovali s větší jednotkou než s baktunem; počítání času, které začalo záhadného roku 3113 př. Kr., se totiž měřilo na cykly po třinácti baktunech. Moderní vědci dělí počet dní, označených kalendářem Long Count na mayských památkách, ne kulatým číslem 360, ale skutečným počtem 365,25 dní solárního roku; kupříkladu tedy na památce, na níž je uvedeno „1 243 615“ dní, se dostáváme tímto postupem 3404,8 let po srpnu roku 3113 př. Kr., tedy do roku 292 našeho letopočtu.

Počítání na věky v zemské historii a prehistorii bylo základním rysem předkolumbovských civilizací v Mezoamerice. Podle Aztéků byl jejich věk neboli „slunce“ pátý a „započal se před 5042 lety“. Zatímco zdroje kmenů Nahuatl neuváděly přímo, jak dlouho má tento věk ještě trvat, Mayové byli prostřednictvím kalendáře Long Count určitější. Současné „slunce“, tvrdili, bude trvat přesně třináct baktunů – 1 872 000 dní od bodu nula. To představuje Velký cyklus o 5200 „dokonalých rocích“ – z těch měl každý 360 dní.

V knize The Mayan Factor José Argüelles došel k závěru, že datum každého baktunu tvořilo milník v historii a prehistorii Mezoameriky, stejně jako tomu bude s rokem 2012 po Kr., v němž se ukončí třináct baktunů započatých v roce 3113 př. Kr. Považoval číslo 5200 za klíč k porozumění mayské kosmogonii minulých i budoucích věků.

V roce 1930 Fritz Buck (El Calendario Maya en la Cultura de Tiahuanacu), který si povšiml podobných prvků mezi mayským a tiahuanackým kalendářem, přišel s názorem, že počáteční datum kalendáře a ostatní periodicky se opakující milníky se vztahují ke skutečným událostem, které národy Ameriky postihly. Věřil, že hlavní symbol na Sluneční bráně představuje číslo 52 a další 520, a za historicky významnou uznával periodu 5200 let. Domníval se ovšem také, že se musí počítat se dvěma Velkými cykly, a že jelikož ze druhého zbývá ještě 1040 let, první začal tedy v roce 9360 př. Kr. Měl za to, že právě tehdy začaly legendární události a příběhy o bozích v Andách. V souladu s tím tedy druhý Velký cyklus začal v Tiahuanacu v roce 4160 př. Kr.

Když José Argüelles počítal konec trvání pátého slunce, přičemž došel ke zmíněnému roku 2012 po Kr., použil k tomu dnes přijímaného dělení 365,25 dny solárního roku – pro počet dní 1 872 000 tedy dostal pouze 5125 let od počátečního bodu v roce 3113 př. Kr. Fritz Buck se naproti tomu domníval, že k takovéto úpravě není důvod a že by se při počítání měli odborníci držet mayského „dokonalého roku“ o 360 dnech. Podle Bucka tedy historická doba, ve které Aztékové a Mayové žili, měla trvat dokonalých 5200 let.

Podle starověkých egyptských zdrojů bylo i toto číslo, stejně jako 52, spojeno s Thowtem. Mezi těmito texty byly i zápisy egyptského kněze, kterému Řekové říkali Manehto (jeho hieroglyfické jméno znamenalo „Thowtův dar“). Tento kněz zaznamenal rozdělení monarchií na dynastie, včetně božských a polobožských, které předcházely dynastiím faraónským; také u nich u všech uvedl trvání jejich vlády.

Manehtův seznam potvrzuje legendy a příběhy o bozích z jiných zdrojů, když uvádí, že sedm velkých bohů – Ptah, Ra, Šu, Geb, Osiris, Sutech a Hór – vládlo dohromady 12 300 let. Poté nastoupila druhá božská dynastie v čele s Thowtem. Ta panovala dohromady 1570 let. Po ní přišlo třicet polobohů, kteří vládli 3650 let. Poté nastala doba chaosu, trvající 350 let, kdy byl Egypt rozdroben a vypukly v něm nesváry. Poté člověk jménem Meni založil první faraonskou dynastii. Odborníci se domnívají, že se to stalo někdy kolem roku 3100 př. Kr.

My celou dobu prosazujeme názor, že skutečným datem byl rok 3113 př. Kr., počátek mezoamerického kalendáře Long Count. Domníváme se, že právě tehdy Marduk/Ra, který se opět zmocnil vlády nad Egyptem, vyštval ze země Thowta i s jeho následovníky a přinutil je odejít do cizí vzdálené země. A spočítáme-li předchozí vládu Thowta (1570 let) a jím pověřených polobohů (3650 let), výsledkem je 5220 let – jde tedy o odchylku o pouhých dvacet let od dokonalých 5200 roků, které tvoří Velký mayský cyklus o třinácti baktunech.

Stejně jako 52, i 5200 bylo „Thowtovým číslem“.

* * *

Ve starých dobách, když na Zemi ještě vládli Anunnakové, označovala vyhnanství a deportace jednotlivých bohů mezníky v souborném díle, které jsme pojmenovali Kroniky Země. Velká část těchto příběhů se týká Marduka alias Ra v Egyptě; a kalendář – počítání na Božský, Nebeský a Pozemský čas – hrál v těchto událostech klíčovou roli.

Vláda Thowta a jeho dynastie polobohů, která skončila někdy kolem roku 3450 př. Kr., byla podle Manehta následována dobou chaosu, která trvala asi 350 let, po níž započala dynastická vláda faraónů, závislých na Raovi. Zlomky ze 175. kapitoly Knihy mrtvých (známé jako Aniho papyrus) zachycují vzrušenou výměnu názorů mezi znovu se objevivším Raem a Thowtem. „Ó Thowte, co událo se tu?“ ptal se Ra. Řekl, že bohové „způsobili velký rozruch, hádky započali, páchat zlé skutky začali, bouře vyvolali“. A asi v průběhu těchto bouří nějak ponížili Ra/Marduka: „Z velkého malé učinili“.

Ra, velký bůh, ukázal jako na viníka na Thowta; toto obvinění se přímo týkalo i změn v kalendáři: Ra Thowta obvinil, že „jejich roky zkrátil, jejich měsíce potlačil“. To Thowt prý provedl tak, že „zničil Skryté věci, které pro ně byly vytvořeny“.

I když povaha Skrytých věcí, jejichž zničení zkrátilo trvání roku a měsíců, zůstává neznámá, výsledkem mohlo být jen jediné – přechod od delšího solárního roku ke kratšímu roku lunárnímu – „z velkého malé bylo učiněno“. Text končí tím, že Thowt přijímá trest vyhnanství: „Odcházím do pouště, do tiché země“. Je to tak drsné místo, vysvětluje dále text, že ani „rozkoše tělesné nelze tam zakusiti“…

Jiný špatně vysvětlitelný hieroglyfický text, nalezený v jedné z Tutanchamónových svatyň a v několika královských hrobkách v Thébách, možná zachycuje Raův/Mar​dukův příkaz k vypovězení ze země a jako jeden z důvodů k jeho udělení uvádí konflikt mezi „Slunečním bohem“ a „Měsíčním bohem“ (Thowtem). Text, u něhož jsou si od​borníci jisti, že pochází z mnohem starších dob, vypráví, jak Ra poručil, aby před něj předvedli Thowta. Když před ním Thowt stanul, Ra k němu promluvil: „Pohleď na mne, jsem zde na nebesích na svém určeném místě“. Dále Thowta zahrnul výčitkami a spolu s ním „všechny ostatní, kdo proti mě páchají skutky vzbouřenců“ a řekl mu: „Zaplavuješ dvojí nebesa svými zářivými paprsky; tedy Thowt jako Měsíc je zaplavuje“. Dále mu řekl: „Proto tě tedy nechám jít až na druhou stranu do místa jménem Han-nebut“. Někteří odborníci tento text nazývají „Přidělení funkcí Thowtovi“. Ve skutečnosti šlo ale o „přidělení“ Thowta do jakési blíže neurčené vzdálené země kvůli jeho „funkci“ – vztahující se k Měsíci.

Právě toto vypovězení Thowta hrálo v mezoamerickém počítání času úlohu počátečního bodu v kalendáři Long Count – podle dnes přijímané chronologie šlo o rok 3113 př. Kr. Musela to být událost, jejíž vliv se projevil široko daleko, neboť rozhodně nemůže jít o pouhou shodu okolností, když v hinduistické tradici (v níž se také historie a prehistorie světa dělí na věky) se uvádí, že současný věk, Kaliyuga, začal dne, který se rovná rozhraní (půlnoci) mezi 17. a 18. únorem roku 3102 př. Kr. Toto datum je počátku mezoamerického kalendáře Long Count tak blízko, že je téměř jisté, že musí být nějak svázáno s vypovězením Thowta ze země.

Ale sotva Marduk/Ra přinutil Thowta k odchodu z afrického panství, už na něho samotného čekal podobný osud: exil.

Když Thowt zmizel ze scény a i jeho bratři Nergal a Gibil se vzdálili z centra egyptské moci, Ra/Marduk se mohl domnívat, že ho čeká neomezená a ničím nerušená vláda. Ale zanedlouho se vynořil další rival. Byl to Dumuzi, nejmladší syn Enkiho; jeho panstvím byly travnaté pláně jižně od Horního Egypta. Ačkoliv to nikdo nečekal, z ničeho nic začal tvrdit, že má nástupnické právo na egyptský trůn. A Marduk brzy zjistil, že k tomuto kroku Dumuziho podnítil milostný románek, se kterým Marduk velice nesouhlasil. Celá ta záležitost o několik tisíciletí předběhla Shakespearova Romea a Julii – připomínali je hlavní protagonisté i okolnosti. Dumuziho vyvolenou nebyl totiž nikdo jiný než Inanna/Ištar, vnučka Enlila, která spolu se svým bratrem a strýci bojovala ve válkách u pyramid proti Enkiovcům.

Inanna byla velice ctižádostivá a ve sňatku s Dumuzim spatřovala pro sebe velké možnosti – pokud by tedy přestal být pouhým Pastevcem (jak zněl jeho přídomek) a ujal se vlády nad celým egyptským národem: „Měla jsem vidění, v němž si veliký národ zvolil Dumuziho za svého boha,“ svěřila se později, „nechala jsem Dumuziho jméno povýšit, dosáhla jsem pro něj uznání“.

Jelikož se Marduk snažil tomuto sňatku zabránit a takovéto požadavky ho navíc rozzuřily, poslal své „pochopy“, aby Dumuziho zajali. Ale toto zatýkání se nějak vymklo z rukou a Dumuzi, který se před svými pronásledovateli skrýval v ovčíně, byl nalezen mrtev.

Inanna spustila „přetrpký nářek“ a chystala se pomstít. Marduk se zalekl jejího hněvu a ukryl se ve Velké pyramidě, přičemž se celou dobu hájil a tvrdil, že je nevinen, že Dumuziho smrt byla pouhá nešťastná náhoda. Inanna se ale nevzdávala, „neustávala v útocích“ na pyramidu, „na její rohy i na velikou plochu kamenů jejích“. Marduk Inanně pohrozil, že se uchýlí k použití děsivých zbraní, „jejichž záře je strašlivá“. Jelikož se Anunnakové obávali vypuknutí další hrozné války, svolali nejvyšší radu Sedmi, kteří soudí.

Ti rozhodli, že Marduk musí být potrestán, ale jelikož Dumuziho přímo nezabil, nemohl být odsouzen rovnou k trestu smrti. Verdikt tedy zněl, že Marduk bude zaživa zazděn ve Velké pyramidě, v níž hledal útočiště, že v ní bude hermeticky uzavřen.

Rozličné texty, které jsme podrobně citovali ve Válkách bohů a lidí, vyprávějí o následných událostech, o tom, jak byl Mardukovi nakonec trest zmírněn, a o dramatické snaze dostat se do masivní pyramidy za pomoci původních architektonických nákresů k Mardukovi dříve, než bude pozdě. Záchranné práce jsou popisovány krok za krokem, stejně tak jako konečný výsledek celé události: Marduk byl odsouzen k vyhnanství, a v Egyptě se z Raa stal Amen – Skrytý, bůh, který se přestal objevovat.

Co se týče Inanny, které Dumuziho smrt vzala naděje na to, že by se mohla stát paní Egypta, bylo jí jako její kultovní centrum věnováno město Erek a dále oblast Aratta, kde se vyvinulo třetí středisko civilizace – a sice v údolí řeky Indu, kolem roku 2900 př. Kr.

A kde byl v následujících staletích Thowt, když byl nyní ten, kdo ho k vyhnanství odsoudil, sám vyhnancem? Je zřejmé, že procestoval mnoho vzdálených zemí – kolem roku 2800 př. Kr. řídil na Britských ostrovech výstavbu první fáze Stonehenge, pomáhal s astronomickou orientací megalitických staveb v Andách. A kde byl během této doby Marduk? To vlastně nevíme, ale nemohl být od své původní země moc daleko, neboť vývoj na Blízkém východě pozorně sledoval a neustále kul pikle, kterými se chystal zmocnit se vlády nad celým světem – věřil totiž, že toto právo bylo odepřeno jeho otci Enkimu.

V Mezopotámii Inanna mezitím lstivě a bezohledně manévrovala, až docílila toho, že se královská moc nad Sumerskou říší ocitla v rukou jistého zahradníka, kterého si oblíbila. Pojmenovala ho Šarru-kin, „spravedlivý vládce“ – my ho známe jako Sargona I. S Inanninou pomocí se mu podařilo rozšířit své panství a vytvořit pro novou, větší Sumerskou říši nové hlavní město; od té doby se jí říkalo Sumer a Akkad. Jelikož chtěl ale své činy nějak zlegitimizovat, vypravil se do Babylonu – Mardukova města – a nabral si tam trochu tamní posvátné půdy, aby ji použil do základů svého nového města. To byla ale pro Marduka záminka, aby se začal hlásit o svá práva. „Na základě takto spáchané svatokrádeže,“ píše se v babylonských textech, „se velký bůh Marduk rozezlil“ a zničil Sargona i jeho lid; a poté se pochopitelně usídlil opět v Babylonu. Tam začal město opevňovat a rozšiřovat jeho podzemní vodovodní systém, čímž se Babylon stal městem velmi odolným proti napadení.

Jak se ze starověkých textů dozvídáme, vše to souviselo s Nebeským časem.

Jelikož Anunnaky znepokojila vyhlídka na další ničivou Válku bohů, sešli se, aby se poradili. Nejvíc rozhořčen byl Ninurta, právoplatný dědic Enlila, jehož nástupnické právo Marduk přímo zpochybňoval. Do rady přizvali i Nergala, mocného Mardukova bratra, aby jim pomohl nalézt mírové řešení hrozícího konfliktu. Nergal mísil poklony s přesvědčováním a podařilo se mu nejprve uklidnit Ninurtu, a poté přislíbil, že půjde ještě do Babylonu a rozmluví Mardukovi, aby se pouštěl do ozbrojeného střetu. Řetězec událostí s dramatickými a v závěru i osudovými zvraty a následky je dopodrobna popsán v textu, známém jako Epos o Errovi (přičemž Erra byl přídomek Nergala). Je v něm obsaženo mnoho slovních výměn názorů mezi účastníky, jako by je zapsal nějaký stenograf; a text byl skutečně (jak se říká v dodatku) nadiktován jakémusi písaři po skončení těchto událostí jedním z Anunnaků.

Jak se příběh odvíjí, začíná být čím dál tím zřejmější, že události na Zemi byly pevně spjaty s tím, co se odehrávalo na nebi – konkrétně šlo o souhvězdí zvěrokruhu. Podíváme-li se na výroky a zaujaté pozice jednotlivých účastníků sporu o nadvládu nad Zemí zpětně – na jedné straně syna Enkiho, Marduka, na straně druhé syna Enlila, Ninurty – můžeme dojít jen k jedinému závěru: vše se točilo kolem příchodu Nového věku: šlo o blížící se změnu z domu zvěrokruhu Býka do domu Berana – v tom se měla zanedlouho poprvé odehrát jarní rovnodennost, a tedy kalendářní počátek Nového roku.

Ninurta vyjmenovává všechny své přídomky a vlastnictví a tvrdí:

V nebesích jsem divokým býkem, 

na Zemi jsem lvem.

Ve světě jsem pánem, 

mezi bohy jsem nejkrutější.

Jsem hrdinou Igigů, 

meziAnunnaky jsem mocný.

Tento výrok jen ve slovní podobě říká totéž, co jsme již viděli na vyobrazeních, např. na obr. 93: zvěrokruhový okamžik, kdy jarní rovnodennost začínala v domě Býka a letní slunovrat se odehrál v domě Lva – oba tyto momenty „patřily“ Enlilovcům, jejichž kultovními zvířaty byli Býk a Lev.

Nergal opatrně a obezřetně volil slova, když odpovídal rozezlenému Ninurtovi. Ano, řekl, to všechno je pravda. Ale

Na vrcholku hory, 

v houštině keřů, 

cožpak nevidíš tam Berana?

Jeho zjevení, pokračoval Nergal, je nevyhnutelné:

V onom hájku 

ani nejsvrchovanější časoměřič, 

vládce nad mírami, 

nemůže tento běh změnit.

Můžeme dout jako vítr, 

řvát jako bouře, [a přesto]

na okraji sluneční dráhy, 

navzdory všemu úsilí, 

uvidíme tohoto Berana.

V neustálém pomalu se projevujícím posunu vlivem precese byl i ve chvíli, kdy bylo ještě dominantní souhvězdí Býka, už „na okraji sluneční dráhy“, patrný blížící se příchod věku Berana.

Ale i když byla tato změna nevyhnutelná, její čas ještě zcela nenastal. „Ostatní bohové obávají se bitvy,“ skončil Nergal. Cítil, že by se toto všechno dalo Mardukovi vysvětlit. „Nechte mne jít a odvést prince Marduka z místa jeho přebývání“. Odvede ho po dobrém, sliboval Nergal.

A tak se nakonec Nergal s váhavým Ninurtovým souhlasem vydal na osudovou misi do Babylonu. Po cestě se zastavil v Ereku, kde od Anua v jeho chrámu E.ANNA žádal proroctví. Vzkaz, který Mardukovi od „krále bohů“ nesl, zněl: Čas ještě nenadešel.

