	«Грааль, правда или вымысел?»
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                                                              И с тайны совлеклась вуаль святыня- имя ей Грааль

                                                                                                                   Баран фон Эшенбах.

Вступление:

На протяжении многих веков умы людей были поглощены одной таинственной загадкой, которая остается тайной, и по сей день. Чаша Грааля……. 

По преданию за нее бились и король Артур и храбрый рыцарь Ланселот и другие тысячи достойных людей, но Грааль все время оставался тайной никто не смог его найти. На сей день существует много теорий, мы же излагаем свою, подтверждая ее фактами и теориями. Начнем………
Начало: Тайная Вечеря

[image: image2.jpg]



Глава 14 12-21мф. 26:14-16 от Марка

17 Когда настал вечер, он приходил с Двенадцатью

18  И  когда они возлежали и ели, Иисус сказал истина говорю вам один из вас, ядущий со Мною предаст Меня

22 и когда они ели Иисус, взяв хлеб, благословил, переломил, дал им и сказал : примите, ядите:  сие есть тело мое.

23 И взяв чашу, сие есть Кровь моя нового завета, за многих изливаемая.
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Глава 22 17-21 31-32 МФ. от Иоанна

17 И взяв чашу и благословив сказал : Примите ее сие есть кровь моя и разделите ее между собой

20 так же и чашу после вечеря говоря: сие есть кровь нового завета в моей крови которая за вас проливается. Теперь повнимательнее рассмотрим картину Леонарда да Винчи «Тайная Вечеря» 

1

 Как вы уже заметили одежда Иисуса и у Апостола сидящего рядом почти одинаковая одежда. Они оба одеты в королевские тона: синий и красный. Только у апостола красная накидка и синие платье а у Иисуса на оборот.

2 Если посмотреть на апостола сидящего по правую руки Христа то можно заметить что это не мужчина, а женщина. У нее длинные волосы, ученые считают что Леонардо да Винчи изобразил Марию-Магдалину

3  Если посчитать руки а картине то можно увидеть что одна рука лишняя.   Многие люди считают, что это апостол Петр перехватил руку дьявола.

4 Посмотрим на положение фигур Иисуса и апостола отчетливо видна буква M.

5 Если присмотреться повнимательней на положение рук Иисуса и апостола сидящего по правую сторону, то можно заметить букву V .
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6 Один из Апостолов поднял вверх руку, кажется ничего не обычного, но  на многих картинах Леонардо да Винчи, Иоанн креститель изображен именно с поднятом к небу пальцем.

7 Три апостола сидящих  поодаль от Иисуса как будто отвернулись от него.

8 Рука апостола Петра угрожающе нависла над горлом Апостола. Он как бы угрожает ему.

 В  Евангелиях так же написано что на столе была одна чаша- Святой Грааль. Когда Леонардо создавал свою картину он должен был это знать, но на картине ее нет, перед каждым апостолам стоит своя чаша. 

Но где же Грааль?

Когда Леонардо принялся рисовать  картину он должен был знать что на Тайной Вечери впервые появляется Грааль.

В этом докладе я хочу рассказать эту удивительную историю, но со своей точки зрения.

Глава первая: 

Иисус Христос, Смерть Иисуса Христа, приход Иосифа Аримафейского. 

Глава 19.39-42мф. 27:57-61 от Иоанна

38.после сего Иосиф из Аримафеи- ученик Иисуса, но тайный из страха иудеев- просил Пилата, чтобы снять тело Иисуса; и Пилат позволил. Он пошел и снял тело Иисуса
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  Глава 23

50 тогда некто имени Иосиф, член совета, добрый и правдивый

51 не участвовавший в совете и в доле их, из Аримафеи, города иудейского  , ожидавший так же  царствия Божия , 

52 пришел к Пилату и просил тела Иисуса:

53 и сняв его, обвил плащаницею и положил его в гроб, высеченном  в скале, где никто не был положен.

Глава 15 42047 МФ.  27:61 от Марка

43 пришел Иосиф из Аримафеи, знаменитый член совета, который и сам  ожидал Царствия Божия, осмелился войти к Пилату, и просил тела Иисуса.

44 Пилат удивился, что он уже умер, и, позвал советника, спросил его, давно ли умер?

45 И узнав от сотника отдал тело Иосифу 

Глава 27, 28

57Когда же настал вечер, пришел богатый человек- из Аримафеи, именем Иосиф, который так же учился у Иисуса .

58 Он придя к Пилату, просил тела Иисусова. Тогда Пилат приказал отдать тело.

И взяв тело, Иосиф обвил его чистою плащаницею. 

Расскажем Жизнь Иисуса, дабы прояснить суть моей теории.  

Жизнь Иисуса Христа 

Основная версия жизни и деятельности Иисуса Христа вышла из недр самого христианства. Она изложена прежде всего в своеобразных свидетельствах об Иисусе Христе – особом жанре раннехристианской литературы, получившем название «евангелий» («благая весть»). Часть их (Евангелия от Матфея, Марка, Луки и Иоанна) признается официальной церковью подлинными (каноническими), и они поэтому образуют ядро Нового Завета; другие (Евангелия от Никодима, Петра, Фомы, Первоевангелие Иакова, Евангелие Псевдо-Матфея, Евангелие детства) относят к категории апокрифов («тайных текстов»), т.е. неподлинных.

Имя «Иисус Христос» отражает сущность его носителя. «Иисус» – греческий вариант распространенного еврейского имени «Иешуа» («Иошуа»), что означает «Бог помощь / спасение». «Христос» – перевод на греческий арамейского слова «мешийа» (мессия, т.е. «помазанник»).

Евангелия представляют Иисуса Христа необыкновенной личностью на протяжении всего его жизненного пути – от чудесного рождения до удивительного конца его земной жизни. Иисус Христос появляется на свет (Рождество Христово) в эпоху правления римского императора Августа (30 до н.э. – 14 н.э.) в палестинском городе Вифлееме в семье Иосифа Плотника, потомка царя Давида, и его жены Марии. Это отвечало ветхозаветным пророчествам о рождении грядущего мессианского царя из рода Давида и в «городе Давида» (Вифлееме). Появление Иисуса Христа предсказано ангелом Господним его матери (Благовещение) и ее мужу Иосифу.

Дитя рождается чудесным образом – не в результате плотского союза Марии с Иосифом, а благодаря сошествию на нее Духа Святого (непорочное зачатие). Обстановка рождения подчеркивает исключительность этого события – младенца Иисуса, рожденного в хлеву, славит сонм ангелов, а на востоке загорается яркая звезда. Поклониться ему приходят пастухи; волхвы, путь которым к его жилищу указывает движущаяся по небу Вифлеемская звезда, приносят ему дары. Через восемь дней после рождения Иисус проходит обряд обрезания (Обрезание Господне), а на сороковой день в Иерусалимском храме – обряд очищения и посвящения Богу, во время которого его славят праведник Симеон и пророчица Анна (Сретение Господне). Узнав о появлении мессии, нечестивый иудейский царь Ирод Великий в страхе за свою власть приказывает истребить всех младенцев в Вифлееме и его окрестностях, однако Иосиф и Мария, предупрежденные ангелом, бегут с Иисусом в Египет. Апокрифы рассказывают о многочисленных чудесах, совершенных двухлетним Иисусом Христом на пути в Египет. После трехлетнего пребывания в Египте Иосиф и Мария, узнав о смерти Ирода, возвращаются в свой родной город Назарет в Галилее (Северная Палестина). Затем, по свидетельству апокрифов, в течение семи лет родители Иисуса переезжают с ним из города в город, и повсюду за ним тянется слава о совершенных им чудесах: по слову его люди исцелялись, умирали и воскресали, неодушевленные предметы оживали, дикие звери смирялись, воды Иордана расступались. Ребенок, выказывая необычайную мудрость, ставит в тупик своих наставников. Двенадцатилетним мальчиком он поражает необычайно глубокими вопросами и ответами учителей Закона (законов Моисея), с которыми вступает в беседу в Иерусалимском храме. Однако затем, как сообщает арабское Евангелие детства («Он стал скрывать Свои чудеса, Свои тайны и таинства, доколе не исполнился Ему тридцатый год».

Когда же Иисус Христос достигает этого возраста, он принимает крещение в реке Иордан у Иоанна Крестителя (это событие Лука относит к «пятнадцатому году правления императора Тиберия», т.е. к 30 н.э.), и на него нисходит Святой Дух, который приводит его в пустыню. Там в течение сорока дней он борется с дьяволом, отвергая одно за другим три искушения – голодом, властью и верой. По возвращении из пустыни Иисус Христос начинает проповедническую деятельность. Он призывает к себе учеников и, странствуя с ними по Палестине, возвещает свое учение, толкует ветхозаветный Закон и совершает чудеса. Деятельность Иисуса Христа развертывается в основном на территории Галилеи, в окрестностях Геннисаретского (Тивериадского) озера, но на каждую Пасху он отправляется в Иерусалим.

Смысл проповеди Иисуса Христа – благая весть о Царстве Божьем, которое уже близко и которое уже осуществляется среди людей через деятельность мессии. Обретение Царства Божьего есть спасение, ставшее возможным с приходом на землю Христа. Путь к спасению открыт всем, кто отвергнет земные блага ради духовных и кто возлюбит Бога больше самого себя. Проповедническая деятельность Иисуса Христа проходит в постоянных спорах и конфликтах с представителями иудейской религиозной элиты – фарисеями, саддукеями, «учителями Закона», в ходе которых мессия восстает против буквального понимания ветхозаветных нравственных и религиозных предписаний и призывает постичь их истинный дух.

Слава Иисуса Христа растет не только благодаря проповедям, но и благодаря совершаемым им чудесам. Помимо многочисленных исцелений и даже воскрешений мертвых (сына вдовы в Наине, дочери Иаира в Капернауме, Лазаря в Вифании), это – превращение воды в вино на свадьбе в Кане Галилейской, чудесный лов рыбы и укрощение бури на Геннисаретском озере, насыщение пятью хлебами пяти тысяч человек, хождение по воде, насыщение семью хлебами четырех тысяч человек, обнаружение божественной сущности Иисуса во время молитвы на горе Фавор (Преображение Господне) и т.д.

Земная миссия Иисуса Христа неизбежно движется к своей трагической развязке, которая предсказана в Ветхом Завете и которую он сам предвидит. Популярность проповеди Иисуса Христа, рост числа его приверженцев, толпы людей, следующих за ним по дорогам Палестины, его постоянные победы над ревнителями Закона Моисея вызывают у религиозных лидеров Иудеи ненависть и намерение расправиться с ним. Иерусалимский финал истории Иисуса – Тайная Вечеря, ночь в Гефсиманском саду, арест, суд и казнь – безусловно, самая проникновенная и самая драматическая часть Евангелий. Против прибывшего в Иерусалим на Пасху Иисуса Христа иудейские первосвященники, «учителя Закона» и старейшины составляют заговор; Иуда Искариот, один из учеников Иисуса Христа, соглашается продать своего учителя за тридцать серебреников. На пасхальной трапезе в кругу двенадцати апостолов (Тайная Вечеря) Иисус Христос предсказывает, что один из них предаст его. Прощание Иисуса Христа с учениками обретает универсально-символический смысл: «И, взяв хлеб и благодарив, преломил и подал им, говоря: сие есть тело Мое, которое за вас предается; сие творите в Мое воспоминание. Также и чашу после вечери, говоря: сия чаша есть Новый Завет в Моей крови, которая за вас проливается» (Лк. 22:19-20); так вводится обряд причастия. В Гефсиманском саду у подножья Масличной горы в скорби и тоске Иисус Христос молит Бога избавить его от грозящей ему участи: «Отче Мой! если возможно, да минует Меня чаша сия» (Мф. 26:39). В этот роковой час Иисус Христос остается в одиночестве – даже самые близкие его ученики, несмотря на его просьбы остаться с ним, предаются сну. Приходит Иуда с толпой иудеев и целует Иисуса Христа, тем самым выдавая врагам своего учителя. Иисуса хватают и, осыпая оскорблениями и побоями, приводят в синедрион (собрание иудейских первосвященников и старейшин). Его признают виновным и передают римским властям. Однако римский прокуратор Иудеи Понтий Пилат на находит за ним никакой вины и предлагает помиловать его по случаю Пасхи. Но толпа иудеев поднимает страшный крик, и тогда Пилат приказывает принести воды и умывает в ней руки, говоря: «Невиновен я в крови праведника Сего» (Мф. 27:24). По требованию народа он осуждает Иисуса Христа на распятие и отпускает на свободу вместо него мятежника и убийцу Варавву. Вместе с двумя разбойниками его распинают на кресте. Крестные муки Иисуса Христа длятся шесть часов. Когда он, наконец, испускает дух, вся земля погружается во тьму и сотрясается, завеса в Иерусалимском храме разрывается надвое, и праведники восстают из гробов. По просьбе Иосифа Аримафейского, члена синедриона, Пилат отдает ему тело Иисуса Христа, которое он, обернув в плащаницу, хоронит в гробнице, высеченной в скале. На третий день после казни Иисуса Христа воскресает во плоти и является своим ученикам (Воскресение Господне). Он возлагает на них миссию распространить его учение среди всех народов, а сам возносится на небеса (Вознесение Господне). В конце времен Иисусу Христу суждено вернуться на землю, чтобы творить Страшный Суд (Второе Пришествие).

Едва возникнув, учение о Христе (христология) сразу же породило сложнейшие вопросы, главными из которых стали вопрос о характере мессианского подвига Иисуса Христа (сверхъестественная власть и крестные муки) и вопрос о природе Иисуса Христа (божественное и человеческое).