Zmíněný čas, jak jasně plyne z debaty mezi Nergalem a Mardukem, byla blížící se změna ve zvěrokruhu – příchod Nového věku. Marduk svého bratra přijal v E.SAG. ILu, chrámovém zikkuratu v Babylonu; setkání samotné se pak odehrálo v posvátné komnatě zvané ŠU.AN.NA, „Nebeské výsostné místo“, jež Marduk očividně považoval k této debatě jako nejvhodnější. Byl si totiž jist, že jeho čas již nadešel, a dokonce Nergalovi ukázal nástroje, jimiž důkaz provedl. (Jakýsi babylonský umělec, který setkání obou bratrů zachytil, ukazuje Nergala s jeho typickou zbra​ní, podle níž ho vždy poznáme, a Marduka v helmě, stojícího na vrcholku svého zikkuratu a držícího v ruce nějaký přístroj – obr. 153 – který velmi připomíná pozorovací nástroje používané v Egyptě v chrámech boha Mína.)
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Obrázek 153
Když si Nergal uvědomil, co se stalo, snažil se Marduka přesvědčit o opaku. Tvůj „vzácný nástroj“, řekl Mardukovi, měří nepřesně, a proto si Marduk nesprávně vyložil „záři hvězd na nebesích jako světlo stanoveného dne“. I když ty jsi ve svém posvátném okrsku došel k závěru, že „na korunu tvé výsosti světlo zazářilo“, v Eanně, kde se Nergal po cestě zastavil, tomu tak nebylo. Tam, řekl Nergal dále, „tvář E.HAL.AN.KI v Eanně zůstává zahalena“. Výraz E.HAL.AN.KI doslova znamená „Dům obíhání nebes-Ze​mě“ a podle našeho názoru se v něm uchovávaly přístroje k měření precesního zemského posunu.

Marduk se ale na celou záležitost díval jinak. Čí přístroje byly ve skutečnosti nepřesné? Tvrdil, že v době velké potopy se „zákony nebes-Země posunuly ze svého ustáleného běhu a místa nebeských bohů, hvězd na obloze, se změnila a již se [do svých původních poloh] nevrátila“. Hlavní příčinou této změny, tvrdil Marduk, bylo to, že „Er​kallum se otřásalo a jeho příkrov se zmenšil, a proto se nedalo již více měřit“.

Toto prohlášení je vrcholně důležité, ale přesto byl jeho vědecký význam – stejně tak jako celého Eposu o Errovi – odborníky zcela ignorován. Erkallum se původně překládalo jako „Podsvětí“ či „Spodní svět“ a později se slova používalo v uvedeném tvaru, nepřekládalo se, přičemž jeho přesný význam nebyl znám. My se domníváme, že tento termín označoval zemi na spodní straně zeměkoule – Antarktidu; a ono slovo „příkrov“, či přesněji přeloženo „vlasy přerostlé přes“, označovalo ledový krunýř, o němž Marduk tvrdil, že byl ještě mnoho tisíciletí po povodni oslaben.

Když toto všechno skončilo, pokračoval Marduk, poslal své vyslance, aby si Spodní svět prohlédli. I on se s nimi nakonec vypravil, aby vše viděl na vlastní oči. Ale „pří​krov“, jak tvrdil, „se změnil ve stovky mil vody na širém moři“ – ledová čepice byla stále ještě roztátá.

Tento výrok podporuje naše tvrzení, které jsme vyslovili ve Dvanácté planetě, a sice, že potopa světa byla v podstatě velká přívalová vlna, kterou před zhruba 13 000 lety způsobilo sesunutí antarktického ledového příkrovu do sousedního oceánu. Dále jsme tvrdili, že tato událost byla příčinou náhlého konce poslední doby ledové a klimatických změn, které to s sebou přineslo. Díky tomu také Antarktida přišla o svůj ledový krunýř, který odhalil její povrch; ten potom mohl být nejen prozkoumán, ale zjevně i zmapován.

To, co plyne z Mardukova tvrzení, že se „zákony nebes-Země posunuly ze svého ustáleného běhu“ v důsledku roztátí obrovské ledové čepice a rozložení její masy v podobě vody do všech světových moří, si vyžaduje hlubší prozkou​mání. Měla by z toho snad plynout změna ve sklonu zemské osy? Nebo to snad mělo ovlivnit zemské zpožďování a tím způsobit i posun v precesním kalendáři? Nebo to snad zpomalilo otáčení Země, nebo její oběh kolem Slunce? Kdyby se provedly pokusy, simulující zemské otáčení a kymácení s antarktickou ledovou masou a bez ní, mohlo by nám to poskytnout potřebné informace.

To vše, říkal Marduk, bylo ještě horší kvůli osudu přístrojů v Abzu na jihovýchodním výběžku Afriky. Z jiných textů víme, že Anunnakové tam měli vědeckou stanici, ve které se sledovala situace před potopou a díky níž se dopředu vědělo o blížící se katastrofě. „Když byla vláda nebe-Země rozpuštěna,“ pokračoval Marduk, čekal, než prameny vyschly a vlny potopy ustoupily. Poté se „vrátil a hleděl a hleděl; bylo to velmi žalostné“. Zjistil, že jisté nástroje, „které do Anuových nebes dokázaly dosáhnout,“ chyběly, ztratily se. Slova, která k jejich popisu Marduk používá, vedou odborníky k domněnce, že šlo o jakési blíže neurčené krystaly. „Kde je nástroj k udílení příkazů?“ zeptal se rozhněvaně, a „prorocký kámen bohů, který vydává znamení panovníka… Kde je posvátný zářící kámen?“

Tyto příkré otázky, týkající se zmizelých přístrojů, s ni​miž dříve pracoval „božský pán všech umění, mocný jako sám Anu, který u sebe nosil posvátný určovatel dní“, znějí spíše jako obvinění, nežli jako skutečné otázky. Již dříve jsme se zmiňovali o jistém egyptském textu, v němž Ra/Marduk obvinil Thowta, že zničil „Skryté věci“, kterých se užívalo k určování zemských pohybů a kalendáře; tyto řečnické otázky, pronášené k Nergalovi, naznačují, že proti Mardukovi bylo spácháno úmyslně zlo. Marduk naznačoval, že za těchto okolností měl přece právo spolehnout se na vlastní přístroje, pomocí kterých určil, kdy nadejde jeho čas – čas Berana!

Nevíme, co přesně mu Nergal odpověděl, neboť část tabulky se začátkem jeho odpovědi je poničena. Zdá se ale, že vzhledem k tomu, že sám vlastnil rozsáhlá africká panství, mu bylo známo, kde některé z pohřešovaných přístrojů (nebo jejich náhrady) nalézt. Navrhl tedy, aby se Marduk sám vypravil na určená místa v Abzu a přesvědčil se o všem na vlastní oči. Byl si jist, že pak si Marduk uvědomí, že jeho nástupnické právo nikdo nezpochybňuje – šlo jedině o to, kdy se má právoplatně vlády ujmout.

Aby Marduka ještě více ukonejšil, Nergal mu slíbil, že sám osobně dohlédne na to, aby se v Mardukově nepřítomnosti v Babylonu nic nestalo. A jako poslední smířlivé gesto mu slíbil, že nechá nebeské symboly věku Enlilovců, „Anuovy a Enlilovy býky krčit se před branou tvého chrámu“.

Tento symbolický akt poddanství, kdy se Enlilův nebeský býk měl Mardukovi klanět u bran jeho chrámu, nakonec Marduka přesvědčil, aby prosby svého bratra vyslyšel:

Marduk to vše vyslechl.

Slib, který mu dal Erra [Nergal], zalahodil jeho sluchu.

Sestoupil tedy z trůnu svého 

a do země dolů, příbytku Anunnaků, 

zamířily jeho kroky.

A tak spor o správné určení počátku posunu v domě zvěrokruhu vedl k Mardukovu druhému odchodu ze země – on ovšem věřil, že bude jen dočasný.

Jak už tomu ale osud chtěl, očekávaný příchod Nového věku neměl být klidný.
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12. kapitola

Věk Berana

Když nakonec věk Berana skutečně přišel, rozhodně to nebyl klidný úsvit Nového věku. Spíše se dá říci, že ho provázela tma o polednách – tma způsobená mrakem smrtící radiace z vůbec první exploze nukleárních zbraní na planetě Zemi. Byl to následek více než dvou set let nepokojů a válek, při kterých se stavěl bůh proti bohu a národ proti národu; a po jejich skončení ležela veliká Sumerská říše, které vzkvétala téměř dvě tisíciletí, v troskách, její lid byl zdecimován a jeho zbytky se rozptýlily do první diaspory na světě. Mardukovi se skutečně podařilo získat vládu; ale nový řád, který s ní přišel, přinášel i nové zákony a zvyky, nové náboženství a víru. Byla to doba úpadku věd, kdy astronomii nahradila astrologie – dokonce i ženy se v této době ocitly v novém, podřadnějším postavení.

Muselo se to tak stát? Byly ty změny tak ničivé a hořké jen proto, že se týkaly tak ambiciózních protagonistů – proto, že běh věcí neurčovali lidé, ale Anunnakové? Nebo už to tak bylo vše předurčeno, předem stanoveno, a síla a vliv – ať už skutečné, nebo imaginární – přechodu do nového domu zvěrokruhu byly tak mocné, že s sebou prostě musely přinést boření chrámů, změnu nábožeské víry, zákonů, zvyků a převraty v sociálním uspořádání?

Pojďme se podívat na záznamy o těchto událostech; možná se nám podaří najít celé odpovědi, a zcela jistě nalezneme mnoho významných vodítek, která nám je pomohou osvětlit.

* * *

Podle našich výpočtů to bylo někdy kolem roku 2295 př. Kr., kdy Marduk vyrazil z Babylonu a zamířil do země dolů a pak ještě do dalších končin, které ale mezopotámské texty blíže nespecifikují. Odešel z Babylonu pod podmínkou, že všechny tamní nástroje a jiná „zázračná díla“, které v Babylonu shromáždil, zůstanou po dobu jeho nepřítomnosti netknutá. Ale sotva se Marduk vzdálil, už Nergal/Erra tento slib porušil. Jen z čiré zvědavosti, nebo možná se zlý​mi úmysly, vešel do zapovězené Gigunu, záhadné komnaty, do níž Marduk zakázal komukoliv přístup. A jakmile se Nergal ocitl uvnitř, stalo se, že komnata ztratila svůj „jas“; a poté se den přeměnil v temnotu, přesně jak ho Marduk varoval, a Babylon a jeho lid začaly stíhat pohromy.

Byl tento „jas“ způsoben radiací následkem použití nukleární zbraně? Nevíme to přesně, ale je jisté, že se poté v Me​zopotámii začaly vyskytovat neblahé jevy. Ostatní bohy Nergalův čin rozezlil; dokonce i jeho otec Enki ho ostře pokáral a nakázal mu vrátit se do jeho afrického panství Kutha. Nergal se rozkazu podřídil, ale než odešel, nechal zničit vše, co Marduk vybudoval, a zanechal na místě své válečníky, aby se ujistil, že Mardukovi přívrženci v Babylonu zůstanou porobení.

Tyto dva odchody, Marduka a Nergala, uvolnily scénu pro potomky Enlila. Jako první situace využila Inanna (Iš​tar); rozhodla se, že na sumerský a akkadský trůn usedne vnuk Sargona, Naramsín („Sínův vyvolený“). A s ním a je​ho armádami jako svými zástupci se vydala na řadu válečných tažení. Jedním z jejích prvních cílů bylo přistávací místo v Cedrových horách, obrovská plošina Baalbeku v Li​banonu. Potom napadla země podél středozemního pobřeží a zmocnila se kontrolního centra mise v Jeruzalémě a ústředního bodu na cestě mezi Mezopotámii a Jerichem.

Teď už tedy měla vládu i nad samotným kosmodromem na Sinajském poloostrově. Inanna byla ale stále nespokojená a snažila se vyplnit si svůj sen o nadvládě nad Egyptem – sen, o který po smrti Dumuziho přišla. A tak Naramsína nepřestávala ponoukat, radila mu a vyzbrojila ho svými „hrozivými zbraněmi“, až se jí nakonec podařilo opravdu Egypt napadnout.

Z textu se zdá plynout, že Nergal, který v ní viděl zapřísáhlou nepřítelkyni Marduka, jí při invazi skutečně pomáhal, nebo jí poskytnul alespoň tichou podporu. Ale ostatní anunnačtí vůdci to s takovým klidem nepřijímali. Nejenže Inanna porušila hranice mezi panstvími Enlilovců a Enkiovců, ale také si přisvojila moc nad kosmodromem, neutrální posvátnou zónou ve Čtvrté zóně.

Do Nippuru bylo svoláno shromáždění bohů, aby se poradilo o Inanniných činech. Na něm bylo rozhodnuto, že Inanna bude uvězněna a souzena – tento rozkaz vydal Enlil. Když se to Inanna dozvěděla, chvatně opustila svůj chrám v Agadu, hlavním městě Naramsína, a utekla, aby se ukryla s Nergalem. Z dálky potom vysílala k Naramsínovi rozkazy a věštby, kterými ho podněcovala, aby neustával v dobývání Egypta a krveprolitích. Aby tomu zabránili, ostatní bohové pověřili Ninurtu, aby ze sousedních hornatých zemí přivedl jim nakloněné vojenské jednotky.

Text s názvem Prokletí Agadu tyto události popisuje, spolu s rozhodnutím bohů o tom, že Agade má být smeten z povrchu zemského. A skutečne, město – kdysi chlouba Sargona a akkadské dynastie – už nebylo nikdy nalezeno.

Relativně krátká éra panování Ištar byla u konce; a aby se v Mezopotámii a sousedních zemích znovu alespoň částečně obnovil řád a stabilita, Ninurtovi (pod jehož vládou byla v Sumeru zavedena instituce království) byl nad touto oblastí svěřen dohled. Než byl Agad zničen, Ninurta „korunu panovnickou, diadém královský, trůn určený pro vládce do svého chrámu přenésti nechal“. V oné době bylo jeho „kultovní centrum“ v l.agaši, v tamním posvátnem okrsku Girsu. Odtamtud Ninurta vzlétal na svém Božském černém ptáku a shůry dohlížel na planinu mezi oběma řekami a na přilehlá pohoří, a znovu v této oblasti zaváděl zavlažování, zemědělství a vracel do ní řád a klid. Svou bezvýhradnou věrností své manželce Bau dával ostatním osobní příklad; jeho žena měla přídomek Gula, „Vznešená“, a on se s ní nechával portrétovat (obr. 154); také příkladně ctil svou matku Ninchursag, a tak se stal autorem morálních i právních kodexů. Aby mu s těmito úkoly někdo pomáhal, volil si mezi lidmi místokrále; a kolem roku 2160 př. Kr. se jedním z nich stal i Gudea.

[image: image169.png]



Obrázek 154
O něco dále v Egyptě byla následkem exilu Marduka/ Raa, Naramsínovy invaze a Nergalových činů země ve zmatku. Egyptologové říkají tomuto století chaosu mezi roky 2180 a 2040 „první přechodné období“ v egyptské historii. Byla to doba, kdy se Stará říše se sídlem v Memfisu a Héliopoli stala cílem nájezdů thébských princů na jihu. Šlo o politické, náboženské a kalendářní záležitosti; v pozadí střetu lidí byla nebeská konfrontace mezi Býkem a Beranem.
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Obrázek 155a a 155b

Již od počátku egyptské dynastické vlády a náboženství bylo největší nebeskou poklonou velkým bohům jejich přirovnání k Nebeskému Býku. Jeho pozemský symbol, posvátný Býk Apis (obr. 155a), se uctíval v Héliopoli a Memfisu. Jedny z nejstarších piktografických, obrázkových nápisů – tak starých, že je sir Flinders Petrie (Royal Tombs) řadil do časů takzvané „nulté dynastie“ – ukazovaly tento symbol posvátného Býka na nebeské lodici, před níž kněz drží jakési rituální předměty (obr. 155b). (Výjevy zobrazené na této prastaré destičce a jiných jí podobných, o nichž se sir Flinders Petrie také zmiňuje, zcela zřetelně zachycují sfingu, což nade vši pochybnost dokazuje, že sfinga existovala již mnoho století před tradovanou dobou svého vzni​ku za vlády faraóna Chefréna ze Čtvrté dynastie.) Stejně jako později na Krétě pro Mínotaura, byl v Memfisu pro Býka Apise zbudován speciální labyrint. V Sakkáře byly ve výklencích hrobky jistého faraóna ze Druhé dynastie umístěny hliněné plastiky býčích hlav s pravými rohy; a je známo, že Džóser, faraón Třetí dynastie, pořádal na počest nebeského Býka zvláštní slavnosti ve svém velkém pyramidovém okrsku v Sakkaře. To vše se událo za časů Staré říše, období, které skončilo někdy kolem roku 2180 př. Kr.

Obrázek 156a a 156b[image: image171.jpg]



Když thébští kněží Ra-Amena začali vytlačovat memfido-heliopolské náboženství a kalendář, na vyobrazeních nebes se Slunce stále ještě objevovalo, jak vychází nad nebeským Býkem (obr. 156a) – ale nebeský Býk se zobrazoval na provaze, jako by se ho někdo snažil zezadu zadržet. A později, když se za časů Nové říše Egypt sjednotil, Théby se staly jeho hlavním městem a do nejvýznačnějšího postavení byl vyzvednut Amón-Ra, nebeský Býk se začal znázorňovat probodaný a zmenšený (obr. 156b). Nebeskému i světskému umění začal dominovat Beran a Raovi se dostalo přízviska „Beran čtyř křídel“ a začal se tak i vyobrazovat, aby se naznačilo, že byl pánem čtyř stran a čtyř zón světa (obr. 157).
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Obrázek 157
Kde byl ale v průběhu tohoto prvního přechodného období Thowt – v době, kdy na nebesích nad hlavou i na Zemi pod nimi zápasil Beran a jeho přívrženci s Býkem a je​ho následovníky a snažil se je vypudit? Nenacházíme doklady o tom, že by se snažil přihlásit se o nástupnické právo nad rozděleným a rozvráceným Egyptem. Byla to doba, kdy mohl, aniž by se musel vzdávat svých nedávno nabytých panství v Novém světě, pokračovat v tom, v čem se stal skutečným odborníkem – ve stavbě kruhových obser​vatoří a ve vyučování místních obyvatel v nových i starých sídlištích „tajemství čísel“ a znalosti kalendáře. Přestavba Stonehenge I na Stonehenge II a III je příkladem jen jedné z těchto monumentálních staveb. Máme-li legendy považovat za věrohodné zdroje informací o historických událostech, pak ta, která vypráví o Afričanech přišedších do Stonehenge vztyčit tam megalitické kamenné kruhy, naznačuje, že Thowt alias Quetzalcoatl skutečně na stavební práce přivezl několik svých toltéckých následovníků, kteří byli již v té době zkušenými mistry kameníky z Mezoameriky.

Výsledkem těchto skutečností bylo, že Ninurta pozval Thowta do Lagaše, aby mu tam pomohl s návrhem, orientací a stavbou Eninnu, Ninurtovy nové chrámové pyramidy.

Byla to jen díky sympatiím, nebo existoval pro vypuknutí těchto astronomických aktivit nějaký naléhavější důvod?

Beatrice Goffová, která se zajímala o symbolismus určující stavby sumerských chrámů (Symbols of Prehistoric Mesopotamia), o budování chrámu Eninnu napsala: Jde o okamžik, kdy se na nebi i na Zemi určovaly osudy“. To, že chrám měl být vystavěn podle plánů božských stavitelů, a že měl být vybudován a slavnostně otevřen v přesně stanoveném čase, bylo všechno, jak řekla, „součástí plánu vytvořeného v době, kdy se určovaly osudy; Gudeův úkol byl jen malou složkou celkového kosmického plánu“. To vše bylo, jak uzavírá, „uspořádáním, v němž nejen umění a rituály, ale i mytologie jdou ruku v ruce jako základní složky náboženství“.

Kolem roku 2200 př. Kr. totiž skutečně nadešel čas, „kdy se na nebi i na Zemi určovaly osudy“ – byla to totiž doba, kdy měl Nový věk, věk Berana, nahradit věk původní, věk Býka.

* * *

I když Marduk/Ra byl kdesi v exilu, mezi bohy se mezitím stupňoval boj o srdce a mysli lidí, neboť „bohové“ začínali být čím dál tím více závislí na lidských králích a armádách, když chtěli dosáhnout nějakého cíle. Z mnoha zdrojů se dozvídáme náznaky o tom, že Mardukův syn Nabu putoval sem a tam po zemích, kterým se později začalo říkat biblické, a hledal tam lidi, kteří by byli ochotni přidat se na stranu jeho otce. Jeho jméno, Nabu, mělo tentýž význam a bylo odvozeno z téhož slova, kterým se v bibli označoval skutečný prorok: Nabi, ten, který slyší boží slova a vidí boží znamení a následně je vykládá lidem. Božská znamení, o nichž Nabu mluvil, se týkala změn v nebesích; toho, že Nový rok a další význačné dny už se zřejmě neodehrávaly v době, kdy tomu tak mělo být. Nabuovou zbraní ve jménu Marduka byl kalendář…

Můžeme se ptát, co se tehdy mělo pozorovat nebo určovat, že to bylo tak nejasné a sporné? Pravda je ale taková, že ani dnes nedokáže nikdo zcela přesně říct, kdy jeden „Věk“ končí a další začíná. Dal by se provést libovolný, matematicky přesný výpočet založený na tom, že jestliže velký precesní cyklus 25 920 let rozdělíme do dvanácti domů, každý z těchto domů či Věků bude trvat přesně 2160 let. To bylo i matematickým základem šedesátkové soustavy, poměr 10:6 mezi Božským a Nebeským časem. Pokud ale žádný člověk, žádný kněz-astronom nebyl svědkem počátku Nového věku a zároveň jeho konce – a nikdo přece nemohl žít 2160 let – pak musela tato znalost buď pocházet od bohů, nebo být založená na pozorování nebes. Ale jednotlivá znamení zvěrokruhu zabírají na nebesích různě velkou plochu a Slunce může v oblasti mezi nimi setrvávat delší či kratší dobu. Tento problém je obzvlášť patrný právě u znamení Berana, které zabírá méně než 30° nebeského oblouku, zatímco jeho sousedi Býk a Ryby zabírají o něco více než průměrných 30° na jeden zodiakální dům. Pokud se tedy bohové nemohli shodnout, někteří z nich (například Marduk, který byl v exaktních vědách tak dobře zběhlý díky svému otci Enkimu, nebo Nabu) mohli prohlásit: 2160 let už uběhlo, nadešel očekávaný okamžik. Ale jiní (například Ninurta a Thowt) mohli říct – a také to udělali: ale podívejte se na nebe, copak vy tam tu změnu skutečně vidíte?

Historické záznamy, založené na podrobných starověkých textech a potvrzené archeologickými nálezy, naznačují, že tato taktika se osvědčila – alespoň na nějakou dobu. Marduk zůstal v cizích zemích a v Mezopotámii už se mezitím situace uklidnila natolik, že mohla být vojska z hor poslána zase zpět. Poté, co Lagaš sloužil po dobu „devadesáti jednoho roku a čtyřiceti dní“ (podle starověkých záznamů) jako vojenská základna, mohl se opět stát občanským centrem pro uctívání Ninurty. Kolem roku 2160 př. Kr. za Gudeovy vlády se tomuto poslání dostalo vyjádření ve stavbě chrámu Eninnu.

Ninurtova éra trvala asi sto padesát let. Když se poté Ninurta ujistil, že situace je už dostatečně klidná, vydal se na jakousi misi do vzdálených krajů. Místo něho pověřil Enlil dohledem nad Sumerskou a Akkadskou říší svého syna Nannara/Sína, a Nannarovo/Sínovo „kultovní centrum“ Ur se stalo hlavním městem znovuvzkříšené říše.

Bylo to ale pověření založené na více než politickém a hierarchickém základě – Nannar/Sín byl totiž „Měsíčním bohem“ a jeho povýšení do tohoto výsadního postavení tudíž zároveň znamenalo, že čistě solární kalendář Raův/ Mardukův už nebude nadále platit a že jediným uznávaným se stane měsíčně-sluneční kalendář Nippuru – a to jak nábožensky, tak politicky. Aby se zajistilo jeho správné užívání, byl z Nippuru do Uru vyslán velekněz, obeznámený s astronomií a nebeskými znameními. Jmenoval se Terach a spolu s ním přišel do Uru i jeho desetiletý syn Abram.

To se, dle našich propočtů, událo roku 2113 př. Kr.

Příchod Teracha a jeho rodiny do Uru se odehrál ve stej​né době, kdy začala vláda pěti po sobě jdoucích panovníků, kteří se označují jako III. urská dynastie. Po ní (a Ab​ra​movi) následující století bylo svědkem vrcholného rozkvětu sumerské civilizace; jeho hlavním projevem bylo vystavění obrovského zikkuratu pro Nannara/Sína – monumentální budovy, která, ač už je z ní více než čtyři tisíce let zřícenina, přesto dodnes dominuje okolní krajině a vzbouzí svou rozlehlostí, nezničitelností a složitostí v divákovi posvátnou úctu.

Pod aktivním vedením Nannara a jeho ženy Ningal dosáhla Sumerská říše nových výšin v umění, exaktních vědách, literatuře i městské organizaci, zemědělství, řemeslných odvětvích a obchodu. Sumer se stal obilnicí biblických zemí, jeho vlna a textilní výrobky se staly samy o so​bě pojmem, jeho obchodníci byli slavní kupci z Uru. To byl ale pouze jeden z aspektů Nannarovy éry. Na druhé straně ale nad celou touto velikostí a slávou visel osud určený Časem – neustávající posun od jednoho Nového roku ke druhému, poloha Slunce, která byla čím dál méně v domu GUD.ANNA, „nebeského Býka“ a přesouvala se čím dál tím více do domu KU.MALA, nebeského Berana – se všemi strašlivými následky.

Od chvíle, kdy lidstvo dostalo institut kněžství a království, znalo své místo a roli. „Bohové“ byli Páni, kteří se měli uctívat a oslavovat. Existovala předepsaná hierarchie, rituály a posvátné dny. Bohové byli přísní, ale uměli být také shovívaví, jejich rozsudky byly ostré, ale spravedlivé. Bohové po celá tisíciletí dohlíželi na spokojenost a osudy lidí, přičemž si však od nich udržovali odstup; přiblížit se k bohům směl jen velekněz v určené dni; ten pak s králem hovořil prostřednictvím vidin a znamení. Nyní se ale toto všechno začínalo rozpadat, neboť sami bohové začínali být na pochybách, každý četl na nebi něco jiného, a navíc měnící se kalendář podněcoval národ proti národu kvůli „božským“ válkám, půtkám a krveprolití. A zmatené a nejisté lidstvo, které čím dál častěji hovořilo o „mém bohu“ a „tvém bohu“, začínalo pomalu pochybovat o spolehlivosti božích slov.

V takovéto situaci tedy Enlil a Nannar velmi pečlivě volili, koho vybrat za prvního panovníka nové dynastie. Nakonec se rozhodli pro Ur-Nammu („Radost Mru“), poloboha, jehož matkou byla bohyně Ninsun. Byl to bezpochyby velmi vypočítavý krok, který měl v lidech vyvolat vzpomínku na zašlou slávu a „staré zlaté časy“, neboť Ninsun byla matka proslulého Gilgameše, který byl neustále opěvován v epických příbězích a zobrazován na obrazech umělců. Byl to král Ereku, kterému se dostalo privilegia vidět jak přistávací místo v Cedrových horách v Libanonu, tak kosmodrom na Sinajském poloostrově; a volba jiného syna Ninsun o zhruba sedm století později měla vzbudit víru, že tato místa ústředního významu se zase stanou součástí sumerského dědictví, jeho Zemí zaslíbenou.

Ur-Nammuovo jmenování mělo za cíl odvrátit obyvatele od „nespravedlivých cest“, to jest od uctívání nesprávných bohů. Tato snaha byla provázena opravami a přestavbami všech hlavních chrámů v zemi – s výmluvnou výjimkou Mardukova chrámu v Babylonu. Dalším krokem bylo podrobit si „města zla“, v nichž se snažil Nabu převést lidi na stranu Marduka. Za tímto účelem vybavil Enlil Ur-Na​m​mua „božskou zbraní“, s níž bylo možné „v nepřátelských zemích ničit vzbouřence po stovkách“. Že bylo hlav​ním účelem všech těchto kroků vnutit lidem Enlilův Nebeský čas je zřejmé z textu, který zaznamenává Enlilovy instrukce Ur-Nammuovi ohledně použití zapůjčené zbraně:

Jako Býk 

zkrušit cizí země;

Jako Lev 

uštvat [hříšníky] k smrti;

zničit města zla, 

vymýtit z nich odpůrce Vznešených.

Býk rovnodennosti a Lev slunovratu se měli uctívat; a jakýkoliv protivník Vznešených měl být uštván k smrti, zničen, vymýcen.

Ur-Nammu v čele očekávané válečné výpravy ale nedosáhl vítězství, nýbrž utrpěl hanebnou porážku. V průběhu bitvy jeho válečný vůz uvízl v blátě a on z něho vypadl, aby vzápětí pod jeho koly sám bídně zahynul. Tragédii pak ještě dokonalo, když se loď s jeho tělem, vracející se do Sumeru, po cestě potopila, takže velký král nemohl být ani řádně pochován.

Když se tato zpráva donesla do Uru, lidé truchlili a nemohli tomu uvěřit. Jak je to možné, že „pán Nannar nevedl Ur-Nammna za ruku,“ proč Inanna „nevložila svou vznešenou ruku na jeho čelo,“ proč mu Utu nepomohl? Proč Anu „nedostál svému posvátnému slovu“? Je jisté, že je velcí bohové zradili; mohlo se to stát jedině tak, že „Enlil podvodně změnil Ur-Nammuův osud“.

Tragická smrt Ur-Nammua a zpochybnění pozice bohů z Enlilova klanu přimělo Teracha a jeho rodinu k odchodu z Uru; přestěhovali se do Charránu, města v severozápadní Mezopotámii, které sloužilo jako spojnice s lidmi a zeměmi Anatolie – s Chetity; Terach to učinil evidentně proto, že se domníval, že Charrán, kde byl téměř identický chrám Nannara/Sína jako v Uru, bude vhodnějším místem pro nippurského potomka z kněžského královského rodu v bouř​livých časech, které nejspíše přijdou.

V Uru mezitím nastoupil na trůn Šulgi, syn Ur-Nammua s kněžkou ze svazku, který dohodl Nannar. Šulgi si okamžitě vysloužil přízeň Ninurty, když mu dal v Nippuru vystavět chrám. Tento krok měl i praktické rysy; zatímco to​tiž západní provincie začínaly být navzdory mírové cestě Šulgiho čím dál tím vzpurnější, jemu se podařilo získat „cizí legii“ vojáků z Élamu, Ninurtova panství v horách jihovýchodně od Sumeru. Toto vojsko použil k vojenským výpravám proti „hřešícím městům“, a přitom sám se začal ukájet v nákladném životě, milostných výstřelcích, stal se „milovaným“ Inanny a v Ereku, přímo v samotném Anuově chrámu, začal pořádat hostiny a orgie.

1 když jeho válečné výpravy poprvé za celou dobu dovedly vojska Élamců až k branám Sinajského poloostrova a jeho kosmodromu, nepodařilo se jim zastavit „vzpouru“ vyvolanou Nabuem a Mardukem. A tak se ve čtyřicátém sedmém roce své vlády, v roce 2049 př. Kr., Šulgi rozhodl k zoufalém kroku: rozkázal vystavět obrannou zeď podél západní sumerské hranice. Pro Enlilovce to ale znamenalo totéž, jako by se rovnou a provždy vzdal nejdůležitějšího území, na němž leželo přistávací místo a kontrolní centrum mise. A tak, jelikož „nenaplnil božské úkoly“, Enlil hned příštího roku nařídil, že Šulgi zemře „smrtí hříšníka“.

Ústup ze zemí na západě a Šulgiho smrt měla za následek dvě věci. Jak se dozvídáme z biografického textu, v němž Marduk vysvětluje své pohyby a motivy, právě poté se rozhodl vrátit se do blízkosti Mezopotámie – dorazil tedy do země Chetitů. Poté bylo také rozhodnuto, že by své působiště měl změnit Abram. Ve čtyřicátém osmém roce Šulgiho vlády Abram v Charránu dospěl z mladíka do pětasedmdesátiletého vůdce, který byl velmi vzdělaný, vojensky vycvičený a jehož chetitská armáda mu byla oddána.

I řekl Hospodin Abramovi;

„Odejdi ze své země, 

ze svého rodiště 

a z domu svého otce 

do země, kterou ti ukážu“.

A Abram se vydal na cestu, 

jakmile k němu Hospodin promluvil.
Cílem, jak se jasně dozvídáme ze 12. kapitoly knihy Genesis, byla klíčová země Kanaánská. Měl postupovat, jak nejrychleji to půjde, a utábořit se se svým elitním jezdectvem v Negebu na kanaánsko-sinajské hranici. Jeho mise, jak jsme si podrobně řekli ve Válce bohů a lidí, měla za cíl chránit bránu ke kosmodromu. Dorazil tam obloukem kolem „hříšných měst“ Kanaánců; brzy poté se vypravil do Egypta, kde získal od posledního faraóna dynastie v Memfisu další vojáky a velbloudy do svého jezdectva. Když se poté vrátil do Negebu, již byl připraven vyplnit svůj úkol – bránit přístupové cesty ke kosmodromu.

Očekávaný konflikt vypukl v sedmém roce vlády Šulgiho nástupce Amar-Sína („Viděného Sinem“). I v moderním měřítku to byla mezinárodní válka, při níž se sjednotili čtyři králové z východu a vypravili se z Mezopotámie, aby zaútočili na spojenectví pěti králů z Kanaánu. Útok vedl, podle biblického textu kapitoly 14 knihy Genesis, „šineárský král Amráfel“, a dlouhou dobu se věřilo, že šlo o babylonského krále Chammurapiho. Naše vlastní zkoumání ale prokázalo, že to byl ve skutečnosti sumerský panovník Amar-Sín; příběh o tomto mezinárodním střetu byl zaznamenán i v mezopotámských textech, například na tabulkách ze Spartoliho sbírky v Britském muzeu. V roce 1897 Theophilus Pinches poprvé upozornil na to, že tento záznam dokládá příběh popsaný v bibli. Spolu s několika doplňujícími úlomky se sbírce těchto mezopotámských tabulek, týkajících se těchto událostí, začalo říkat Texty Kec​lorlaómerovy.

Armáda spojenců, pochodující pod korouhví Sína a za pomocí věšteb Inanny/Ištar – nejspíše šlo o největší vojenskou sílu lidí, která byla kdy do té doby k vidění – drtila jednu západní zemi za druhou. Znovu pro Sína vybojovala všechny země mezi Eufratem a Jordánem; poté vojáci zamířili obloukem kolem Mrtvého moře a za svůj další cíl si zvolili kosmodrom na Sinajském poloostrově. Tam už jim ale v cestě stál Abram, konající svou povinnost. Proto se tedy stočili zpátky na sever a chystali se napadnout „města zla“ Kanaánců.

Než by ale kanaánští spojenci čekali ve svých opevněných městech, až je vojsko napadne, vypravili se z hradeb a utkali se se svými protivníky v dolině Sidímu. Zprávy jak z bible, tak z mezopotámských textů, naznačují, že výsledek byl nerozhodný. „Města zla“ nebyla vyhlazena z povrchu zemského, i když útěk dvou králů (a jejich následná smrt), králů Sodomy a Gomory, vedl k získání válečné kořisti a zajatců, kteří byli odtamtud odvlečeni. Mezi zajatci ze Sodomy byl i Abramův synovec Lot; když se o tom Ab​ram doslechl, vyslal za útočníky své jezdectvo, které je dostihlo u Damašku (dnes hlavního města Sýrie). Lot, ostatní zajatci a válečná kořist byli osvobozeni a odvezeni zpět do Kanaánu.

Když jim kanaánští králové vyšli v ústrety, aby je a Ab​rama přivítali, nabídli mu, aby si za odměnu ponechal válečnou kořist. On si ale odmítl vzít byť jen „nitku nebo řemínek k opánkům“. Nerozhodl se k činu totiž ani kvůli nepřátelství vůči mezopotámské alianci, ani kvůli podpoře kanaánským králům, vysvětlil jim. „Pozdvihl jsem ruku k přísaze Hospodinu, Bohu Nejvyššímu, jemuž patří nebesa i země“, prohlásil.

Neúspěšná vojenská kampaň Amar-Sína zkrušila a vzala mu sílu. Podle záznamu z následujícího roku, 2040 př. Kr., odešel Amar-Sín z Uru, přestal uctívat Nannara/Sína a stal se knězem v Eridu, Enkiho „kultovním centru“. A o rok později byl mrtev – zřejmě zemřel na následky bodnutí škorpióna. V Egyptě byl rok 2040 ještě památnější; tam Mentuhotep II., vůdce thébských princů, porazil faraóny ze severu a rozšířil vládu Ra-Amena po celém Egyptě až k sinajské hranici. Toto vítězství zahájilo období, kterému odborníci říkají Střední říše XI. a XII. dynastie; trvala asi do roku 1790 př. Kr. Zatímco plná síla a význam věku Berana dorazila do Egypta až v době pozdější Nové říše, thébské vítězství v roce 2040 př. Kr. znamenalo konec věku Býka v afrických panstvích.