В большинстве новозаветных текстов Иисус Христос предстает как мессия – долгожданный спаситель народа Израиля и всего мира, посланец Бога, творящий чудеса с помощью Духа Святого, эсхатологический пророк и учитель, божественный муж. Сама по себе идея мессии имеет несомненно ветхозаветное происхождение, однако в христианстве она приобрела особый смысл. Раннехристианское сознание оказалось перед сложной дилеммой – как согласовать ветхозаветный образ мессии как теократического царя и евангельское представление о мессианском могуществе Иисуса Христа как сына Бога с фактом его смерти на кресте (образ страдающего мессии)? Отчасти это противоречие снималось за счет идеи воскресения Иисуса и идеи его грядущего Второго Пришествия, во время которого он явится во всей своей силе и славе и установит тысячелетнее царство Истины. Тем самым христианство, предлагая концепцию двух Пришествий, значительно отступало от Ветхого Завета, обещавшего только одно Пришествие. Однако перед ранними христианами вставал вопрос – если мессии суждено прийти к людям в могуществе и славе, зачем он приходил к людям в унижении? Зачем нужен страдающий мессия? И в чем тогда смысл Первого Пришествия?

Пытаясь разрешить это противоречие, раннее христианство стало разрабатывать идею искупительного характера страданий и смерти Иисуса Христа – предавая себя на муки, Спаситель приносит необходимую жертву для очищения всего погрязшего в грехах человечества от наложенного на него проклятия. Однако грандиозная задача всеобщего искупления требует, чтобы тот, кто решает эту задачу, был более, чем человек, более, чем просто земной проводник воли Бога. Уже в посланиях ап. Павла особое значение придается определению «сын Бога»; тем самым мессианское достоинство Иисуса Христа связывается с его особой сверхъестественной природой. С другой стороны, в Евангелии от Иоанна под влиянием иудео-эллинистической философии (Филон Александрийский) формулируется представление о Иисусе Христе как о Логосе (Слово Бога), вечном посреднике между Богом и людьми; Логос с самого начала был у Бога, через него произошло все живое, и он единосущен Богу; в заранее назначенное время ему суждено было воплотиться ради искупления грехов человеческих, а затем вернуться к Богу. Таким образом, христианство стало постепенно осваивать идею божественности Иисуса Христа, и христология из учения о мессии превратилась в составную часть теологии.
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Однако признание божественной природы Иисуса Христа могло поставить под сомнение монотеистический характер христианства (единобожие): говоря о божественности Спасителя, христиане рисковали прийти к признанию существования двух богов, т.е. к языческому политеизму (многобожию). Все последующее развитие учения об Иисусе Христе пошло по линии разрешения этой коллизии: одни теологи склонялись к ап. Павлу, строго различавшему Бога и его Сына, другие ориентировались на концепцию ап. Иоанна, тесно связывавшего Бога и Иисуса Христа как его Слово. Соответственно одни отрицали сущностное единство Бога и Иисуса Христа и подчеркивали подчиненное положение второго по отношению к первому (модалисты-динамисты, субординационисты, ариане, несторианцы), другие же утверждали, что человеческая природа Иисуса Христа была полностью поглощена природой божественной (аполлинаристы, монофизиты), и даже находились те, кто видел в нем простое проявление Бога-отца (монархиане-модалисты). Официальная церковь избрала средний путь между этими направлениями, соединив обе противоположные позиции в одну: Иисус Христос одновременно и бог, и человек, но не низший бог, не полубог, и не получеловек; он есть одно из трех лиц единого Бога (догмат о Троице), равный двум остальным лицам (Богу-Отцу и Святому Духу); он не безначален, как Бог-Отец, но и не сотворен, как все в этом мире; он рожден от Отца прежде всех веков, как истинный Бог от истинного Бога. Воплощение Сына означало подлинное соединение божественной природы с человеческой (у Иисуса Христа было две природы и две воли). Эта форма христологии утвердилась после ожесточенной борьбы церковных партий в IV–V вв. и была зафиксирована в решениях первых вселенских соборов (Никейского 325, Константинопольского 381, Эфесского 431 и Халкидонского 451).

Такова христианская, безусловно апологетическая, точка зрения на Иисуса Христа. В ее основе лежит евангельский рассказ о жизни и деятельности Иисуса Христа, который для христиан не подлежит сомнению. Существуют ли, однако, независимые от христианской традиции документы, способные подтвердить или опровергнуть его историческую достоверность?

К сожалению, римская и иудео-эллинистическая литература I в. н.э. практически не донесла до нас сведений об Иисусе Христе. К числу немногих свидетельств относятся фрагменты из Иудейских древностей Иосифа Флавия (37– ок. 100), Анналов Корнелия Тацита (ок. 58–117), писем Плиния Младшего (61–114) и Жизни двенадцати цезарей Светония Транквилла (ок. 70–140). Два последних автора ничего не говорят о самом Иисусе Христе, упоминая лишь о группах его последователей. Тацит, сообщая о гонениях императора Нерона на христианскую секту, замечает лишь, что название этой секты идет «от Христа, который в правление Тиберия был предан смертной казни прокуратором Понтием Пилатом» (Анналы. XV. 44). Самым необычным является знаменитое «свидетельство Флавия», где говорится об Иисусе Христе, жившем при Понтии Пилате, совершавшем чудеса, имевшем множество последователей среди иудеев и эллинов, распятом по доносу «первых мужей» Израиля и воскресшем на третий день после казни (Иудейские древности. XVIII. 3. 3). Однако ценность этих весьма скудных свидетельств остается сомнительной. Дело в том, что они дошли до нас не в подлинниках, а в копиях христианских переписчиков, которые вполне могли вносить в текст добавления и исправления в прохристианском духе. На этом основании многие исследователи рассматривали и рассматривают сообщения Тацита и особенно Иосифа Флавия как позднюю христианскую подделку.

Гораздо больше интереса, чем римские и иудео-эллинистические писатели, проявляет к фигуре Иисуса Христа иудаистская и исламская религиозная литература. Внимание иудаизма к Иисусу Христу определяется жестким идеологическим противостоянием двух родственных религий, оспаривающих друг у друга ветхозаветное наследие. Это внимание растет параллельно с усилением христианства: если в иудаистских текстах второй половины I – начала III вв. мы находим лишь разрозненные сообщения о разных ересиархах, в том числе и об Иисусе Христе, то в текстах более позднего времени они постепенно сливаются в единый и связный рассказ об Иисусе из Назарета как злейшем враге истинной веры.