* * *

Pokud se nám z historické perspektivy zdá, že byl příchod věku Berana nevyhnutelný, muselo se to stejně jevit i tehdejším hlavním přívržencům a odpůrcům oněch nelehkých časů. V Kanaánu se Abram odebral do pevnosti v horách poblíž Hebronu. V Sumeru nový král Šúsín, bratr Amarsína, zesílil obranné zdi na západě, uzavřel spojenectví s Nippuřany, kteří se usadili s Teracliem v Charránu, a postavil dvě veliké lodi – dost možná, že se chtěl připravit na nejhorší a pomýšlel na útěk… V noci, která v dnešním kalendáři odpovídá jisté noci v únoru 2031 př. Kr., se nad Sumerskou říší odehrálo velké zatmění Měsíce; bylo vykládáno jako neblahé znamení blížícího se „zatmění“ samotného Měsíčního boha. První obětí se ale stal Šúsín; příštího roku už totiž nebyl králem.

Jak se zpráva o nebeském znamení, o zatmění Měsíce, šířila po starověkém Blízkém východě, požadované sliby místokrálů a vládců jednotlivých provincií o loajalitě se přestávaly ozývat – nejprve na západě, a poté i na východě. Již po roce vlády následujícího (a posledního) krále Uru, Ibbisína, začali nájezdníci ze západu, shromáždění Nabu​em a podporovaní Mardukem, dorážet spolu s élamskými žoldáky na mezopotámské brány. V roce 2026 př. Kr. náhle končí zprávy o celních účtech (na hliněných tabulkách) v Drehemu, hlavní obchodní bráně Sumerskě říše v době III. urské dynastie; to svědčí o tom, že zahraniční obchod zničehonic přestal fungovat. A Sumer sám se stal obléhaným územím, jeho plocha se zmenšovala, jeho lid se krčil za ochrannými zdmi. Na tomto místě, které dříve bylo hlavním starověkým producentem potravin, se nyní zásoby začaly ztenčovat a ceny základních surovin – ječmene, oleje, vlny – každý měsíc několikrát narůstaly.

Narozdíl od všech ostatních období v dlouhé historii Sumeru a Mezopotámie se velmi často zmiňovala různá znamení. Soudě podle těchto záznamů o chování lidí můžeme říci, že šlo nejspíše o známou reakci na strach z neznámého a o hledání uklidnění nebo vedení u nějaké vyšší mocnosti či síly. V oné době byl ale ke sledování nebes​kých znamení obzvláště dobrý důvod, neboť příchod Berana na obloze začínal být čím dál tím zřejmější.

Jak texty zachované z tohoto období dokládají, běh událostí, které měly na Zemi nastat, byl úzce svázán s nebes​kými jevy; a obě strany vyostřujícího se konfliktu neustále pozorně sledovaly nebesa a pátraly na nich po znameních. Jelikož mnoho velkých Anunnaků bylo spojováno se svými protějšky na obloze, jak zvířetníková souhvězdí, tak dvanáct členů sluneční soustavy (stejně tak jako měsíců) a pohyby a pozice nebeských těles spojovaných s hlavními bohy byly obzvláště důležité. Měsíc, protějšek velkého urského boha Nannara/Sína, Slunce (zasvěcené Nannarovu synu Utuovi/Šamašovi), Venuše (planeta Sínovy dcery Inanny/Ištar) a planety Saturn a Mars (spojované s Ninurtou a Nergalem) byly v Uru a Nippuru sledovány obzvláště pečlivě. Kromě všech těchto vazeb se ještě navíc soudilo, že jsou různé země Sumerské říše z nebeského hlediska svázané s různými znameními zvěrokruhu: Sumer, Akkad a Élam byly ve znamení a pod ochranou Býka, země na západě zase ve znamení Berana. Proto tedy mohly planetární a zodiakální konjunkce, někdy spojené se vzhledem (jasný, temný, s rohy, atd.) Měsíce, Slunce a planet předpovídat dobrá či zlá znamení.

Text označovaný odborníky jako Prorocký text B, který je znám z pozdějších opisů původního sumerského záznamu zhotoveného v Nippuru, pěkně ilustruje, jak byla tato nebeská znamení vykládána jako předpovědi o blížící se zhoubě. I když je text hodně poničený a části ho zcela chybí, přesto z tabulky jasně plyne víra v brzký příchod ponurých osudových dějů:

Pokud je [Mars] zcela rudý, jasný…

Enlil promluví k velikému Anuovi.

Země [Sumer] bude vydrancována,

Země Akkadu bude…

… v celé zemi…

Dcera zavře dveře před vlastní matkou,

… přítel zahubí přítele…

Pokud Saturn bude…

Enlil promluví k velikému Anuovi.

Zmatek bude… nesvár bude…

muž zradí jiného muže, 

žena zradí jinou ženu…

… králův syn bude…

… chrámy se zřítí…

… nastane strašlivý hladomor…

Některé z těchto předpovědí přímo spojovaly pozice planet se souhvězdím Berana:

Až Jupiter do znamení Berana vstoupí 

a Venuše vstoupí k Měsíci, 

pozorování ustane.

Utrpení, nesvár, zmatky 

a zlé věci dít se budou v zemích.

Lidé budou pro peníze prodávat své děti.

Král élamský uvězněn bude ve svém paláci:

… zkáza Élamu a lidu jeho.

Až Beran v konjunkci s planetou…

… kdy Venuše… a…

… planety bude lze spatřiti…

… vzbouří se proti králi,

… zmocní se trůnu, 

celá zem… zmenší se na rozkaz jeho.
I v opačném táboře se sledovala nebesa a jejich znamení a předzvěsti. Jeden z takových textů, který byl sestaven díky velkému úsilí mnoha vědců z úlomků různých tabulek (uchovávaných převážně v Britském muzeu), je úchvatným autobiografickým záznamem z Mardukova exilu. Popisuje se v něm mučivé čekání na správná nebeská znamení a konečné rozhodnutí k převzetí vlády, o které se domníval, že mu právem náleží. Stárnoucí Marduk zapsal tento text jako jakési „vzpomínky“ a odhaluje v něm budoucím pokolením svá „tajemství“:

Ó velicí bohové, předkládám vám svá tajemství;

když vážu si kolem boků opasek, 

vzpomínky vracejí se ke mně.

Jsem božský Marduk, veliký bůh.

Byl jsem vyvržen pro své hříchy, 

do hor odebral jsem se.

V mnoha zemích toulal jsem se;

od míst, kde Slunce vychází, 

až do končin, kam chodí spát.
Když takto křižoval z jedné strany světa na druhou, dostalo se mu znamení:

Podle znamení do země Chattijců vydal jsem se.

V oné zemi žádal jsem předpověď

[o svém] trůnu a svém panování.

Vprostřed věštby [zeptal jsem se]: ‚Jak dlouho ještě?“

24 let vprostřed něj jsem přebýval.

Různé astronomické texty z doby, ve které došlo k přechodu od Býka k Beranovi, nabízejí vodítko o povaze zna​mení, která Marduka obzvláště zajímala. V těchto záznamech i v textech, kterým odborníci říkají „mytologické“, je silně naznačeno propojení Marduka s Jupiterem. Víme, že poté, co se Mardukovi podařilo prosadit svůj cíl a ustanovit se v Babylóně coby hlavní bůh, texty jako Epos o stvoření se přepisovaly tak, aby v nich byl Marduk spojován s Nibiru, domovskou planetou Anunnaků. V předchozích dobách byl ale podle všech známek Mardukovou planetou Jupiter, kterému se říkalo „Syn Slunce“; a názor – vyslovený před více než sto padesáti lety – že Jupiter mohl v Babylonu zastávat podobnou funkci, jakou měl Sirius v Egyptě, to jest jako synchronizující prvek v kalendářním cyklu, se na tomto místě zdá být skutečně platný.

Mluvíme zde o sérii přednášek přednesené v Královském institutu ve Velké Británii před Společností archeologů v roce 1822 (!); hovořil tam také „archeolog“ John Landseer, který ve svém proslovu, navzdory tehdy nedostatečným archeologickým údajům, prokázal udivující vhled do starověkých událostí. Dlouho před ostatními (čímž se dostal do pozice člověka s nepřijatelnými názory) tvrdil, že „Chaldejci“ byli obeznámeni s jevem precese mnoho tisíciletí před Řeky. Nazýval onu dávnou dobu časem, „kdy astronomie byla náboženstvím“ a naopak, a tvrdil, že kalendář se vztahoval k zodiakálnimu „příbytku“ Býka, a že přechod k Beranovi byl spojen s „matoucí konjunkcí Slunce a Jupitera ve znamení Berana, na počátku velkého cyklu složitých [nebeských] revolucí“. Věřil, že řecké mýty a legendy spojující Dia/Jupitera s Beranem a jeho zlatým rounem odrážely právě tento přechod do domu Berana. A Landseer také spočítal, že takováto význačná konjunkce Jupitera a Slunce na rozhraní Býka a Berana se odehrála v roce 2142 př. Kr.

Obrázek 158
Názor, že Jupiterova konjunkce se Sluncem mohla sloužit jako znamení, posel věku Berana, se objevuje i v sérii referátů „Euphratean Stellar Researches“ založených na babylonských astronomických tabulkách; publikoval je Robert Brown v Proceedings of the Society of Biblical Archaeology v Londýně v roce 1893. Brown se zaměřil hlavně na dvě astronomické tabulky (v Britském muzeu pod katalogovými čísly K.2310 a K.2894) a došel k závěru, že se týkají pozice hvězd, souhvězdí a planet tak, jak byly k vidění v Babylonu o půlnoci v den, odpovídající 10. červenci 2000 př. Kr. Brown očividně použil citátu z Nabua, který „prohlásil planetu prince Země“ – podle všeho Jupitera – za objevující se „v místě pro oči se jevícím ve znamení Berana“, a podle tohoto textu sestavil „hvězdnou mapu“, v níž je Jupiter téměř v konjunkci s nejjasnější hvěz​dou (Lulim, známou pod arabským jménem Hamal) souhvězdí Berana a jen malý kousek od místa jarní rovnodennosti, kdy se zvěrokruhová a planetární cesta (nebeský rov​ník a ekliptika) protínají (obr. 158).

Když se různí asyriologové (jak se jim dříve říkalo) – například Franz Xavier Kugler (Im Bannkreis Babels) – zabývali přechodem z jednoho věku do druhého, přičemž vycházeli ze záznamů na mezopotámských tabulkách, upozorňovali na fakt, že zatímco přechod z domu Blíženců do Býka se dal určit s poměrně velkou přesností, přechod z Bý​ka do Berana byl z časového hlediska stanovitelný hůře. Kugler věřil, že jarní rovnodennost určující začátek Nového roku se odehrála v roce 2300 př. Kr. stále ještě ve znamení Býka, a povšiml si, že Babyloňané předpokládali, že Zeitalter, nový zvířetníkový věk, nastal v roce 2151 př. Kr.

Asi není jen pouhou shodou náhod, že od téhož data se v egyptském způsobu zaznamenávání nebes objevuje důležitá inovace. Podle základního díla v oboru starověké egyptské astronomie Egyptian Astronomical Texts od O. Neugebauera a Richarda A. Parkera se nebeské obrazy zachycující oblohu včetně třiceti šesti dekanů začínají objevovat na víkách rakví kolem roku 2150 př. Kr. – což odpovídá chaotickému prvnímu přechodnému období, počátku thébského tlaku na sever ve snaze převzít moc Memfisu a Héliopole a době, kdy Marduk/Ra četl nebeská znamení jako pro sebe příznivá.

Víka rakví, když uplynula určitá doba a nástup věku Berana už nikdo nezpochybňoval, zcela jasně zachycovala nový nebeský věk, jako například tento výjev z hrobky nedaleko Théb (obr. 159). Čtyřhlavý Beran dominuje čtyřem stranám nebes (i Země). Nebeský Býk se znázorňuje proboden kopím či oštěpem a dvanáct znamení zvěrokruhu v pořadí a se symboly, které byly zavedeny v Sumerské říši, je zakresleno tak, že souhvězdí Berana je přesně na východě, tj. na místě, kde se v den rovnodennosti objevuje Slunce.

Obrázek 159
Pokud pro Marduka/Ra očekávaným či určujícím znamením byla konjunkce Jupitera a Slunce v „příbytku“ Berana, a pokud k ní skutečně došlo v roce 2142 př. Kr., jak tvrdí John Landseer, pak tento úkaz víceméně odpovídal aritmeticky spočtenému zodiakálnímu posunu (jedenkrát za 2160 let). To by ovšem znamenalo, že přechod do věku Berana nastal o asi sto padesát let dříve než pozorovatelný posun jarní rovnodennosti do domu Berana v roce 2000 př. Kr., jak to dosvědčují zmíněné dvě tabulky. Tento nesoulad by alespoň částečně mohl vysvětlit, proč se v oněch dobách nedokázali pozorovatelé nebes sjednotit v názoru, co objevující se nebeská znamení vlastně znamenají.

* * *

Jak Marduk sám v autobiografickém textu přiznává, i ono znamení, které mu říkalo, že nadešel čas ukončit jeho bloudění a vypravit se do země Chattijců v Malé Asii, se odehrálo dvacet čtyři let před jeho dalším krokem. Ale tuto i další nebeské předpovědi pečlivě sledoval i druhý tábor, Enlilovci. A i když Beran za časů Ibbisína, posledního krále Uru, nezačal v den jarní rovnodennosti ještě zcela jasně Novému roku dominovat, kněží-věštci tvrdili, že tato znamení předznamenávají neblahé konce. Ve čtvrtém roce Ibbísínovy vlády (2026 př. Kr.) mu jeho kněží řekli, že podle nebeských znamení „ten, který si říká Nejvyšší jako ti, jejichž hruď byla pomazána, již podruhé přiblíží se ze západu“. Na základě těchto předpovědí sumerská města pátého roku Ibbísínovy vlády přestala do Nannarova chrámu v Uru dodávat tradiční obětní zvířata. Téhož roku kněží-věštci předpověděli, že „až nadejde rok šestý, obyvatelé města Ur budou obklíčeni“. V následujícím, šestém roce, se znamení zkázy a zhouby začala objevovat s ještě větší naléhavostí a četností a samotná Mezopotámie, srdce Sumerské a Akkadské říše, byla napadena. V zápisech je zaznamenáno, že šestého roku „nepřátelští muži ze západu vstoupili na pláň, vstoupili do středu země, jednu po druhé dobývali hrdé pevnosti“.

Po dvaceti čtyřech letech pobytu v Chetitské říši obdržel Marduk další znamení: „Mé dny [v exilu] byly skončeny, mé roky [exilu] byly naplněny,“ napsal ve svých vzpomínkách. „S touhou v srdci vypravil jsem se ke svému městu Babylonu, ke svému chrámu Esagilu, horu připomínajícím, obnovit slávu svého věčného příbytku“. Částečně poškozená tabulka poté popisuje Mardukovu cestu z Anatolie zpět do Babylonu; zmiňovaná města naznačují, že nejprve šel zpátky na jih do Chámy (biblického Chamátu), a poté u Mári překročil Eufrat; opravdu se vrátil, jak znamení předpověděla, od západu.

Bylo to roku 2024 př. Kr.

Ve svých vzpomínkách Marduk píše, jak čekal, že jeho návrat do Babylonu bude triumfální a jak zahájí éru blahobytu a prosperity svého lidu. Představoval si, že ustanoví novou královskou dynastii a že první úkol nového krále bude přestavět Esagil, babylonský chrámový zikkurat, pod​le nového „rozvrhu nebes a Země“ – ve shodě s novým věkem Býka:

Vykročil jsem k Babylonu, 

ke svému městu vydal jsem se přes mnohé země;

krále Babylonu učinit nejvyšším, 

vprostřed města vztyčit svou chrámovou horu

k nebesům.

Esagil hoře se podobající král obnoví, 

dle rozvrhu nebes a Země 

on plán pro Esagil v podobě hory zakreslí, 

jeho výšku pozmění, 

jeho podstavu zvýší, 

jeho vrcholek zušlechtí.

V mém městě Babylonu 

on bude v blahobytu přebývat;

mou ruku uchopí, 

a já do svého města a do svého chrámu Esagilu 

navždy vstoupím.

Není pochyb, že si dobře uvědomoval, jak byl vystavěn Ninurtův chrámový zikkurat v Lagaši, jak byl vyzdoben a zkrášlen, a tak si i Marduk svůj vlastní chrám Ksagil („Dům, jehož vrchol je nejvyšší“) představoval obložený zářivými drahými kovy: „litým kovem bude pokryt, jeho schody budou pokladeny taženým kovem, jeho stěny budou kovem naplněny“. A až bude toto všechno hotovo, uvažoval dále Marduk, po stupních chrámu vystoupí kněží-astronomové a budou pozorovat nebesa, která potvrdí právoplatnost jeho nástupnictví:

Znalci věšteb ve službách mých 

vystoupí poté na jeho vrchol.

Po levici, po pravici a na protilehlých stranách 

bude každý z nich sám stát.

Poté k nim přistoupí král;

spravedlivou hvězdu Esagilu 

nad zemí [bude on pozorovat].
Když byl Esagil nakonec vystavěn, pracovalo se na základě velice přesných a podrobných plánů. Jeho orientace, výška a jednotlivé stupně byly skutečně zbudovány tak, že jeho vrchol směřoval přesně (viz obr. 33) ke hvězdě Iku, hlavní hvězdě souhvězdí Berana.

Ale Mardukovy ambiciózní představy se neměly vyplnit hned a na místě. Přesně v tomtéž roce, kdy v čele skupiny svých stoupenců ze západu, shromážděných Nabuem, vykročil zpátky k Babylonu, postihla starověký Blízký východ strašlivá katastrofa – taková, jakou nejen lidstvo, ale ani samotná Země do té doby ještě nikdy nezažila.

Marduk očekával, že jakmile budou nebeská znamení jasná, jak bohové, tak lidé se s jeho přihlášením se o ná​stupnictví smíří bez dalších námitek. „Dovolával jsem se bohů, všech bohů, aby mě vyslyšeli,“ napsal Marduk ve své autobiografii. „Na lidi, které jsem po cestě potkával, volal jsem ‚odevzdejte dávky Babylonu‘.“ Místo toho ale nalezl jen „spálenou zemi“: bohové zodpovědní za obilí a dobytek odešli, „do nebes vystoupili“, a bůh, který měl na starost pivo, „nechal ochořet srdce země“. To vše vedlo k násilí a krveprolití. „Bratr se obrátil proti bratru, přátelé se pobíjeli mečem, lidská těla ležela u bran domů“. Země byla zpustošená, lidi začala napadat divá zvířata, smečky psů rdousily lidi.