В ранних пластах Талмуда Иисус Христос фигурирует под именем Иешуа бен (бар) Пантира («Иисус, сын Пантиры»). Отметим, что в иудаистских текстах полное имя «Иешуа» приводится только дважды. В остальных случаях его имя сокращается до «Иешу» – знак крайне пренебрежительного к нему отношения. В Тосефте (III в.) и Иерусалимском Талмуде (III–IV вв.) Иешу бен Пантира представлен как глава еретической секты, которого его последователи считали богом и именем которого исцеляли. В более позднем Вавилонском Талмуде (III–V вв.) Иисуса Христа называют также Иешу ха-Ноцри («Иисус Назорей»): сообщается, что этого колдуна и «соблазнителя Израиля», «близкого к царскому двору», судили с соблюдением всех юридических норм (в течение сорока дней вызывали свидетелей в его защиту, но их так и не нашлось), а затем предали казни (в канун Пасхи побили камнями и тело его повесили); в аду он терпит ужасное наказание за свое нечестие – варится в кипящем кале. В Вавилонском Талмуде также просматривается тенденция отождествить Иисуса Христа с ересиархом Бен Стадой (Сотедой), укравшем магическое искусство у египтян, вырезав на теле таинственные знаки, и с лжеучителем Билиамом (Валаамом). Эта тенденция фиксируется и в Мидрашах (иудаистских толкованиях на Ветхий Завет), где о Валааме (= Иешу) говорится как о сыне блудницы и лжеучителе, который выдавал себя за бога и утверждал, что он уйдет, но в конце времен вернется.

Целостная иудаистская версия жизни и деятельности Иисуса Христа представлена в знаменитом Тольдоте Иешу (V в.) – настоящем иудейском анти-евангелии: здесь последовательно дискредитируются все основные события евангельского рассказа.

Согласно Тольдоту, матерью Иешу была Мириам, супруга законоучителя Иоханана из царского рода, известного своим благочестием. Однажды в субботу преступник и развратник Иосиф бен Пандира обманом овладел Мириам, да еще во время ее месячных. Таким образом, Иешу зачат в тройном грехе: совершено прелюбодеяние, нарушено менструальное воздержание и осквернена Суббота. От стыда Иоханан оставляет Мириам и уходит в Вавилон. Иешу отдают в обучение учителям Закона. Мальчик при необыкновенном уме и старании проявляет непочтение к наставникам и произносит нечестивые речи. После того как истина о рождении Иешу обнаруживается, он бежит в Иерусалим и там похищает из храма тайное имя Бога, с помощью которого он получает возможность творить чудеса. Он провозглашает себя мессией и собирает 310 учеников. Иудейские мудрецы приводят Иешу на суд к царице Елене, но она отпускает его, пораженная его способностями чудотворца. Это производит смуту среди иудеев. Иешу уходит в Верхнюю Галилею. Мудрецы убеждают царицу послать за ним воинский отряд, однако галилеяне отказываются его выдать и, узрев два чуда (оживление глиняных птиц и плавание по поводе на жернове), поклоняются ему. Чтобы разоблачить Иешу, иудейские мудрецы побуждают Иуду Искариота также похитить из храма тайное имя Бога. Когда Иешу приводят к царице, он в доказательство своего мессианского достоинства поднимается в воздух; тогда и Иуда взлетает над ним и мочится на него. Оскверненный Иешу падает на землю. Потерявшего силу колдуна арестовывают и привязывают к колонне на посмешище, но последователи освобождают его и уводят в Антиохию. Иешу отправляется в Египет, где овладевает местным магическим искусством. Затем он возвращается в Иерусалим, чтобы вновь похитить тайное имя Бога. Он въезжает в город в пятницу перед Пасхой и входит в храм вместе с учениками, но один из них по имени Гайса выдает его иудеям, поклонившись ему. Иешу арестовывают и приговаривают к повешению. Однако ему удается заговорить все деревья; тогда его вешают на огромном «капустном стволе». В воскресенье его хоронят, но вскоре могила Иешу оказывается пустой: тело похищают сторонники Иешу, которые распространяют слух, что он вознесся на небеса и что он, следовательно, несомненно был мессией. Смущенная этим царица приказывает найти тело. В конце концов садовник Иуда узнает, где находятся останки Иешу, похищает их и передает иудеям за тридцать серебряников. Тело протаскивают по улицам Иерусалима, показывая царице и народу «того, кто собирался взойти на небо». Последователи же Иешу рассеиваются по всем странам и распространяют повсюду клеветнический слух, что иудеи распяли подлинного мессию.

В дальнейшем эта версия дополняется разнообразными и невероятными деталями и фактами. Так, например, в арамейской «Истории Иешу бар Пандиры», дошедшей до нас в переложении XIV в., рассказывается, что Иешу приводят на суд к императору Тиберию, где он одним своим словом делает дочь императора беременной. Когда его ведут на казнь, он поднимается в небо и переносится сначала на гору Кармель, а затем в пещеру пророка Илии, которую запирает изнутри. Однако преследующий его раввин Иуда Ганиба («Садовник»)приказывает пещере открыться, а когда Иешу пытается вновь улететь, ловит его за край одежды и доставляет на место казни.

Таким образом, в иудаистской традиции Иисус Христос – не бог, не мессия, а самозванец и колдун, творивший чудеса с помощью магии. Его рождение и его смерть не носили сверхъестественного характера, но, наоборот, были сопряжены с грехом и позором. Тот, кого христиане почитают как Сына Бога, не просто обыкновенный человек, но худший из людей.

Совершенно иной предстает мусульманская (кораническая) трактовка жизни и деятельности Иисуса (Исы). Она занимает промежуточное положение между христианской и иудаистской версиями. С одной стороны, Коран отказывает Иисусу Христу в божественности; он – не бог и не сын бога; с другой, он никоим образом не колдун и не шарлатан. Иса – человек, посланник и пророк Аллаха, подобный другим пророкам, миссия которого обращена исключительно к иудеям. Он выступает как проповедник, чудотворец и религиозный реформатор, утверждающий единобожие, призывающий людей поклоняться Аллаху и меняющий некоторые религиозные предписания.

Коранические тексты не дают связной биографии Исы, останавливаясь только на отдельных моментах его жизни (рождение, чудеса, смерть). Коран заимствует у христиан идею непорочного зачатия: «И Мы вдунули в нее [Марйам] от Нашего духа и сделали ее и ее сына знамением для миров» (21:91); «когда Марйам было семнадцать лет, Аллах послал к ней Джабраила (Гавриила), который вдунул в нее, и она зачала мессию, Ису бен Марйам» (Аль-Масуди. Золотые луга. V). Коран сообщает о некоторых чудесах Исы – он исцеляет и воскрешает мертвых, оживляет глиняных птиц, низводит трапезу с неба на землю. В то же время Коран дает отличную от Евангелий трактовку смерти Исы: в нем отрицается реальность распятия (оно только привиделось иудеям, на самом деле Иса живым взят на небо) и воскресения Иисуса Христа на третий день (Иса воскреснет только в последние дни мира вместе со всеми остальными людьми), а также возможность Второго Пришествия Иисуса Христа: в Коране Иса предвещает не свое скорое возвращение, но пришествие главного пророка – Мухаммеда, выступая тем самым в роли его предтечи: «Я – посланник Аллаха, подтверждающий истинность того, что ниспослано до меня в Торе, и благовествующий о посланнике, который придет после меня, имя которому Ахмад» (6:6). Правда в более поздней мусульманской традиции под влиянием христианства возникает мотив грядущего возвращение Исы ради установления царства справедливости.
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Иисус Христос как объект христианского культа принадлежит теологии. И это – вопрос веры, который исключает какое-либо сомнение и не требует исследования. Тем не менее попытки проникнуть в дух Евангелий, понять истинную сущность Иисуса Христа никогда не прекращались. Вся история христианской Церкви полна ожесточенных схваток за право обладания истиной об Иисусе Христе, о чем свидетельствуют и вселенские соборы, и выделение еретических сект, и разделение католической и православной Церквей, и Реформация. Но, помимо чисто богословских споров, фигура Иисуса Христа стала предметом обсуждения и в исторической науке, которую интересовали и продолжают интересовать прежде всего две проблемы: 1). вопрос о реальном содержании евангельской истории, т.е. был ли Иисус Христос исторической личностью; 2). вопрос об образе Иисуса Христа в раннехристианском сознании (каков смысл этого образа и каковы его истоки?). Эти проблемы оказались в центре дискуссий двух научных направлений, возникших еще в XVIII в., – мифологического и исторического.