Jak Mardukovi přívrženci postupovali dále, chrámy a svatyně jiných bohů začaly být znesvěcovány. Největší svatokrádeží bylo poskvrnění Enlilova chrámu v Nippuru, který byl do té doby uctívaným náboženským centrem všech zemí a lidí. Když se Enlil dozvěděl, že nebyla ušetřena ani nejsvětější svatyně, že „v nejvyšší svatyni rouška byla stržena“, chvatně se vydal zpět do Mezopotámie. „Způsobil jas jako od blesku,“ když sestupoval z nebes; „v předvoji před ním byli bohové zahalení v záři“. Když viděl, co se stalo, „Enlil zlo proti Babylonu začal osnovat“. Rozkázal, aby byl Nabu zajat a předveden před Radu bohů; tímto úkolem byli pověřeni Ninurta s Nergalem. Ti ale zjistili, že Nabu uprchl ze svého chrámu v Borsippě na hranici Eufratu a že se ukrývá mezi svými stoupenci kdesi v Kanaánu či na ostrovech ve Středozemí.

Když se hlavní Anunnakové sešli v radě, zvažovali, co mají dělat dále, a alternativy probírali „bez ustání den a noc“. Jediný Enki promluvil na obranu svého syna: „Nyní, když princ Marduk povstal, nyní, když lidé podruhé pozvedli jeho obraz,“ proč se má neustále setkávat s protivenstvím? Pokáral Nergala, že se staví proti svému bratru, ale Nergal „stál před ním bez ustání den a noc“ a hájil se, že Marduk si nebeská znamení nesprávně vyložil. „Nechť Šamaš“ – Sluneční bůh – „znamení posoudí a oznámí výsledek lidu,“ řekl; „Nechť Nannar“ – Měsíční bůh – „na jeho znamení pohlédne a sdělí je lidu“. Nergal poté hovořil o jisté hvězdě souhvězdí, jejíž totožnost je předmětem sporu, a řekl, že „mezi hvězdami na nebesích paprsky Liščí hvězdy chvěly se“. Kromě toho viděl i jiná znamení – „jasné hvězdy na obloze nesoucí meč“ – komety míhající se po nebesích. Chtěl vědět, co tyto nové jevy znamenají.

Jak se výměna názorů mezi Enkim a Nergalem zostřovala, Nergal, který „rozezleně radu opustil“, ještě předtím prohlásil, že je třeba „použít to, co je zářivým pláštěm přikryto“ a tím „zlé lidi zahubit“. Neexistoval jiný způsob, jak Mardukovi a Nabuovi zabránit v převzetí moci, než použít proti nim „sedmí strašlivých zbraní,“ o jejichž skrýši v Africe Nergal jako jediný věděl. Byly to zbraně, které ze země dokázaly udělat „kupu prachu,“ města „rozvrátit“, moře „rozbouřit a to, co v nich živé jest, zahubit“ a „lidi zničit, jejich duše nechat vyprchat“. Popis těchto zbraní a následků jejich použití nás nemůže nechat na pochybách, že šlo o zbraně nukleární.

Byla to Inanna, kdo poukázal na to, že jim při dohadování ubývá času. „Než se čas naplní, vhodná chvíle bude promarněna!“ řekla hádajícím se bohům; „poslouchejte mě, všichni,“ pokračovala a poradila jim, aby v dalších úvahách pokračovali v soukromí, jinak by se Marduk o chystaném útoku mohl dozvědět (nejspíše od Enkiho). „Zamkněte své rty,“ řekla Enlilovi a ostatním, „odeberte se do svých soukromých příbytků!“ Teprve ve svém chrámu Emeslamu Ninurta opět promluvil. „Čas vypršel, hodina uplynula,“ pravil. „Otevřte cestu a nechte mě vykročit po ní!“

Kostky byly vrženy.

Z různých dochovaných zdrojů, zabývajících se osudovým řetězcem událostí, je nejdůležitější a nejzachovalejší zřejmě Epos o Errovi. Velmi podrobně zaznamenává diskuse, argumenty pro a proti a obavy z budoucnosti, pokud by Marduk a jeho přívrženci získali vládu nad kosmodromem a jeho doplňkovými zařízeními. Podrobnosti se ještě dozvídáme z Textů o Kedorlaómerovi a z nápisů na různých tabulkách, zveřejněných například v Oxford Editions of Cuneiform Texts. Všechny popisují zkázonosný a zhoub​ný proces až k jeho vyvrcholení, o kterém se můžeme dočíst i v knize Genesis, kapitole 18 a 19: „podvrátil“ Sodomu a Gomoru a „města zla“ na pláni okolo nich a „zničil všechny obyvatele měst, i co rostlo na rolích“.

Rozvrácení a smetení z povrchu zemského těchto „měst zla“ ale bylo jen podružnou událostí. Hlavním cílem útoku byl kosmodrom na Sinajském poloostrově. V mezopotámských textech se dočítáme, že „to, co bylo pozvednuto k Anuovi, Ninurta a Nergal zchřadnout nechali; tvář toho místa nechali rozplynout, vše okolo zničili“. Bylo to roku 2024 př. Kr.; důkazy – obrovská prohlubeň uprostřed Sinajského poloostrova a od ní vedoucí praskliny v zemi, ohromná okolní plocha pokrytá zčernalými kameny, stopy radiace jižně od Mrtvého moře a jeho novy tvar a rozloha – to vše nacházíme ještě po čtyřech tisících let.

Bezprostřední následky nebyly o nic méně hluboké a vážné. Nukleární výbuchy a jejich jasné záblesky a vyvolané otřesy půdy nebyly sice v Mezopotámii vidět ani cítit, ale nakonec se ukázalo, že pokus zachránit Sumer, jeho bohy a kulturu vedl nakonec k neblahému konci pro celou říši a její civilizaci.

Hořký zánik Sumeru a jeho velkých městských center se popisuje v mnoha textech Nářků, dlouhých básních, které popisují zhoubu Uru, Nippuru, Uruku, Eridu a dalších zná​mých i méně známých měst. Typické pohromy, které kdysi hrdou a prosperující zemi postihly, se vyjmenovávají v Nář​ku nad zánikem Uru, dlouhé básni o zhruba 440 verších, z nich si několik ocitujeme:

Město bylo změněno v rozvaliny, 

lidé naříkají…

jeho lidé, ne hliněné střepy nádob 

plnily jeho údolí…

Ve vznešených branách, kde se dříve 

procházeli, leží nyní všude mrtvá těla…

Kde se dříve konaly oslavy země celé, 

leží nyní lidé na hromadách…

Mladí leželi v klínech svých matek 

jako ryby vytažené z vody ven…

Zemská rada byla rozpuštěna.

V sýpkách a zásobárnách, jichž byl v zemi dostatek, 

ohně zaplály…

vola ve stáji nehleděl si jeho pán, 

jeho pastýř zmizel…

ovcí v ohradě nehleděl si jejich pán, 

jejich pasáček zmizel…

V řekách města prach se usadil, 

koryta vyschla a změnila se ve spleť děr…

Na polích města není obilí, 

zmizel jejich rolník…

Palmové háje a vinice, medem a vínem 

oplývající, plodí teď pouze horské trní…

Drahé kovy a kameny, lapis lazuli, 

roztroušeny jsou všude kolem…

Chrám v Uru vydán byl

napospas větru…

Píseň změnila se v nářek…

Celý Ur propukl v pláč.
Dlouhou dobu se odborníci domnívali, že různé texty Nářků popisují na sebe navazující, ale postupné ničení jednotlivých sumerských měst útočníky ze západu, z východu a ze severu. Ale ve Válkách bohů a lidí jsme vyslovili názor, že tomu tak nebylo; všechny záznamy totiž hovoří o jediné zkázonosné události, která postihla celou zemi naráz, o neobvyklé katastrofě a náhlém neštěstí, proti němuž nebylo obrany, ochrany, nedalo se před ním nikam skrýt. Nyní již vědci myšlenku, že šlo o jednorázovou a globální katastrofu, také postupně začínají přijímat; na přijetí ovšem ještě čekají námi předložené důkazy o tom, že toto neštěstí bylo spojeno s „podvrácením“ oněch „měst zla“ a kosmodromu na západě. Nad Sinajským poloostrovem totiž neočekávaně vznikl atmosférický podtlak, který měl za následek obrovský vzdušný vír a bouři, které radioaktivní mrak zanesly na východ – k Sumerské říši.

Různé dostupné texty, nejen texty Nářků, zcela jasně hovoří o této pohromě jako o nezastavitelné bouři, o Zlém větru a nenechávají nás na pochybách, že šlo o následky onoho nezapomenutelného dne, kdy se nedaleko od pobřeží Středozemního moře ozval nukleární výbuch:

Onoho dne, 

kdy nebesa byla zkrušena a 

Země se chvěla, 

její tvář zahalil vír –

Kdy obloha potemněla 

a přikryl ji mrak –

Onoho dne vznikla

Ohromná bouře z nebes…

Bouře ničící zemi…

Zlý vítr, jako ničivý tok vody…

Hrozivá bouře spolu se spalujícím žárem…

Za dne nedopřála zemi jasu Slunce, 

v noci hvězdy nezářily…

Vyděšení lidé téměř dýchat nemohli;

zlý vítr je dostihl a uchopil, 

nedopřeje jim dalšího dne…

Ústa chrlila krev, 

hlavy byly zalité krví…

Tváře pobledly pod Zlým vichrem.

Když se smrtící oblak odsunul – „poté, co se bouře přehnala nad městem, vše se začalo řítit a rozpadat“:

Poté se celá města rozpadla,

Domy se rozpadly,

Stáje se rozpadly, 

ovčince zely prázdnotou…

Sumerské řeky plynuly dále, 

ale jejich vody zhořkly;

na obdělaných polích rozrostl se plevel, 

na pastvinách zůstaly jen chřadnoucí rostliny.

Byla to smrtonosná bouře, která ohrozila i samotné bohy. Texty nářků vyjmenovávají v podstatě všechna sumerská města a říkají, že tamní bohové opustili své příbytky, své chrámy a svatyně – a ve většině případů už se tam nikdy nevrátili. Někteří blížícímu se smrtícímu mračnu unikli ve spěchu, „odlétli jako ptáci“. Inanna, která chvatně unikla do bezpečného útočiště, si později stěžovala, že ve svém chrámu musela zanechat šperky a jiné drahocennosti. Tak tomu ovšem nebylo všude. Například v Uru Nannar a Ningal odmítli své stoupence opustit a dovolávali se Enlila, aby udělal cokoliv, jen aby katastrofě zabránil; Enlil jim ale odpověděl, že osud Uru se již nedá změnit. A tak božský pár strávil v Uru hrůznou noc: „Před strašlivostí oné noci neprchli“, skryli se v podzemí „jako termiti“. Ráno ale Ningal zjistila, že Nannar/Sín byl mrakem zasažen, a tak se „v chvatu oděla do roucha“ a s nemocným manželem opustila milovaný Ur. V Lagaši po odchodu Ninu rty čekala v jejich chrámu Girsu samotná Bau a nedokázala se přimět také odejít. Zůstala pozadu a „hořce naříkala pro svůj posvátný chrám, pro své město“. Toto zpoždění ji málem stálo život: „Onoho dne dostihl ji mrak, mrak dostihl Paní“. (Někteří odborníci dokonce soudí, že následující verš nář​ku naznačuje, že Bau o život skutečně přišla: „Bau, jako by byla pouhou smrtelnicí, mrak také dostihl“.)

Cesta Zlého větru se širokým obloukem přehnala nad bývalým Sumerem a Akkadem a dotkla se i Eridu, Enkiova města na jihu. Dozvídáme se, že Enki se skryl v dostatečné vzdálenosti od cesty větru, ale přesto dostatečně blízko, aby se mohl do města vrátit, jakmile mrak odvanul. Nalezl tam město „zahalené tichem, obyvatele jeho nakupené v hro​madách“. Ale tu a tam někdo pohromu přežil, a tak je Enki odvedl na jih do pouště. Byla to „nepřátelská země“, neobyvatelná; ale Enkimu se za pomoci jeho vědeckých schopností – jako Hospodinu o pět set let později v sinajské poušti – podařilo opatřit vodu a potraviny pro „ty, kdož z Eridu byli vypuzeni“.

Osud tomu chtěl, že Babylon, položený na severním cípu široké a ničivé cesty Zlého větru, byl ze všech mezopotámských měst zasažen vůbec nejméně. Jelikož Marduk dostal od svého otce varování, vyzýval lidi z města, aby rychle odešli a vydali se na sever; a to slovy připomínajícími radu anděla Lotovi a jeho rodině, když jim říkal, aby opustili Sodomu, než bude zničena. Marduk uprchlíkům z Babylonu řekl, aby se „neotáčeli ani nedívali zpět“. A pokud by se jim uniknout nepodařilo, měli se „skrýt v prostoru pod zemí, v temnotě“. Jakmile se Zlá bouře přehnala, měli zakázáno pozřít ve městě jakýkoliv pokrm či nápoj, protože „by se jich mohl dotknout duch“.

* * *

Když se vzduch nakonec pročistil, ukázalo se, že celá jižní Mezopotámie je zcela poničená. „Bouře zemi zpustošila, smetla vše z jejího povrchu… Nikdo nechodí po jejích cestách, nikoho není na nich vidět… Na březích Tigridu a Eufratu jen chřadnoucí rostliny skomírají… V sadech a zahradách nic nového neroste, vše rychle usychá… Ve stepích ubývá zvířat velikých i drobných… Ohrady s ovcemi vichr rozmetal“.

Život se začal pomalu obnovovat teprve po sedmi letech. S podporou élamských a gutejských vojsk, oddaných Ninurtovi, se do Sumeru vracely náznaky organizované společnosti; vládli v ní panovníci usazení v dřívějších provinčních centrech Isinu a Larse. A teprve po uplynutí sedmdesáti let – stejně dlouho, jako později trvalo obnovení chrámu v Jeruzalémě – byl v Nippuru znovu vystavěn chrám. Ale „bohové, kteří určují osudy,“ Anu a Enlil, neviděli důvod, proč by se měla křísit minulost. Jak Enlil řekl Nannarovi/Sínovi, který se zastával Uru –

Uru bylo přislíbeno království –

nikoliv však věčná vláda.
Marduk ale zvítězil. Po několika desetiletích se jeho vize o babylonském králi, který ho uchopí za ruku, znovu vybuduje město a do velké výše vystaví zikkurat Esagil, skutečně vyplnila. Po váhavém začátku získala První babylonská dynastie žádoucí moc a sílu, které později vyjádřil Chammurapi:

Vznešený Anu, pán všech bohů, 

který z nebes na Zemi sestoupil, 

a Enlil, pán nebes a Země, 

který určuje osudy pozemské, 

přidělili Mardukovi, prvorozenému Enkiho,

Enlilovy moci nad veškerým lidstvem;

učinili ho velikým mezi bohy, kteří sledují a vidí, 

stanovili Babylon, aby byl povýšen, 

učinili ho nejvyšším na světě;

a v jeho středu pro Marduka 

vytvořili království věčné.
V Egyptě, jehož se nukleární mrak nedotkl, přechod k věku Berana začal ihned po thébském vítězství a po uvedení panovníků dynastií Střední říše na trůn. Když se oslavy příchodu Nového roku, konající se v době zvednutí hladiny Nilu, přizpůsobily Novému věku, chvalozpěvy na Ra-Amena ho oslavovaly takto:

Ó ten jiskřící, 

jenž září v záplavových vodách.

Ten, jenž zvedá hlavu a zdvihá čelo:

Ten z Berana, největší z nebeských tvorů.
V Nové říši cesty k chrámům lemovaly sochy Berana; a ve velkém chrámu Amóna-Ra v Karnaku na tajném pozorovacím místě, které se muselo otevírat v den zimního slunovratu, aby jím k nejsvětější svatyni vnikly sluneční paprsky, byly pro kněze-astronoma napsány následující pokyny:

Jeden půjde k hale nazývané Nebeský horizont.

Jeden vyšplhá na Aha, „Osamělé místo majestátní 

duše,“

vysokou komnatu na sledování Berana, který pluje 

po obloze.
V Mezopotámii se příchod věku Berana začínal také pomalu, ale jistě uznávat – projevovalo se to změnami v kalendáři a v seznamech nebeských hvězd. Tyto seznamy, které dříve začínaly souhvězdím Býka, nyní měly na prvním místě Berana; a u měsíce Nissanu, kdy se odehrávala jarní rovnodennost a začínal Nový rok, se namísto Býka také začal vpisovat Beran. Příkladem může být babylonský astroláb („měřič hvězd“), o kterém jsme již hovořili (viz obr. 102) ve spojitosti s původem dělení na třicet šest částí. Na tomto astrolábu je hvězda Iku zcela jasně určujícím nebeským tělesem, podle níž se poznal první měsíc Nissan. Iku byla „alfou“ či vedoucí hvězdou souhvězdí Berana; dodnes je známá pod arabským jménem Hamal, což znamená „samec ovce“.


Obrázek 160
A tak Nový věk přišel, na nebesích i na Zemi.

Měl vládnout dvěma následujícím tisíciletím a astronomii, kterou „Chaldejci“ předali Řekům. Když v posledních letech čtvrtého století př. Kr. Alexandr Veliký uvěřil, že mu bude darována nesmrtelnost – jako se to domníval Gilgameš o 2500 let dříve – protože jeho otcem byl egyptský bůh Amón, šel do věštírny v poušti na západě Egypta, aby mu tam tuto domněnku potvrdili. Když se tak skutečně stalo, nechal razit stříbrné mince se svým portrétem, ozdobeným beraními rohy (obr. 160).

O několik století později sláva Berana pohasla a nahradilo ji souhvězdí Ryb. Ale to, jak se říká, už je historie.


13. kapitola

Neblahé dozvuky

Chtěje získat nadvládu nad Zemí, Marduk nejprve přikročil k získání nadvlády na nebesích. K tomu měla posloužit nanejvýš důležitá příležitost – výroční oslavy příchodu Nového roku, při nichž se veřejně předčítal Epos o stvoření. Díky této tradici se mělo obyvatelstvo nejen seznámit se základní kosmogonií a příběhem evoluce a příchodu Anunnaků, nýbrž také způsob, jímž se měly stanovit a připomenou základní náboženské zásady vztahu bohů a lidí.

Epos o stvoření byl tedy užitečným a mocným nástrojem indoktrinace a opakované indoktrinace; a jako jeden z prvních činů, které Marduk udělal, bylo, že se dopustil jednoho z největších podvodů vůbec: nahradil v babylonské verzi stvoření jméno „Nibiru“ jménem „Marduk“. Náhle to byl Marduk, nebeský bůh, který se zjevil z okolního vesmíru, porazil Tiámat, vytvořil Tepaný náramek (pás as​teroidů) a Zemi z polovin Tiámaty, upravil sluneční soustavu a stal se velkým bohem, jehož oběžná dráha obkružuje a objímá „jako smyčka“ dráhy všech ostatních nebes​kých bohů (planet), a tím je podřizuje Mardukovu majestátu. Všechny následující nebeské stanice, dráhy, cykly i jevy jsou tedy mistrovskými díly Mardukovými: to on určil svou oběžnou dráhou božský čas, nebeský čas definicí konstelací a čas pozemský tím, že dal Zemi její oběžnou pozici a náklon. Také on připravil Kingu, hlavní Tiámatin satelit, o jeho vznikající nezávislou dráhu a přeměnil jej na Měsíc, satelit Země, aby přibýval a ubýval a ohlašoval měsíce v roce.

Když znovu uspořádal nebesa, Marduk nezapomněl urovnat i osobní záležitosti. V minulosti byla Nibiru jakožto domovská planeta Anunnaků sídlem Anua a tím byla s ním spojena. Avšak poté, co si Marduk Nibiru přivlastnil, přisoudil Anuovi menší planetu – tu, kterou dnes nazýváme Uran. Mardukův otec Enki byl původně spojen s Měsícem; nyní mu Marduk prokázal tu čest, že mu dal planetu „číslo jedna“ – tu nejvzdálenější, které říkáme Neptun. Aby svůj podvod zamaskoval a aby se zdálo, že tomu tak bylo odedávna, babylonská verze Eposu o stvoření (zvaná podle úvodních slov Enúma eliš) zavedla pro názvy planet sumerskou terminologii a tuto planetu nazval NUDIMMUD, „Obratný tvůrce“ – a přesně tohle znamenal Enkiho egyptský přídomek Chnum (Chnumew).

Mardukův syn Nabu také potřeboval nějaký nebeský protějšek. Proto byla planeta, které my říkáme Merkur a která se spojovala se Enlilovým mladým synem Iškurem/Adadem, byla tomuto Enlilovci vyvlastněna a přidělena Nabuovi. Ani na Mardukovu družku Sarpanit, jíž vděčil za své osvobození z Velké pyramidy a za to, že mu byl změněn trest pohřbení zaživa na vyhnanství (první ze dvou), se nezapomnělo. Marduk si tím zároveň vyřídil účty s Inannou/Ištar: zbavil ji nebeského spojení s planetou, které říkáme Venuše, a daroval ji Sarpanit. (Čirou náhodou se tato záměna Sarpanit za Inannu/Ištar nikde nedochovala, ačkoliv změna Nabua za Adada se zčásti obrazila v babylonské astronomii.)

Enlil byl však příliš mocný na to, aby se nechal jen tak odstrčit stranou. Místo co by změnil Enlilovu nebeskou po​zici (jako boha sedmé planety, Země), Marduk si sám v nu​merické hierarchii přivlastnil číslo padesát, což bylo i číslo Enlilovo, jen o jednu příčku níž než Anu, který měl šedesát (Enki měl čtyřicet). Toto převzetí se objevilo v Enúma eliš při výčtu v sedmé, poslední tabulce eposu, Padesát jmen Mardukových. Seznam začíná jeho vlastním jménem „Marduk“ a končí novým, nebeským jménem „Nibiru“, a každé jméno je doplněno přívlastkem s oslavným vysvětlením jeho významu. Když bylo čtení padesáti jmen při novoroční slavnosti u konce, nechyběl mezi nimi snad jediný významný čin, tvůrčí počin, projev shovívavosti, vlády a svrchovanosti.… „Padesáti jmény,“ praví se ve dvou závěrečných verších eposu, „ho Velcí bohové obdařili; titulem Padesát vyjádřili jeho svrchovanost“. Epilog dodaný knězem-písařem dělá z Padesáti jmen přímo babylonskou „povinnou četbu“:

Nechť jsou uchována v paměti, 

ať je přední mužové vysvětlují.

Nechť moudří a znalí 

o nich spolu debatují;

Nechť otec je odříkává 

a vštěpuje synkovi.

Mardukovo uchvácení moci na nebesích bylo doprovázeno podobnou náboženskou změnou na Zemi. Ostatní bohové, vůdčí Anunnakové – dokonce i jeho přímí odpůrci – nebyli vyloučeni ani potrestáni. Byli však prohlášeni za Mardukovy podřízené prostřednictvím mazaného triku, že veškeré jejich atributy a schopnosti byly převedeny Mardukovi. Jestliže byl Ninurta znám jako bůh hospodaření, který daroval lidstvu znalost zemědělství, neboť postavil v horách hráze a vykopal odvodňovací kanály, tuto funkci si nyní přivlastnil Marduk. Jestliže Adad byl bohem deště a bouře, nyní byl Marduk „Adadem dešťů“. Seznam částečně dochovaný na babylonské tabulce začíná následovně:

Ninurta = Marduk motyky

Nergal = Marduk útoku

Zababa = Marduk boje muže proti muži

Enlil = Marduk vlády a rady

Nabium = Marduk čísel a počtů

Sin = Marduk osvětlující noc

Šamaš = Marduk spravedlnosti

Adad = Marduk dešťů

Někteří badatelé se domnívali, že v této koncentraci všech božských schopností a funkcí v jedné osobě Marduk zavedl pojem všemohoucího boha – což už je krok k monoteistickému náboženství biblických proroků. Avšak to mate víru v jednoho Boha Všemohoucího s náboženstvím, v němž je jeden bůh pouze nadřazen jiným, s polyteismem, v němž jeden bůh vládne ostatním. Slovy eposu Enúma eliš se Marduk stal „Enlilem bohů“, jejich „Pánem“.

Z Marduka/Ra, který již nesídlil v Egyptě, se stal Amen, „Neviděný“. Nicméně egyptské hymny složené na jeho počest ho oslavují jako svrchovaného a také připomínají, že podle nové teologie je nyní „bohem všech bohů“, „síly mocnější než síla jiných bohů“. V jedné sbírce těchto hymnů, která byla sepsána v Thébách a objevena v psané podobě na tzv. Leidenském papyru, kapitoly začínají popisem, jak poté, co „ostrovy, jež se nacházejí uprostřed Středozemního moře“ poznaly jeho jméno jako „vznešené a moc​né,“ jak „lidé z kopcovitých krajů sešli z hor v úžasu; každá svévolnická země byla naplněna tvým děsem“. Kapitola šestá, která vypočítává další země, jež se podvolily Amenu/Ra, dále popisuje příchod boha do Země bohů – podle nás je to Mezopotámie – a posléze výstavbu Amónova nového chrámu – podle nás je to Esagil. Text je téměř stejný jako ten, v němž Gudea popisuje veškeré vzácné stavební materiály, dovezené zblízka i zdaleka: „Hory ti darovaly kamenné kvádry, z nichž byly zhotoveny velké brány tvého chrámu; koráby plují po moři, umně se blíží k přístavům, naložené a nasměrované do tvé přítomnosti“. Každá země, každý lid posílá obětiny na usmířenou.


Amenovi však nevzdávají poctu jen lidé; koří se mu i ostatní bohové. Zde je několik veršů z následujících kapitol z papyru vzývajícího Amena-Ra jako krále bohů:

Společnost bohů, jež přišla z nebes, 

se shromáždila před tvými zraky, oznamujíc:

„Přeslavně slavný, pán pánů… On je náš Pán!“

Nepřátelé vesmírného Pána jsou pokořeni;

jeho nepřátel, již byli na nebi i na Zemi, není více.

A ty jsi vítěz, Amene-Ra!

Ty jsi bůh nade vše mocný, mocnější než 

ostatní bohové. Jen ty jsi jeden, jeden jediný.

Bože všehomíra:

Silnější všech měst je tvé město Théby.

Nápad nevyloučit ostatní velké Anunnaky, nýbrž si je podrobit, byl geniální tah. Když byla potom v patřičné době a s patřičnou nádherou dokončena stavba posvátného okrsku Esagily, Marduk pozval ostatní přední božstva, aby přišla a usadila se v Babylonu, každé ve vlastní svatyni, která byla speciálně pro ně v okrsku vybudována. Šestá tabulka zmíněného eposu v babylonské verzi konstatuje, že poté, co byl dokončen Mardukův vlastní chrám-sídlo a byly postaveny svatyně dalších Anunnaků, Marduk je všechny pozval na hostinu. „Toto je Babylon, to je váš domov!“ řekl. „Veselte se v jeho okrscích, usaďte se v jeho prostorách“. Tím, že bohové přijali jeho pozvání, učinili doslova zadost jménu Babylon – Babili – které znamená „Brána bohů“.

Podle této babylonské verze se ostatní bohové posadili před zvýšeným stolcem, na nějž se usadil Marduk. Bylo mezi nimi i „sedmero bohů osudu“. Poté, co skočilo hodování a byly vykonány patřičné obřady, poté, co všichni potvrdili, že „všechny zvyky byly náležitě dodrženy podle všech znamení,“

Enlil pozdvihl luk, svou zbraň 

a položil ji před bohy.

Enki, který toto gesto vůdce Enlilovců pochopil jako symbolické vyjádření „mírového soužití“, promluvil takto:

Nechť je náš syn, Mstitel, vzýván;

Ať jeho svrchovanost nikdo nezpochybní, 

nechť nemá soka.

Ať je pastýřem lidského rodu až do konce dní;

nechť lidé nikdy nezapomenou velebit jeho činy.

Enki potom vypočítal, jakými způsoby se Mardukovi i dalším bohům shromážděným v Babylonu lidé mají klanět, a nakonec pravil k Anunnakům:

Pokud jde o nás, podle všech jeho jmen, 

on je náš bůh!

Nyní provolejme jeho padesát jmen!

A tak provolali jeho padesát jmen – čímž zařadili Marduka do stejné skupiny Padesáti, do níž původně spadal Enlil a Ninurta – a Marduk se stal bohem bohů. Ne prostě pouhým bohem, nýbrž bohem, jemuž jsou ostatní bohové povinováni poslušností.

Jestliže toto nové náboženství vzniklé v Babylonu se ani zdaleka nedalo nazývat monoteistické, badatelé (zejména na přelomu devatenáctého a dvacátého století) si lámali hlavu a také vášnivě debatovali o tom, do jaké míry mohl pojem Nejsvětější trojice vzniknout v Babylonu. Dospěli k názoru, že nové babylonské náboženství kladlo důraz na rodovou linii Enki-Marduk-Nabu a že Syn získal své božství od svého svatého otce. Zdůrazňovali, že Enki o něm hovořil jako o „našem synovi“, že jeho jméno, MAR.DUK, znamenalo „Syn čistého místa“ (P. Jensen), „Syn kosmické hory“ (B. Meissner), „Syn zářícího dne“ (F. J. Delitzsch), „Syn světla“ (A. Deimel) nebo prostě „Pravý syn“ (W. Paulus). Skutečnost, že všichni tito přední asyriologové byli Němci, pramenila v prvé řadě ze zvláštního zájmu, s nímž německá orientální společnost (Deutsche Orient-Gesellschaft) – archeologická společnost, která ovšem také sloužila politickým a špionážním cílům – prováděla v podstatě nepřerušenou řadu vykopávek v Babylonu od roku 1899 až téměř do konce 1. světové války, kdy Irák v roce 1917 připadl Britům. Vykopávky starého Babylonu (ačkoliv ty pozůstatky pocházely ponejvíce ze 7. století př. Kr.) spolu se stále rostoucím pochopením, že biblické příběhy jsou mezopotámského původu, vedly k vášnivé diskusi mezi vědci nejprve na téma Babel und Bibel (Babylon a Bible) a potom k teologické debatě. Byl Marduk Urtyp Christi? (Marduk prototypem Krista?) – tak se tázaly různé studie, např. jedna z pera Witolda Pauluse. Vedl je k tomu příběh o Mardukově pohřbení a následném zjevení, po němž se stal vedoucím, dosud nejmocnějším božstvem.

Tato otázka nebyla již vyřešena, jelikož Evropa a Německo speciálně se po 1. světové válce musely vypořádat s mnohem tíživějšími problémy. Jisté je však jedno – Nový věk, který Marduk a Babylon započali kolem roku 2000 př. Kr., našel svůj výraz v novém náboženství, polyteistickém, avšak s jedním bohem, jemuž jsou ostatní podřízeni.

Když se Thorkild Jacobsen zabýval čtyřmi tisíciletími mezopotámského náboženství (The Treasures of Darkness), označil za největší změnu, která se odehrála na začátku druhého tisíciletí př. Kr., a to objevení „národních“ bohů na místě původních, univerzálních bohů předešlých dvou tisíciletí. Minulá mnohočetnost božských sil, píše Jacobsen, „vyžadovala schopnost rozlišovat, hodnotit a vybírat“ – ne jen mezi bohy, nýbrž i mezi dobrem a zlem. Tím, že si Marduk přisvojil síly a schopnosti všech ostatních bohů, tuto volbu zrušil. „Národní charakter Marduka,“ píše Jacobsen ve studii s názvem Toward the Image of Tamnuz, vytvořil situaci, v níž se „náboženství a politika neoddělitelně propojily,“ a v níž bozi „prostřednictvím znamení a předpovědí aktivně řídili politiku svého státu“.

* * *

Vznik vůdčích politických sil a náboženství za pomoci „znamení a předpovědí“ je vskutku hlavním přínosem Nového věku. Vzhledem k významu, jenž se přisuzoval nebeským znamením při určování skutečného počátku změny zvěrokruhu a při určování, kdo bude svrchovaným vládcem Země, to ani není nic tak překvapujícího. Po mnoho tisíciletí to bylo slovo Sedmi, již určují osud: Anu, Enlil a další přední Anunnakové, kteří dělali rozhodnutí týkající se os​tatních Anunnaků; pokud šlo o lidské záležitosti, Pán přikázání byl sám Enlil. Na rozhodnutí se pak podílela nebeská znamení.

V „prorockých textech“ (z jednoho z nich jsme již citovali) hrála hlavní božstva roli podle nebeských znamení nebo v jejich rámci. V Novém věku stačila nebeská znamení – konjunkce planet, zatmění, kruh kolem Měsíce, zákryt dvojhvězd a tak dále – sama o sobě a nebylo již zapotřebí božské intervence nebo účasti: osud se dal vyčíst ze samotných nebes.

Babylonské texty i texty sousedních národů z druhého a prvního tisíciletí př. Kr. jsou takových nebeských znamení a jejich výkladů plny. Jak čas běžel, vyvinula se kolem toho hotová věda, chceme-li to tak nazvat, se speciálními kněžímu zvanými beru (asi nejpřesnější překlad by byl „jasnovidec“), kteří vždy byli připraveni vysvětlit pozorování nebeských jevů. Předpovědi, sledující trend, který započal v době panování Třetí dynastie Uru, se nejprve zabývaly státními záležitostmi – osudem krále a jeho dynastie i sudbou celé země:

Až bude kruh kolem Měsíce 

a uvnitř něj bude stát Jupiter, 

tehdy nás napadne armáda z Aharru.

Až Slunce vystoupí k zenitu a bude tma, 

nepravost, jež se nám děje, bude zmařena.

Až se Venuše přiblíží ke Štíru, 

tehdy přivane do země zlý vítr.

Až se v měsíci Siwan objeví Venuše 

v Raku, král nebude mít sobě rovného.

Když Slunce obkrouží korona a její otvor bude 

směřovat k jihu, tehdy povane vítr od jihu.

Bude-li jižní vítr vát toho dne, kdy Měsíc 

skryje svou tvář, tehdy budou dštít nebesa.

Když se Jupiter objeví na počátku roku, 

tu sklizeň obilí bude hojná.

Zvláště „vstupům“ planet do konstelací zvěrokruhu se přičítala mimořádná důležitost, neboť se považovaly za posílení vlivu té či oné planety (ať už dobrého nebo zlého). Pozice planet uvnitř konstelací zvěrokruhu se nazývaly termínem Manzallu („stanice“), z čehož pochází hebrejský plurál Mazzaloth (2. Královská, 32,5) a z něj se zase vyvinulo slovo Mazal („štěstí, náhoda“), přičemž náhoda může být jak šťastná, tak nešťastná.

Jelikož s různými bohy – a někteří z nich byli od babylonských časů Mardukovi nepřátelé – se nespojovaly pouze planety, nýbrž i měsíce v roce, bylo čím dál důležitější, v jaké době se to které nebeské znamení objevilo. Jako příklad uvádíme jedno znamení, v němž se pravilo: Jestliže dojde k zatmění Měsíce v měsíci Ayaru o třetí hlídce“, a jisté další planety budou v určitých pozicích, „král Élamu padne svým vlastním mečem… jeho syn nedosedne na trůn; trůn Élamu zůstane prázdný.“

Babylonský text z velmi rozsáhlé tabulky (VAT-10564), rozdělený do dvou sloupců, obsahoval instrukce, co se má a co se nemá dělat v určitých měsících: „Král může vystavět chrám nebo nechat opravit posvátné místo v Šebatu a Adaru… Jistá osoba se smí vrátit do svého domova v Nis​sanu.“ Text, nazvaný S. Langdonem (v jeho díle Babylonian Menelogies and the Semitic Calendars) „velkým babylonským církevním kalendářem“ potom vypočítává šťastné a nešťastné měsíce, ba dokonce i dny a půldny, jak se které hodí pro celou řadu osobních činností (například nejpříznivější doba, v níž je radno uvést nevěstu do nového domova).

Jak se znamení, předpovědi a pokyny stále více zaměřovaly na osobní stránky, hraničily už s horoskopy. Zdalipak se jistá osoba – a už to nemusí být přímo král – zotaví z nemoci? Porodí těhotná žena zdravé děcko? A pokud jsou některá znamení nepříznivá, je možno nějak odvrátit, aby se vyplnila? Za tím účelem byla sepsána různá zaříkadla a zaklínadla; v jednom textu se například skutečně dočteme zaříkadlo, které se mělo odříkávat, chtěl-li muž zabránit, aby mu nezřídl vous; obracel se tedy se svou pros​bou předepsanými slovy „k hvězdě, jež dává světlo“. Později byly zavedeny amulety, v nichž se nosily verše s vhod​ným textem. Také záleželo na tom, z čeho byl amulet (který se většinou nosil zavěšen na krku) zhotoven. Jestliže byl z hematitu, jeho nositel „mohl pozbýt to, co získal“, jak se pravilo v jedné předpovědi. Naopak amulet zhotovený z lapisu lazuli zajišťoval, že ten, kdo jej nosí, „bude obdařen mocí“.