Мифологическое направление (Ш.Дюпюи, К.Вольней, А.Древе и др.) полностью отрицало реальность Иисуса Христа как исторической личности и рассматривало его исключительно как факт мифологии. В Иисусе видели олицетворение то солнечного или лунного божества, то ветхозаветного Яхве, то кумранитского Учителя праведности. Пытаясь выявить истоки образа Иисуса Христа и «расшифровать» символическое содержание евангельских событий, представители этого направления провели огромную работу по поиску аналогий между мотивами и сюжетами Нового Завета и более ранних мифологических систем. Так, например, идея воскресения Иисуса связывалась ими с представлениями об умирающем и воскресающем божестве в шумерской, древнеегипетской, западносемитской и древнегреческой мифологиях. Евангельской истории пытались также дать солярно-астральную интерпретацию, весьма распространенную в древних культурах (путь Иисуса Христа с 12 апостолами представляли, в частности, как годичный путь солнца через 12 созвездий). Образ Иисуса Христа, по мнению приверженцев мифологической школы, постепенно эволюционировал от первоначального образа чистого божества к более позднему образу богочеловека. Заслугой мифологистов является то, что им удалось рассмотреть образ Иисуса Христа в широком контексте древневосточной и античной культуры и показать его зависимость от предшествующего мифологического развития.

Историческая школа (Г.Реймарус, Э.Ренан, Ф.Бауэр, Д.Штраус и др.) считала, что евангельский рассказ имеет определенную реальную основу, которая со временем, однако, все более мифологизировалась, и Иисус Христос из реального человека (проповедника и вероучителя) постепенно превращался в сверхъестественную личность. Сторонники этого направления ставили задачу освободить подлинно историческое в Евангелиях от позднейшей мифологической обработки. С этой целью в конце XIX в. было предложено использовать метод рационалистической критики, который означал реконструкцию «подлинной» биографии Иисуса Христа путем исключения всего того, что не поддается разумному объяснению, т.е. фактически «переписывание» Евангелий в рационалистическом духе (Тюбингенская школа). Метод этот вызвал серьезную критику (Ф.Брэдли) и был вскоре отвергнут большинством ученых.

Краеугольный тезис мифологистов о «молчании» источников I в. о Иисусе Христе, который, по их убеждению, доказывал мифический характер этой фигуры, побудил многих сторонников исторической школы перенести свое внимание на тщательное изучение новозаветных текстов в поисках исходного христианского предания. В первой четверти XX в. возникает школа изучения «истории форм» (М.Дибелиус, Р.Бультман), целью которой было реконструировать историю развития традиции об Иисусе Христе – от устных истоков до литературного оформления – и определить оригинальную основу, очистив ее от напластований последующих редакций. Текстологические исследования привели представителей этой школы к выводу, что даже выделенная из Евангелий первоначальная христианская версия середины I в. не дает возможности воссоздать реальную биографию Иисуса Христа: здесь он также остается лишь символическим персонажем; исторический Иисус Христос мог существовать, однако вопрос о подлинных событиях его жизни едва ли разрешим. Последователи школы изучения «истории форм» до сих пор составляют одно из ведущих направлений в современной библеистике.

Ввиду отсутствия принципиально новых документов и при информативной ограниченности археологического материала пока трудно ожидать какого-либо существенного прорыва в решении проблемы исторического Иисуса Христа.

Распятие и смерть Иисуса Христа.
Казнь распятия на кресте была самой позорной, самой мучительной и самой жестокой. Такой смертью казнили в те времена только самых отъявленных злодеев: разбойников, убийц, мятежников и преступных рабов. Мучения распятого человека невозможно описать. Кроме нестерпимых болей во всех частях тела и страданий, распятый испытывал страшную жажду и смертельную душевную тоску. Смерть была настолько медленная, что многие мучились на крестах по несколько дней. Даже исполнители казни, - обыкновенно, люди жестокие, - не могли хладнокровно смотреть на страдания распятых. Они приготовляли питье, которым старались или утолить невыносимую жажду их, или же примесью разных веществ временно притупить сознание и облегчить муки. По еврейскому закону, повешенный на реве считался проклятым. Начальники иудейские хотели навеки опозорить Иисуса Христа, присудивши Его к такой смерти. Когда привели Иисуса Христа на Голгофу, то воины подали Ему пить кислого вина, смешанного с горькими веществами, чтобы облегчить страдания. Но Господь, попробовав, не захотел пить его. Он не хотел употреблять никакого средства для облегчения страданий. Эти страдания Он принял на Себя добровольно за грехи людей; потому и желал перенести их до конца. 

Когда все было приготовлено, воины распяли Иисуса Христа. Это было около полудня, по-еврейски в 6-м часу дня. Когда же распинали Его, Он молился за Своих мучителей, говоря: "Отче! прости им, потому что они не знают, что делают". 

Рядом с Иисусом Христом распяли двух злодеев (разбойников), одного по правую, а другого по левую сторону от Него. Так исполнилось предсказание пророка Исаии, который сказал: "и к злодеям причтен был" (Ис. 53, 12). По приказанию Пилата, к кресту была прибита над головой Иисуса Христа надпись, означавшая вину Его. На ней было написано по-еврейски, по-гречески и по-римски: "Иисус Назорей Царь Иудейский", и многие ее читали. Такая надпись не нравилась врагам Христовым. Поэтому первосвященники пришли к Пилату и говорили: "не пиши: Царь Иудейский, но напиши, что Он говорил: я Царь Иудейский". 

Но Пилат ответил: "что я написал, то написал". 

Между тем воины, распявшие Иисуса Христа, взяли Его одежды и стали делить между собой. Верхнюю одежду они разорвали на четыре части, каждому воину по части. Хитон же (нижняя одежда) был не сшитый, а весь тканый с верху до низу. Тогда они сказали друг другу: "не станем раздирать его, а бросим о нем жребий, кому достанется". И бросив жребий, воины сидя, стерегли место казни. Так, и здесь сбылось древнее пророчество царя Давида: "разделили ризы Мои между собою, и об одежде Моей бросали жребий" ( Псал. 21, 19). 

Враги не перестали оскорблять Иисуса Христа и на кресте. Они, проходя, злословили и, кивая головами, говорили: "Э! Разрушающий храм и в три дня созидающий! Спаси Себя Самого. Если Ты Сын Божий, сойди с креста". 

Также первосвященники, книжники, старейшины и фарисеи, насмехаясь, говорили: "Других спасал, а Самого Себя не может спасти. Если Он Христос, Царь Израилев, пусть теперь сойдет с креста, чтобы мы видели, и тогда уверуем в Него. Уповал на Бога; пусть теперь избавит Его Бог, если Он угоден Ему; ведь Он говорил: Я Божий Сын". 

По их примеру и воины-язычники, которые сидели у крестов и стерегли распятых, издеваясь, говорили: "если Ты Царь Иудейский, спаси Себя Самого". Даже один из распятых разбойников, который был слева от Спасителя, злословил Его и говорил: "если Ты Христос, спаси Себя и нас". 

Другой же разбойник, напротив, унимал его и говорил: "Или ты не боишься Бога, когда и сам осужден на то же (т.е. на такие же муки и смерть)? Но мы осуждены справедливо, потому что достойное по делам нашим приняли, а Он ничего худого не сделал". Сказав это, он обратился к Иисусу Христу с молитвой: "помяни мя (вспомни обо мне), Господи, когда приидешь во Царствии Твоем!" 

Милосердный Спаситель принял сердечное раскаяние этого грешника, показавшего такую дивную веру в Него, и ответил благоразумному разбойнику: "истинно говорю тебе, сегодня же будешь со Мною в раю". 

При кресте Спасителя стояли Матерь Его, апостол Иоанн, Мария Магдалина и еще несколько женщин, почитавших Его. Невозможно описать скорбь Божией матери, видевшей нестерпимые мучения Сына Своего! 

Иисус Христос, увидев Матерь Свою и Иоанна здесь стоящего, которого особенно любил, говорит Матери Своей: "Жено! вот, сын Твой". Потом говорит Иоанну: "вот, Матерь твоя". С этого времени Иоанн взял Матерь Божию к себе в дом и заботился о Ней до конца Ее жизни. Между тем, во время страданий Спасителя на Голгофе произошло великое знамение. С того часа, как Спаситель был распят, т. е. с шестого часа (а по нашему счету с двенадцатого часа дня), солнце померкло и наступила тьма по всей земле, и продолжалась до самой смерти Спасителя. Эта необычайная, всемирная тьма была отмечена языческими писателями-историками: римским астрономом Флегонтом, Фаллом и Юнием Африканом. Знаменитый философ из Афин, Дионисий Ареопагит, был в это время в Египте, в городе Гелиополе; наблюдая внезапную тьму, сказал: "или Творец страждет, или мир разрушается". Впоследствии Дионисий Ареопагит принял христианство и был первым афинским епископом. 

Около девятого часа Иисус Христос громко воскликнул: "Или, Или! лима савахфани!" то есть "Боже Мой, Боже мой! Для чего Ты Меня оставил?" Это были начальные слова из 21-го псалма царя Давида, в котором Давид ясно предсказал о страданиях на кресте Спасителя. Этими словами Господь в последний раз напоминал людям, что Он есть истинный Христос, Спаситель мира. Некоторые из стоявших на Голгофе, услышав эти слова, сказанные Господом, говорили: "вот, Илию зовет Он". А другие говорили: "посмотрим, придет ли Илия спасти Его". Господь же Иисус Христос, зная, что уже все совершилось, произнес: "Жажду". Тогда один из воинов побежал, взял губку, намочил ее уксусом, надел ее на трость и поднес к иссохшим губам Спасителя. 

Вкусив уксуса, Спаситель сказал: "Совершилось", то есть исполнилось обетование Божие, совершено спасение человеческого рода. После этого Он громким голосом произнес: "Отче! в руки Твои предаю дух Мой". И, преклонив главу, предал дух, т. е. умер. И вот, завеса в храме, закрывавшая святое святых, разодралась надвое, с верхнего края до нижнего, и земля потряслась, и камни расселись; и гробы отверзлись; и многие тела усопших святых воскресли, и, вышедши из гробов по воскрешении Его вошли в Иерусалим и явились многим. 

Сотник же (начальник воинов) и воины с ним, которые стерегли распятого Спасителя, видя землетрясение и все происходившее перед ними, испугались и говорили: "истинно, человек этот был Сын Божий". А народ, бывший при распятии и все видевший, в страхе стал расходиться, ударяя себя в грудь. Наступил вечер пятницы. В этот вечер надлежало вкушать Пасху. Иудеям не хотелось оставлять на крестах тела распятых до субботы, потому что пасхальная суббота, считалась великим днем. Поэтому они просили у Пилата позволения перебить голени распятым, чтобы они скорее умерли и можно было их снять с крестов. Пилат позволил. Воины пришли и перебили голени разбойникам. Когда они подошли к Иисусу Христу, то увидели, что Он уже умер, и потому не перебили у Него голеней. Но один из воинов, чтобы не оставалось никакого сомнения в Его смерти, пронзил копьем Ему ребра, и из раны потекла кровь и вода. 

Снятие с креста и погребение Спасителя. 
В тот же вечер, вскоре после всего совершившегося, приходит к Пилату знаменитый член синедриона, богатый человек Иосиф Аримафейский (из города Аримафеи). Иосиф был тайный ученик Иисуса Христа, тайный - из страха перед иудеями. Человек он был добрый и праведный, не участвовавший в совете, в осуждении Спасителя. Он просил у Пилата позволения снять тело Христово с креста и похоронить. Пилат удивился, что Иисус Христос так скоро умер. Он позвал сотника, стерегшего распятых, узнал от него, когда Иисус Христос умер, и позволил Иосифу взять тело Христово для погребения. 

Иосиф, купив плащаницу (полотно для погребения), пришел на Голгофу. Пришел также и другой тайный ученик Иисуса Христа и член синедриона, Никодим. Он принес с собой для погребения драгоценную благовонную мазь - состав из смирны и алоэ. 

Они сняли тело Спасителя с Креста, помазали Его благовониями, обвили плащаницей и положили Его в новом гробе, в саду, вблизи Голгофы. Гробом этим была пещера, которую Иосиф Аримафейский высек в скале для своего погребения, и в которой еще никто не был положен. Там они положили тело Христово, потому что гроб этот был близко от Голгофы, а времени было мало, так как наступал великий праздник Пасхи. Потом привалили огромный камень к двери гроба и удалились. 