Obrázek 161

Obrázek 162
V proslulé knihovně asyrského krále Aššurbanipala archeologové našli více než dva tisíce hliněných tabulek obsahujících texty vztahující se k předpovědím. I když se většina zabývá předpověďmi podle nebeských úkazů, není tomu tak vždy. Některé rozebírají znamení zjevená ve snu, jiné se zabývají „znameními“ oleje a vody, tj. předpověďmi na základě tvaru, jaký udělá olejová skvrna na hladině, i významem, jaký se dal vyčíst ze zvířecích vnitřností po oběti. To, co bývalo astronomií, se změnilo v astrologii, a astrologie se posléze proměnila v čarování, věštění, kouzelnictví. R. Camblell Thompson měl jistě pravdu, když velké sbírce textů zabývajících se znameními dal titul The Report of the Magicians and Astrologers of Niniveh and Babylon (Zpráva o kouzelnících a astrolozích z Ninive a Babylonu).

Proč s sebou toto vše Nový věk přinesl? Beatrice Goffová v díle Symbols of Prehistorie Mesopotamia spatřuje příčinu v rozpadu rámce bohové-kněží-králové, který držel společnost pohromadě v předchozích tisíciletích. „Neexistovala aristokracie, kněží jako třída, žádní intelektuálové,“ kteří by zabránili situaci, kde byly „všechny životní události neoddělitelně spjaty s takovými ,kouzelnými‘ praktikami“. Astronomie se změnila v astrologii, protože když staří bohové odešli ze svých „kultovních center“, lidé se ohlíželi alespoň po nějakých osudových znameních a věštbách, jimiž by se mohli v neklidných dobách řídit.

A vskutku astronomie nebyla už tím, čím bývala ve dvou tisíciletích významných objevů Sumeřanů. Navzdory vysokému hodnocení a úctě, jaké se těšila „chaldejská“ astronomie u Řeků ve druhé polovině prvního tisíciletí př. Kr., byla to sterilní astronomie, která se nemohla ani zdaleka rovnat sumerské, z níž pochází tolik principů, metod a pojmů, na nichž je založena moderní astronomie. „Sotva by se našla jiná kapitola historie vědy, v níž by existoval takový rozpor mezi obecně přijímaným popisem určitého období a výsledky, které se pomalu vynořují z podrobného zkoumání pramenných materiálů,“ píše O. Neugebauer v díle The Exact Sciences in Antiquity (Exaktní vědy ve starověku). „Je evidentní,“ píše dále, „že matematická teorie hrála v babylonské astronomii větší roli ve srovnání s velmi skromnou rolí přímého pozorování“. Tato „matematická teorie“, jak odhalilo zkoumání babylonských astronomických tabulek, byly sloupce a sloupce číselných řad, vytištěných – a to slovo používáme záměrně – na hliněných tabulkách, jako by to byly výjezdy z počítače! Na obr. 161 je fotografie jedné takové (mírně poškozené) tabulky; na obr. 162 je obsah téže tabulky převedený do moderních číslic.

Babylonské seznamy předpovídaných pozic Slunce, Měsíce a viditelných planet, podobně jako astronomické kodexy starých Mayů, které obsahovaly stránky a stránky piktografů zabývajících se planetou Venuší (aniž by z nich vyplývalo, že jsou založeny na skutečných pozorováních této planety), jsou nesmírně podrobné a přesné. V případě Babylonu jsou však tyto tabulky (zvané efemeridy) doprovázeny návodnými texty na dalších tabulkách, kde je po​drobně a krok za krokem vypsáno, jak se mají efemeridy vypočítat; obsahují instrukce, jak například vypočíst na padesát let dopředu zatmění Měsíce na základě údajů vyčtených ze sloupců zabývajících se rychlostmi oběhu Slunce a Měsíce a dalšími potřebnými faktory. Ale: abychom citovali z díla Astronomical Cuneiform Texts O. Neugebauera, „bohužel tyto návody neobsahují nic, co bychom mohli nazvat ‚teorií‘, na jejímž základě byla tato metoda uplatněna“.

Přesto „taková teorie“, zdůrazňuje autor, „určitě musela existovat, jelikož je nemožné vymyslet vysoce komplikované výpočetní postupy bez velmi pečlivě vypracovaného plánu“. Z velmi úhledného písma a pečlivě seřazených sloupců a řádek je zřejmé, domnívá se Neugebauer, že babylonské tabulky jsou již kopie úzkostlivě puntičkářsky vyhotovené podle starších, stejně pečlivě a krasopisně vypracovaných předloh. Dochované matematické číselné řady byly založeny na sumerské šedesátkové soustavě a použitá terminologie – konstelace zvěrokruhu, jména měsíců a více než padesát astronomických termínů – byla čistě su​merská. Proto není nejmenších pochybností o tom, že zdroj těchto babylonských dat byl sumerský; všichni Babyloňané věděli, jak je používat, neboť si do babylonštiny přeložili sumerské návody k použití.

Teprve v osmém nebo sedmém století př. Kr., v období, kterému říkáme novobabylonské, se v astronomii opět objevilo pozorování. Výsledky těchto pozorování byly zaznamenány v textech, kterým badatelé (např. A. J. Sachs a H. Hunger v díle Astronomical Diaries and Related Texts from Babylonia) začali říkat „deníky astronomů“. Jsou přesvědčeni, že helénská, perská a indická astronomie a astrologie čerpala z těchto záznamů.

* * *

Úpadek a zhoršení, které se projevily v astronomii, byly příznačné pro celkový úpadek a regresi ve vědách, v umění, právnictví a v celém rámci společnosti.

Je těžké snažit se najít něco, v čem byli Babyloňané „první“, čím přispěli ke světové kultuře a civilizaci natolik, že by tím předstihli nebo alespoň obstáli ve srovnání s nesčíslnými sumerskými objevy. Šedesátková soustava a matematické teorie byly převzaty beze změny, bez jakéhokoli vylepšení. Medicína naopak upadla natolik, že se stěží dala nazvat lepším termínem než zaříkávání. Není tedy divu, že mnoho badatelů zabývajících se obdobím, kdy Starý věk sumerského Nebeského býka přecházel v Nový věk babylonského Berana, toto období nazývají „dobou temna“.

Babyloňané podobně jako Asyřané a další, kteří přišli po nich, používali – prakticky téměř až do nástupu řecké kultury – klínové písmo, které vynalezli Sumeřané (toto písmo, jak jsme si ukázalí v díle Návrat ke Genesis, bylo založeno na komplikovaných geometrických a matematických teoriích). Avšak místo aby Babyloňané k tomuto vynálezu něčím přispěli, jsou jejich tabulky psány čím dál neúhlednějším a nedbalejším písmem. Školy, učitelé, domácí úkoly – to vše, o čem se sumerské texty tak často zmiňují, se v následujících staletích vytrácí. Za své vzala sumerská tradice literární tvorby, která zanechala budoucím generacím včetně naší texty „moudrostí“; poezii, přísloví, alegorické příběhy a v řadě neposlední i veškeré „mýty“, v nichž jsou ovšem údaje vztahující se ke sluneční soustavě, nebesům a Zemi, k Anunnakům i stvoření člověka. Měli bychom zdůraznit, že toto byly literární žánry, které se objevily pouze v hebrejské bibli asi o tisíc let později. Sto padesát let, po něž se prováděl archeologický výzkum pozůstatků Babylonu, odhalilo texty a nápisy vladařů, chvástajících se svými válečnými taženími a vítěznými bitvami, vypočítávajících, kolika zajatců se zmocnili a kolik hlav jim uřezali – zatímco sumerští králové (jako např. Gudea) se ve svých nápisech mohli pochlubit stavbou chrá​mů, hloubením kanálů a objednávkami pozoruhodných uměleckých děl.

Hrubost a neotesanost vystřídala předchozí uměřenost a eleganci. Babylonský vladař Chammurapi, šestý panovník v tzv. První babylonské dynastii, se proslavil díky své​mu právnímu kódu, známému jako „Chammurapiho zákoník“. Nebylo to však nic jiného než pouhý seznam zločinů a vyměřených trestů – zatímco o tisíc let dříve měli sumer​ští vládcové již vypracované i sociální právo: měli zákony na ochranu vdov, sirotků a slabých a ustanovení „nevezmeš osla vdově“ nebo „nezůstaneš dlužen mzdu nádeníkovi“. Sumerské pojetí práva, zaměřené spíše na to, jak se mají lidé chovat, než aby trestalo jejich přestupky, se objevuje teprve v Desateru Božích přikázání, asi šest set let po pádu Sumeru. Sumerští panovníci měli ve velké oblibě titul EN.SI – „Spravedlivý pastýř“. Vládce, kterého vybrala Inanna, aby vládl v Agade (Akkad) a jehož známe pod jménem Sargon I., měl skutečně přídomek Šarru-kin, „Spravedlivý král“. Babylonští králové (a později i asyrští) si sami říkali „Král čtyř oblastí“ a chlubili se, že jsou „Králi králů“, sotva byli „pastýři“ svého lidu. (Je nanejvýš symbolické, že největší král starověké Judeje David byl původně pastýřem.)

V Novém věku chyběly i projevy něžné lásky. V našem seznamu změn k horšímu to může vypadat jako nevýznam​ná položka, ale domníváme se, že to bylo příznakem hlubokého duchovního úpadku odshora až dolů – samotným Mardukem počínaje.

V poezii Sumeru najdeme značné množství veršů o lás​ce a milování. Některé se týkají Inanny/Ištar a jejího vztahu k jejímu ženichovi Dumuzimu. Další zpívali nebo recitovali králové svým božským družkám. Ale jiné byly určeny lásce prosté nevěsty a ženicha, manželky a manžela, opěvovaly lásku rodičovskou i lásku k bližnímu. (A opět – tento žánr najdeme teprve po mnoha staletích v hebrejské bibli, v knize Píseň písní.) Zdá se, že toto opominutí nebylo v Babylóně žádná náhoda, ale přirozená součást celkového úpadku role ženy a jejího postavení ve srovnání s tím, jaké vážnosti se těšila v Sumeru.

Významné roli sumerské a akkadské ženy ve všech oblastech života a jejímu nepřehlédnutelnému úpadku po nástupu Babylonu k moci byly v nedávné době věnovány speciální studie a několik mezinárodních konferencí, např. série přednášek „Invited Lectures on the Middle East at the University of Texas at Austin“, jež byly publikovány roku 1976 pod názvem Dědictví Sumeru (The Legacy of Sumer) zásluhou editorky Denise Schmandt-Besseratové, i jednání 33. mezinárodní konference asyriologů v roce 1986, jejímž ústředním tématem byla „Žena ve starověkém Blízkém východě“. Shromážděné doklady ukazují, že v Sumeru a Ak​kadu se ženy věnovaly nejen domácím pracem a typickým řemeslům jako vedení domácnosti a péče o rodinu, předení, tkaní, dojení, nýbrž pracovaly i jako „profesionálky“ – lékařky, porodní asistenty, ošetřovatelky, vychovatelky, učitelky, kosmetičky a kadeřnice. Textové doklady nedávno získané z objevených tabulek doplňují tento obrázek žen v jejich nejrůznějších rolích ještě o povolání zpěvačky a hudebnice, tanečnice a pořadatelky hostin, které se dochovaly už z nejstarších dob.

Ženy byly také velmi zdatné v obchodu a správě majetkových záležitostí. Byly nalezeny záznamy o ženách spravujících rodové pozemky, dohlížejících na jejich obdělávání a potom organizujících prodej výnosů statků. Toto platilo zejména o „vládnoucích rodech“ spjatých s královským dvorem. Manželky z královského rodu řídily chrámy a oh​romná panství, královské dcery sloužily nejen jako kněžky (jichž byl celkem tři „třídy“), nýbrž i jako velekněžky. Již jsme se zmínili o Enheduanně, dceři Sargona I., která složila řadu slavnostních hymnů pro velké sumerské zikkuraty. Sloužila coby velekněžka v Nannarově chrámu v Uru (sir Leonard Woolley, který prováděl vykopávky v Uru, tam našel kulatou ozdobnou destičku znázorňující Enheduannu při obřadu slavnostní úlitby). Víme, že Gudeova matka Gatumdu byla velekněžkou chrámu Girsu v Lagaši. V průběhu sumerské historie se dočteme o dalších ženách, které zastávaly při chrámech takovéto vysoké funkce. Naproti tomu z Babylonu neexistuje zápis o čemkoli srovnatelném s touto situací.

Stejné je to i s rolí a postavení ženy u královského dvora. Teprve v řeckých pramenech najdeme zmínku o ženě na královském babylonském trůně (myslíme skutečnou vládkyni, nikoli manželku panovníka) – příběh o legendární Semiramidě, která podle Hérodota (I., 184) za dávných dob „držela trůn v Babylonu“. Vědci dokázali, že se skutečně jednalo o historickou osobnost jménem Šammu-ramat. Opravdu vládla v Babylonu, avšak jen proto, že se její manžel, asyrský král Šamši-Adad, roku 811 př. Kr. zmocnil města. Po jeho smrti vládla jako královská regentka, než mohl jejich syn Adad-Nirání III. nastoupit na trůn. „Tato vznešená žena,“ píše H. W. F. Saggs v knize The Greatness That Was Babylon, „byla nepochybně velmi významná“, neboť „se o ní zmiňuje spolu s králem jeden dedikační nápis, což je u ženy velmi neobvyklé“. (!)


Obrázek 163a, 163b a 163c

Manželky králů a královny matky, podílející se na vládě, byly samozřejmě v Sumeru ještě častější, ale Sumer se může také pochlubit vůbec první známou královnou hodnou toho jména, které dokonce příslušel titul LU.GAL („Velký muž“), tedy „král“. Jmenovala se Ku-Baba a v su​merském seznamů králů je zaznamenána jako žena, která „zpevnila základy Kiše“ a stojí v čele Třetí dynastie Kiše. V sumerském období bylo takových královen patrně více, ale vědci si prozatím nejsou zcela jisti jejich postavením, tj. zda vládly skutečně samy, nebo společně se svým manželem či jako regentky za nezletilého syna.

Zde by se slušelo poznamenat, že na těch nejstarších sumerských vyobrazeních, kde bývají muži znázorněni nazí, ženy jsou vždy oblečené (příkladem může být obr. 163a); výjimkou je znázornění sexuálního styku, při němž jsou zobrazeni nazí oba. S postupem času jsou ženské šaty a úbory, stejně jako účesy, čím dál zdobnější a elegantnější (obr. 163b, 163c) a odrážejí jejich postavení, vzdělání a vznešenost. Badatelé, kteří se zabývají touto stránkou civilizace starého Blízkého východu si povšimli, že během dvou tisíciletí sumerského primátu byly ženy nejednou samy zobrazovány ve výtvarném umění – byly nalezeny stovky soch a sošek, jež jsou skutečnými portréty jednotlivých žen – avšak z období po zániku sumerské říše se v Ba​bylonu již nic podobného prakticky nenalezlo.

W. G. Lambert dal své přednášce, kterou proslovil na asyrologickém kongresu, titul „Bohyně v pantheonu: odraz ženy ve společnosti?“ My se ale domníváme, že situace mohla být přesně opačná: postavení ženy ve společnosti obráželo postavení bohyní v pantheonu. V sumerském pantheonu hrály od samého počátku anunnacké ženy vedoucí roli spolu se svými muži. Jestliže byl EN.LIL „Pán přikázání,“ jeho družka byla NIN.LIL, „Paní přikázání“; jestliže EN.KI byl „Pán Země“, jeho žena byla NIN.KI, neboli „Paní Země“. Když Enki stvořil za pomoci genového inženýrství primitivního dělníka, měl k ruce Ninchursag, která se na stvoření aktivně spolupodílela. Nebo stačí si znovu přečíst Gudeovy nápisy, abychom si uvědomili, kolik důležitých rolí sehrály bohyně v procesu, který vedl k výstavbě nového chrámu-zikkuratu. Stačí si také vzpomenout, že jedním z prvních Mardukových činů bylo, že svému synu Nabuovi přiřkl funkci Nisaby, bohyně psaní. Všechny tyto bohyně, které se v sumerském pantheonu vyznačovaly nějakou zvláštní schopností či zastávaly nějakou zvláštní fun​kci, byly v babylonském pantheonu celkem vzato zatlačeny do pozadí a upadly v zapomenutí. Pokud najdeme nějakou zmínku o bohyních, tedy jen jako o manželkách bohů. Totéž samozřejmě platilo i pro lidi, kteří bohům podléhali: o ženách se už mluvilo jenom jako o manželkách či dcerách; o těch většinou v souvislosti, kdy byly někomu „dávány“ v předem dohodnutém sňatku.

Máme podezření, že tato situace obrážela Mardukovy vlastní sklony. Ninchursag, „Matka bohů a lidí“, byla konec konců matkou jeho hlavního protivníka v zápasu o svrchovanou vládu nad Zemí, Ninurty. Inanna/Ištar zase způsobila, že byl pohřben zaživa v nitru Velké pyramidy. Mnoho bohyní, které byly ochránkyněmi umění a věd, pomáhaly při výstavbě Eninnu v Lagaši jakožto symbolu otevřeného odporu vůči Mardukovým nárokům. Měl Marduk tedy nějaký důvod, aby nadále uznával vysoké postavení těchto bohyní a projevoval jim úctu? Domníváme se, že snížení jejich významu a omezení projevů náboženské úcty obráželo obecné snížení statutu žen v posumerské společnosti.

Je v tom ještě jeden zajímavý aspekt, a sice očividná změna v pravidlech nástupnictví. Zdrojem konfliktu mezi Enkim a Enlilem byla skutečnost, že Enki byl sice Anuův prvorozený, avšak Enlil byl právoplatný dědic a následník trůnu, protože ho Anuovi porodila matka, která byla zároveň Anuovou nevlastní sestrou. Na Zemi se Enki několikrát snažil zplodit s Ninchursag syna, která byla jeho i En​lilovou nevlastní sestrou, ta mu však porodila pouze potomka ženského rodu. Ninurta byl legitimní dědic na Zemi, protože ho Ninchursag porodila Enlilovi. Na základě těchto nástupnických pravidel byl právoplatným dědicem Abrahamovým Izák, neboť jeho matkou byla Sára, nevlastní sestra Abrahamova, a nikoli prvorozený Izmael, kterého Abraham zplodil se služebnou Hágar. Gilgameš, král Ereku, byl ze dvou třetin (ne pouze zpoloviny) božského původu, neboť jeho matka byla bohyně; a další sumerští králové se snažili posílit své postavení tvrzením, že je odkojila nějaká bohyně. Veškeré tyto matriarchální rodové linie ztratily na významu, když Marduk vyhlásil svou svrchovanost. (Rodová příslušnost po matce opět získala význam u Židů v dobách Druhého jeruzalémského chrámu.)

* * *

Co asi prožíval starověký svět na začátku Nového věku dvacátého století př. Kr., když ještě doznívaly neblahé následky mezinárodní války, použití jaderných zbraní, kdy se rozpadl mocný sjednocující politický a kulturní systém, kdy bylo univerzální náboženství neznající hranic nahrazeno jedním národním bohem? Nám na rozhraní druhého a třetího tisíciletí po Kr. není zatěžko si něco takového představit: sami jsme v uplynulém století prožili dvě světové války a dosud se vypořádáváme s jejich neblahým dědictvím, viděli jsme následky použití jaderných zbraní, rozpad ohromného politického a ideologického systému, náhradu centrálně řízených a neohraničených impérií nábožensky motivovaným nacionalismem.