Мария же Магдалина, Мария Иосиева и другие женщины были там и смотрели, как полагали тело Христово. Возвращаясь домой, они купили драгоценного мира, чтобы потом помазать этим миром тело Христово, как только пройдет первый, великий день праздника, в который, по закону, следовало всем пребывать в покое. 

Но враги Христовы не успокоились, несмотря на свой великий праздник. На другой день, в субботу, первосвященники и фарисеи (нарушая покой субботы и праздника) собрались, пришли к Пилату и стали просить его: "Господин! мы вспомнили, что этот обманщик ( так осмелились они называть Иисуса Христа), еще будучи в живых, сказал: "после трех дней воскресну". Поэтому прикажи охранять гроб до третьего дня, чтобы ученики Его, пришедши ночью, не украли Его и не сказали народу, что Он воскрес из мертвых; и тогда будет последний обман хуже первого". Пилат сказал им: "у вас есть стража; пойдите, охраняйте, как знаете". Тогда первосвященники с фарисеями пошли ко гробу Иисуса Христа и, осмотрев внимательно пещеру, к камню приложили свою (синедрионову) печать; и поставили у гроба Господня воинскую стражу. 

Когда тело Спасителя лежало во гробе, душой Своей Он сошел в ад к душам людей, которые умерли до Его страданий и смерти. И все души праведных людей, которые ждали пришествия Спасителя, Он освободил из ада. 
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Иосиф Аримафейский — согласно Библии богатый и знатный член Синедриона, из города Аримафеи или Рамафы (Рамы).                                                                                                                                                                                                Был тайным последователем Христа, но «ради страха иудейского» только после смерти Учителя вполне проявил свою любовь к нему: он испросил у Пилата позволение снять тело Иисуса Христа с креста и с почестями предал Его погребению в своей собственной гробнице. 

Жизнь Иосифа и Аббатство Гластонбери.
С древа снял Пречистое Тело Твое, 

Плащаницею чистою обвил 

И, благовониями покрыв, 

во гробе нове положил. 

Там же, в храме, к западу от Кувуклии находится сирийский придел, и в нем проход к другой древней гробнице, также располагавшейся на территории нынешнего храма Гроба Господня. В этой гробнице, аналогичным образом высеченной в скале, показывают два коккима - ниши для оссуариев, костехранильниц - которые традиция называет гробницами Иосифа Аримафейского и Никодима. Уступив Спасителю свою новую, богато оборудованную гробницу, «благообразный Иосиф» сам лег на вечный покой неподалеку, в гораздо более скромном гробе. 

Но… 

Но до этого будет мало кому известная «британская эпопея». 

Британские острова входят в круг европейских исторических источников со времен Юлия Цезаря. Вал Адриана, проходивший чуть южнее границ Шотландии, обозначил во II веке н.э. крайний северный предел, до которого простиралась Римская Империя. По мере того как христианские общины возникали в городах Галлии, среди кельтов континентальных, первые проблески евангельского благовестия начинают доходить и до их собратьев, островных кельтов. 

Но наиболее привлекательной для христианского паломничества является графство Сомерсет - Летняя Страна, таинственная колыбель английского первохристианства, овеянная воспоминаниями о праведном Иосифе Аримафейском и его потомке - знаменитом короле Артуре. 

…Неподалеку от живописных развалин аббатства Гластонбери (в переводе Стеклянный Замок) находится Холм Усталых путников - так зовется место, где высадились Аримафей и его спутники, прибывшие в Англию в 63 г. н.э. Тогда это был самый берег моря - теперь оно отступило на десятки километров. На вершине холма Иосиф воткнул в землю свой страннический посох. И из него чудесным образом проросло Терновое Древо - главная святыня, связанная в местных преданиях с событиями Нового Завета. [image: image9.jpg]®lastonbury Abbep




Связь Иосифа с Англией имеет простое историческое объяснение - бронза. Производство этого сплава, самого распространенного тогда в быту и культуре народов Европы и Ближнего Востока, во многом зависело от использования британского олова. Древние торговые пути вели из Палестины и других стран библейского региона через Средиземное море, Массилию (современный Марсель) и Галлию к оловянным рудникам Корнуолла и свинцовым копям Летней Страны. По распространенной гипотезе, богатство и влиятельность Аримафея, которое подчеркивается в Евангелии (человек, который с одинаковой авторитетностью говорит с еврейскими первосвященниками и римским прокуратором), объясняются тем, что он был одним из крупнейших поставщиков, державших в руках импорт британского олова. Когда Христос был распят и воскрес, и ненависть первосвященников заставила Иосифа, как и других учеников и апостолов, удалиться из Иерусалима, ему было куда уехать. В Британии у него было не только обширное поле для христианской проповеди, но и налаженное дело, и давние связи, и поддержка местных властителей. 

Священное Древо и ныне украшает холм. И так же, как во времена евангельские, неизменно расцветает к празднику Рождества Христова, - помимо обычного, положенного по науке, весеннего цветения. 
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С именем Иосифа связано также создание первой на острове христианской церкви во имя Пресвятой Богородицы - так называемой Ивовой часовни. Она называется так потому, что действительно была построена Иосифом и его спутниками из обмазанных глиной ивовых ветвей. В ней были помещены первоначально и принесенные Иосифом из Иерусалима два сосуда - с кровью и водой, истекших в момент крестной смерти из ребер Спасителя. 

В последующее время, когда после христианизации Англии на рубеже VI в. в Гластонбери был воздвигнут соборный монастырский храм, Ивовая часовня сохранялась в его крипте, под алтарем. До XVI столетия, времени гибели аббатства, это было самое почитаемое, посещаемое всеми паломниками святилище. Именно благодаря ему Гластонбери считали «матерью английских церквей». Храм Иосифа был первым христианским храмом не только в Англии, но и вообще в Европе. 
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С вершины Усталых путников видна другая, самая высокая в округе возвышенность - холм Артура. Согласно древним родословным книгам, Иосиф выдал на острове свою дочь замуж за сына Верховного Друида. А за двадцать лет до него римский император Клавдий, подавив восстание в Британии, в свою очередь, по местным преданиям, выдал замуж дочь за наследника королевы Будикки. Из этих сложно переплетающихся родословных ветвей вышел царственный род, давший христианской истории в III веке святую равноапостольную Елену, мать императора Константина, в VI веке - короля Артура. 