Fenomény milionů válečných uprchlíků na jedné straně a překreslování map rozmístění populace na straně druhé, tak příznačné pro události na konci dvacátého století naší éry, mají svůj protějšek ve dvacátém století př. Kr.

V mezopotámských nápisech se poprvé objevuje termín Munnabtutu, který znanemá doslova „uprchlíci před zkázou“. Ve světle zkušeností dvacátého století po Kr. by bylo přesnější označení pro takové lidi „osoby vyhnané z vlasti“ – jsou to lidé, řečeno slovy některých odborníků, kteří byli zbaveni svých kořenů; kteří ztratili nejen své domovy, majetek a živobytí, ale i svou vlast, místo, kam náleželi, a od té doby jsou „uprchlíky bez státní příslušnosti“, kteří hledají náboženský azyl a místo, kde by se cítili osobně bezpeční, v cizině.

Když Sumer zůstal ležet v troskách, zničen a opuštěn, zbytky jeho lidu (slovy Hanse Baumanna v knize The Land of Ur) „se rozptýlily všemi směry; sumerští lékaři a astronomové, architekti a sochaři, rytci pečetí a písaři se stali učiteli v jiných zemích“.

K mnoha sumerským primátům se tehdy přidružil ještě jeden, když Sumer a jeho civilizace dospěla k hořkému konci: první diaspora…
Je jisté, že jejich migrace je zavedla tam, kde se ocitly některé jejich skupiny již dříve, například do Charránu, kde se Mezopotámie spojuje s Anatolií, do místa, kam se tehdy uchýlil Terach se svou rodinou a které již tehdy bylo známé jako „Ur mimo Ur“. Nepochybně tam v následujících stoletích zůstali (a jistě i prosperovali), neboť Abraham tam hledal nevěstu pro syna Izáka nejprve především mezi příbuznými, a zrovna tak Izákův syn Jákob. Jejich putování bezpochyby vedlo ve stopách slavných kupců z Uru, jejichž naložené karavany i lodi vedly po souši i přes moře blízko i do daleka. Jistěže se můžeme dozvědět, kam tyto „osoby vyhnané z vlasti“, ze Sumeru zamířily, jakmile se podíváme na cizí kultury, které začaly jedna po druhé rozkvétat v cizích zemích – kultury, které začaly používat klínové písmo, v jejichž jazycích se objevily spousty sumerských výpůjček (zejména z oboru přírodních věd), jejichž pantheony jsou vlastně sumerské, i když jejich bohové mají jiná jména, jejichž mýty jsou v podstatě sumerské, jejichž hrdinské zpěvy (jako např. o Gilgamešovi) jsou o su​merských hrdinech.

Jak daleko se dostali na své pouti tito uprchlíci ze Sumeru?

Víme, že určitě zamířili do zemí, kde se v průběhu dvou nebo tří století po pádu Sumeru zformovaly nové národní státy. Zatímco Amurru („Muži ze západu“), příznivci Marduka a Nabua, vtrhli do Mezopotámie a založili První dynastii Mardukova Babylonu, další kmeny a budoucí národy se připojily k masivnímu pohybu obyvatelstva, který měl jednou provždy změnit Přední východ, Asii i Evropu. Na sever od Babylonu daly vzniknout Asýrii, na severozápadě království Chetitů, na západě churritských Mitánců; indo​árijská království vznikla v Kavkazu na severovýchodě a východě od Babylonu, na jihu státy „Pouštního lidu“ a na jihovýchodě „Mořského lidu“. Jak víme z pozdějších záznamů z Asýrie, země Chattijců, Élamu, Babylonu a z jejich smluv s dalšími státy (v nichž se vždy vzývali národní bohové), velcí bohové ze Sumeru si nechali ujít Mardukovo „pozvání“, aby k němu přišli a usadili se v posvátném okrsku v Babylonu; místo toho se stali národními bohy nových nebo staronových států.

Bylo to v těch zemích okolo Mezopotámie, které poskytly sumerským uprchlíkům azyl, a ti jim na oplátku zase posloužili jako katalyzátor důležité proměny hostitelské země v moderní a vzkvétající stát. Někteří z uprchlíků se však jistě vydali na větší vzdálenosti, kam se pustili na vlastní pěst, nebo – a to je pravděpodobnější – tam doprovázeli vypuzené bohy.

Na východ se táhly asijské pláně bez hranic. Hodně se dosud diskutuje o migrační vlně árijců (nebo indoárijců, jak je někteří dnes nazývají). Vyšli odněkud na jihozápad od Kaspického moře a přesunuli se do bývalé Třetí Ištařiny oblasti, do údolí Indu, které znovu osídlili a pozvedli. Védské příběhy vyprávějící o bozích a hrdinech byly převyprávěné sumerské mýty, které uprchlíci s sebou přinesli; pojmy času a jeho měření a cyklického uspořádání byly rovněž sumerského původu. Domníváme se, že můžeme s jistotou předpokládat, že do migrace árijců se přimísili i sumerští uprchlíci; říkáme „s jistotou předpokládat“, jelikož Sumeřané tudy museli projít, aby se dostali do oblastí, kterým říkáme Dálný východ.

Všeobecně se totiž ví, že asi v průběhu dvou století od roku 2000 př. Kr. se odehrála „záhadná náhlá změna“ (pod​le slov Williama Watsona, autora knihy China) v Číně; aniž by došlo k nějakému povlovnému rozvoji, země se změnila od státu primitivních zemědělských usedlostí ve stát „s opevněnými městy, jejichž vládcové měli bronzové zbraně, válečné vozy a znalost písma“. Všichni se shodují na tom, že příčinou byl příchod migrantů ze západu – tentýž „civilizační vliv“ ze Sumeru, „který se dá koneckonců vystopovat ke kulturním migracím srovnatelným s těmi, které osvětlovaly západ z Blízkého východu“ – migrace jako následek pádu Sumeru.

Obrázek 164
Podle většiny badatelů tato „záhadná náhlá“ nová civilizace v Číně rozkvetla kolem roku 1800 př. Kr. Obrovská rozloha země a nedostatek soudobých záznamů nabízejí zvláště úrodnou půdu pro vědecké spory, avšak převládající názor je, že písmo bylo zavedeno současně s panováním dynastie Čang; účel byl sám o sobě dost významný: zazna​menávat znamení na zvířecí kosti. Znamení se ponejvíce spojovala s prosbami o rady od nevyzpytatelných předků.

Písmo bylo jednoslabičné a piktografické (z něhož se vyvinuly typické čínské znaky do svého druhu „klínopisu“ viz obr. 164) – což jsou obojí znaky sumerského písma. Pozorování provedená v 19. století všímající si podobnosti čínského a klínového písma byla předmětem významné studie C. J. Balla (Chinese and Sumerian, 1913), vydané pod záštitou univerzity v Oxfordu. Nezvratně prokázala příbuznost mezi sumerskými piktografy (z nichž se vyvinuly klínopisné značky) a staré formy čínského písma Ku Wen.
Ball se také dotkl otázky, zda tato podobnost vznikla pouze díky tomu, že se dalo čekat, že pro člověka nebo rybu zvolí podobný piktograf i hodně vzdálené kultury. Jeho bádání odhalilo, že nejenže piktografy vypadaly prakticky stejné, ale (v podstatném počtu případů) se i stejně vyslovovaly; byla to taková klíčová slova jako např. An znamenalo „nebe“ a „bůh“, En „pán“, „vládce“, Ki „Země/země“ (planeta i hlína), Itu „měsíc“ (časová jednotka), Mul „zářící/svítící“ (rozumí se hvězda nebo planeta). Navíc když měla sumerská slabika více než jeden význam, paralelní čínský piktograf měl podobný soubor různých významů. Na obr. 165 je reprodukováno několik ukázek z Ballova seznamu, který ovšem podobných příkladů přináší více než sto.

Nedávné lingvistické studie, prováděné především badateli z bývalého Sovětského svazu, objevily sumerské spojení i s celou jazykovou rodinou střední a východní Asie, zvanou tibeto-čínské jazyky. Takováto spojení tvoří pouze jednu stránku z celé řady vědeckých a „mytologických“ aspektů, které rovněž upomínají na Sumer. Zejména ty vědecké jsou velmi silné; takové věci, jako kalendář o dvanácti měsících, rozdělení dne na dvakrát dvanáct hodin, přijetí zcela uměle vytvořeného zvěrokruhu a tradice astronomických pozorování jsou čistě sumerského původu.

Obrázek 165
„Mytologické“ spojovací články jsou ještě rozšířenější. Přes stepi střední Asie a celou cestu z Indie do Číny a Japonska  hovoří různá náboženství o bozích nebes a Země a o místě zvaném Sumeru, kde v pupku světa byl svazek, který spojoval nebesa a Zemi, jako by to byly dvě pyramidy, obrácené vrcholy proti sobě jako přesýpací hodiny s dlouhým a štíhlým dříkem. Japonská víra šintoistického náboženství, že jejich císař sestoupil na zemi jako syn Slunce, vypadá přijatelně, jestliže předpokládáme, že se tím nemyslí hvězda, kolem níž obíhá naše Země, ale sluneční bůh Utu/Šamaš; kosmodrom na Sinaji, který měl pod svou správou, byl zničen, přistávací plošina v Libanonu padla do rukou Mardukovců, a proto se mohl vydat se skupinami svých následovníků až do vzdálených koutů Asie.

Jak naznačují lingvistické i jiné doklady, sumerští Munnabtutu (uprchlíci před zkázou) se vydali i na západ do Evropy, a to dvěma cestami: jedna vedla přes Kavkaz kolem Černého moře, druhá přes Anatolii. Teorie týkající se první cesty představuje sumerské uprchlíky procházející oblastí, kde se dnes rozkládá stát Gruzie (donedávna součást bývalého Sovětského svazu), čímž by se vysvětloval neobvyklý jazyk tohoto národa, který vykazuje příbuznost se sumerštinou, potom postupovali podél řeky Volhy, kde založili hlavní město, jehož staré jméno bylo Samara (později Kujbyšev) a – podle některých badatelů – dospěli až k Baltskému moři. To by také vysvětlovalo neobvyklý finský jazyk, který se nepodobá žádnému jinému jazyku s výjimkou sumerštiny. (Někteří připisují tentýž původ i estonštině.)

Druhá stezka, na níž lingvistické údaje podporují navíc i archeologické nálezy, vedla sumerské uprchlíky podél řeky Dunaje, což potvrzuje i hlubokou a rozšířenou víru mezi Maďary, že jejich unikátní jazyk mohl mít také jediný zdroj: sumerštinu.

Vydali se Sumerové skutečně tímto směrem? Odpověď na tuto otázku můžeme najít v jednom z nejzáhadnějších pravěkých pozůstatků, které se nalézají v místech, kde Dunaj ústí do Černého moře v bývalé keltsko-římské provincii Dácii (nyní část Rumunska). V místě zvaném Sarmizetegusa se nachází řada „kalendářových chrámů“, jak je nazvali vědci, a v ní také stavba, již bychom mohli směle popsat jako „Stonehenge u Černého moře“.
Obrázek 166
Různé stavby, vybudované na umělých terasách, byly vyprojektovány tak, aby tvořily integrované složky udivujícího počítače na měření času, vybudovaného z kamene a ze dřeva (obr. 166). Archeologové rozpoznali pět staveb, které byly ve skutečnosti řady kulatých kamenných „vý​čnělků“ otesaných do tvaru krátkých válců, pečlivě uspořádaných uvnitř obdélníků, jejichž strany jsou vytvořeny z malých, hladce opracovaných kamenů seřazených do přesného vzoru. Dvě větší obdélníkové stavby obsahovaly šedesát těchto kamenných „výčnělků“, přičemž jedna („stará velká svatyně“) měla čtyři řady po patnácti kamenech, druhá („nová velká svatyně“) šest řad po deseti.


Obrázek 167
Tři prvky tohoto prastarého „kalendářového města“ byly kulaté. Nejmenší je kamenný kotouč sestavený z deseti segmentů (obr. 167), v nichž byly usazeny menší kameny tvořící obvod – vždy šest kamenů na jeden dílec, tedy celkem šedesát. Druhá kulatá stavba, někdy nazývaná „malá okrouhlá svatyně“, se skládá z dokonalého kruhu kamenů, přesně a zcela stejně opracovaných, uspořádaných v jede​nácti skupinách po osmi, jedna jich obsahuje sedm a jedna šest; širší a různě tvarované kameny, v celkovém počtu třinácti byly umístěny tak, jako by oddělovaly ostatní kameny ve skupinách. Uvnitř tohoto kruhu byly zřejmě další sloupy nebo pilíře určené k pozorování a výpočtům; nedá se to však s jistotou potvrdit. Hadrian Daicoviciu, autor studie Il Templo-Calendario Dacico di Sarmizetegusa, předpokládá, že tato stavba sloužila jako lunárně-solární kalendář, umožňující celou řadu výpočtů a předpovědí včetně přesných výpočtů, kdy se má vyrovnat rozdíl mezi lunárním a solárním rokem vložením třináctého měsíce. Toto a převládající číslo šedesát, základní číslo sumerské šedesátkové soustavy, vedlo badatele k objevu, že silné spojení vede do starověké Mezopotámie. Ty podobnosti, píše H. Daicoviciu, „nemohou být dílem žádné náhodné shody“. Archeologický a etnografický výzkum historie a prehistorie této oblasti obecně naznačuje, že počátkem druhého tisíciletí př. Kr. do oblasti, dosud obývané „lidem prostých zemědělců“ přibyla civilizace doby bronzové „nomádských pastevců s vyspělou společenskou organizací“ (Rumunsko, oficiální průvodce).

Doba i popis odpovídá sumerským běžencům.


Obrázek 168
Nejpůsobivějším a nejsložitějším prvkem tohoto kalendářového města je jeho třetí kulatý „chrám“. Skládá se ze dvou soustředných kruhů, uvnitř nichž se nachází „podkova“ (obr. 168). Celý objekt se nevysvětlitelně podobá Stonehenge v Británii. Vnější kružnici o průměru asi 32 m tvoří prstenec 104 opracovaných andezitových kvádrů, které obklopuje 180 dokonale vytvarovaných podlouhlých bloků, rovněž z andezitu. Každý kvádřík má nahoře hranatý kolík, jako by všechny byly určeny k podpírání pohyblivého zaměřovače. Tyto svislé sloupky jsou uspořádány ve skupinách po šesti; každá šestice je oddělena dokonale opracovanými vodorovnými kameny o celkovém počtu třiceti. Vnější kruh ze 104 kamenů obkružuje vnitřní kruh z 210 (180 + 30) kamenů.

Druhý kruh mezi vnějším kruhem a podkovovitým útvarem se skládá ze šedesáti osmi otvorů na sloupy – příbuzných Aubreyho prohlubní ve Stonehengi – rozdělených do čtyř skupin oddělených vodorovnými kamennými kvádry: po třech na severovýchodní a jihozápadní straně a po čty​řech na severozápadní a jihovýchodní, čímž hlavní osa kruhového prostoru je severozápad – jihovýchod a na ni kolmá severovýchod – jihozápad. Tyto čtyři skupinové zaměřovače nám nepochybně připomenou čtyři výchozí kameny ze Stonehenge.

Poslední a na první pohled nápadná podobnost se Stonehengí je vnitřní „podkova“; skládá se z 21 elipticky uspořádaných otvorů na sloupy, oddělených dvěma vodorovnými kamennými bloky na každé straně spojnice ze třinácti prohlubní směřujících k jihovýchodu. Není tedy pochyb o tom, že hlavní cíl pozorování byl zimní slunovrat. H. Daicoviciu, který pro lepší přehlednost pominul některé dřevěné sloupy, nám nakreslil, jak asi tento „chrám“ mohl vypadat (obr. 169). Serban Bobancu a další badatelé z Rumunské akademie věd, kteří si všimli, že dřevěné sloupy byly pokryty vrstvou pálené hlíny, vyvozují, že každý z těch​to sloupů měl „v základech masivní vápencový kvádr, což nepochybně odhaluje numerickou strukturu svatyně a dokazuje stejně jako všechny ostatní stavby, že jejich stavitelé si přáli, aby tyto stavby přetrvaly celá staletí, ba možná tisíciletí“ (Calendrul de la Sarmizetegusa Regia).

Obrázek 169
Tito posledně zmiňovaní badatelé usuzují, že „starý chrám“ původně sestával z pouze 52 výčnělků (uspořádaných 4 × 13 místo 4 × 15) a že v Sarmizeteguse to byly ve skutečnosti dva kalendářní systémy spojené v jednom: jeden solárně-lunární kalendář, jehož kořeny sahaly do Me​zopotámie, a druhý, „rituální kalendář“ přizpůsobený číslu 52, který byl příbuzný s posvátných cyklem Střední Ameriky a řídil se spíše podle hvězd a ne podle Slunce a Měsíce. Usoudili, že „hvězdný věk“ se skládal ze čtyř period o 520 letech (což je dvojnásobek 260 let mezoamerického posvátného kalendáře) a že konečným účelem kalendářového komplexu bylo změřit „období“ 2080 let (4 × 520), což je přibližná délka věku Berana.

Kdo byl ten matematicko-astronomický génius, který to všechno vymyslel, a za jakým účelem?

Domníváme se, že fascinující odpověď také vede k vyřešení záhady Quetzalcoatla a kruhových observatoří, které vybudoval, onoho boha, jenž podle středoamerických bájí v jednom okamžiku odešel na východ přes moře (a slíbil, že se jednou vrátí). Nebyli to právě enlilovští bohové, kteří vedli bloudící Sumeřany, ale také Thowta/Ningizzidu (alias Quetzalcoatla), boha hry Padesát dva, jenž byl sám vyhnán ze své vlasti?

A nebyl pravý účel každého „Stonehenge“ ať v Sumeru, Jižní Americe, Střední Americe, na Britských ostrovech či u Černého moře ani ne tak přizpůsobit lunární a solární rok, ani ne tak vypočítat pozemský čas, nýbrž – konečně vypočítat nebeský čas, věky podle zvěrokruhu?

Když si Řekové přivlastnili Thowta jako svého boha a začali říkat mu Hermes, udělili mu titul Hermes Trismegistos, „Hermes třikrát největší“. Snad rozpoznali, že třikrát dovedl lidstvo k pozorování nástupu Nového věku – proměnu k věku Býka, Berana a Ryb.

A právě tehdy pro tyto generace lidí započal čas.
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