Артур, т.е. Медведь, - так звали героя-короля, ставшего легендой еще при жизни. Он возглавил неравную борьбу местных кельтов (бриттов) против германского (англо-саксонского) нашествия. Кельты (галаты), населявшие когда-то почти всю Европу - от украинской Галиции до испанской Галисии, а частично и Малую Азию (именно малоазийским кельтам адресовал апостол Павел свое «Послание галатам»), вытеснялись постепенно германскими и славянскими народами, активно смешивались с ними и с римлянами, так что сегодня островки кельтского языка и культуры сохранились лишь в Ирландии, Шотландии, Уэльсе. 
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Бриттам не удалось отстоять свою независимость. Артур погиб в 542 г. в битве на реке Камблан (ныне река Камел на полуострове Корнуэлл). Так датирует это событие Гальфрид Монмутский в своей «Истории бриттов». Но со временем, чем более становилась Англия «английской», тем сильнее было на острове стремление укоренить национальный миф в доисторической «британской» традиции. Король Артур - полусвятой, получародей, хранитель тайн Грааля и Круглого Стола, - стал одним из самых любимых и романтических героев средневековой Европы, идеалом рыцарства и образцом для подражания. Правда, образ его все дальше отходил в область легенд, сливаясь с причудливыми созданиями поэтической народной фантазии. Пока… к концу XII столетия здесь же, в Гластонбери, не была обретена могила короля, казавшегося уже фигурой почти легендарной. В 1191 г., когда на старом монастырском кладбище хоронили почившего старца-монаха, могильщики неожиданно наткнулись на большой гроб, в котором обнаружили останки рослого молодого воина, а в ногах у него - молодой женщины, с косой золотых волос, которые, однако, тотчас рассыпались в прах при первом неосторожном прикосновении. Закрепленный на крышке гроба металлический крест, около фута (30 см) величиной, был снабжен латинской надписью: [image: image15.jpg]


 
«Здесь покоится достославный король Артур». 
Обретенные останки Артура и его супруги Гвиневеры были перенесены в строившийся, тогда еще не законченный соборный храм обители и погребены в пресвитерии - алтарной части. Не пройдет и ста лет, как гробница вновь будет потревожена. В 1278 г. в монастырь прибыли на Пасху юный король Эдуард I и королева Элеонора в сопровождении архиепископа Кентерберийского. В их присутствии произошло торжественное вскрытие могилы Артура. Были обнаружены две отдельные кости (глолова и коленная чашечка) короля - «удивительных размеров», а также «прекрасные и тонкие» кости королевы. На следующий день царственные посетители благоговейно, собственными руками, завернули мощи в тонкий саван, оставив открытыми главы и колени, «дабы люди могли им поклониться». Гробница была вновь запечатана, причем внутрь было вложено протокольное описание события, свидетелем и участником которого стал весь королевский двор. В 1931 г., когда пребывавшую в сохранности, посреди руин собора, каменную гробницу обследовали археологи, она была пуста… Но паломники вновь и вновь приходили и приходят, чтобы поклониться месту прежней могилы Артура на старом кладбище, и гробнице его в средневековой базилике, и древнейшей в Европе церкви Иосифа Аримафейского. А потом совершают восхождение на холм короля Артура, с сохранившейся на вершине башней храма во имя Михаила Архангела. 
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…Типичный английский пейзаж – с обязательными «романтическими» руинами древних храмов и аббатств. Откуда эти развалины? 

Скажем, где-нибудь в древнем Риме – там понятно, Рим разрушали варвары. Но что за варвары разорили и сожгли дотла – без войн, вторжений, бомбардировок – целый дивный мир британских церквей и обителей, с древними святынями и реликвиями? 

Странно и страшно сказать, но это были …христиане. Даже именно те из них, кто громче и решительней всех требовал возрождения евангельской чистоты веры и жизни, раннехристианского апостольского устройства Церкви. Протестанты, реформаторы… 
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В католической Церкви за века, прошедшие после ее отпадения от Вселенского Православия, действительно накопилось много грешного, наносного, требующего исправления. Казалось бы, те, кто протестует против папских безобразий, против индульгенций и иных искажений церковной правды, должны и могут вернуться в единение с Православной Церковью, сохранившей в неприкосновенности догматы и обряды. 

Но нет, протестанты - во имя «реформ» и «очищения» - решили без промедления весь мир церковный «разрушить до основанья, а потом…». Не правда ли, знакомый подход? Плох римский папа - отменим вообще иерархию. Грешны монахи - надо вовсе ликвидировать монашество и разрушить до последнего камня обители. Несовершенны священники - отбросим таинства и обряды как пережитки магии и язычества. Нужно сделать христианство «чисто духовным»: уничтожить иконы, мощи, веру в чудеса и святых. 
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Увы, такова обычная логика сектантов, отвергающих Церковь и ждущих непосредственного, лично на каждого, Сошествия Святого Духа – без молитвы, без подвига, без установленной Христом иерархии и благодатных таинств… 

Беспощадным катком прошла протестантская революция по церковной Британии, разрушая храмы, сжигая библиотеки, оскверняя мощи святых и расхищая старинные сокровища. Подавляющая часть национальных святынь была безвозвратно утрачена. Английские историки так и называют эту трагическую эпоху: Dissolution – эпоха Разрушения. 

Прямые ее результаты мы наглядно видим в Гластонбери. 

Несмотря на гибель обители и ее святынь, память о древностях Летней Страны продолжала жить в народном сознании. Холм Артура и ныне окружен особым религиозным почитанием. У его подножия находится источник, именуемый источником Чаши, или источником Грааля. 

елию, из ребер Спасителя и которую, по преданию, собрал Иосиф Аримафейский. 
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Святая Кровь и обусловила на последующее время красный цвет воды в источнике. Сам колодец восходит еще к временам британского язычества: уже тогда он почитался святым местными друидами. Издревле были известны и его особые целебные свойства. «Не является ли этот источник местом, где находится Чаша Тайной Вечери?» -  Во всяком случае, именно в память о таинственном Граале источник в Гластонбери называют «Чалкуэлл». Это английское слово обозначает одновременно и ‘родник в известняковой скале’, и ‘Колодец Чаши’. (Chalice в переводе «потир, причастная чаша). На крышке чудотворного кладезя изображено копье Лонгина Сотника - Копье Судьбы, символ Искупительной Жертвы. 

Круглый Стол короля Артура, устроенный им для своих двенадцати рыцарей по образу трапезы Тайной Вечери, где все апостолы были равны и равноправны, также не является вымыслом. Его можно теперь видеть в большом зале замка Вильгельма Завоевателя в Винчестере. Образ круга призван был символизировать равенство всех пред Господом. 

Ведь и Чаша Грааля - в самом общем, литургическом смысле - это Чаша Тайной Вечери, та самая, в которой Господь вино претворил в Кровь. Поэтические предания католической рыцарской Европы сделали Грааль, со времен крестовых походов, символом тайного знания, магической силы и власти. В Византии тоже существовал в церковном календаре праздник Святой Чаши. Существовала и сама Святая Чаша, похищенная и вывезенная в 1204 году из разграбленного крестоносцами Константинополя. Но у нас, в Православной Церкви, никогда святые реликвии не использовались как объект оккультного манипулирования. У нас в каждом храме есть свой «Грааль» - Евхаристическая Чаша, из которой верующие причащаются Святых Тайн - тела и крови Христовых.
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Вывод по первой части: Итак, после6 смерти Иисуса, Иосиф Аримафейский собирает его кровь в чашу, с которой он после путешествует по миру с проповедями. После он приезжает в Великобританию, где и основывает монастырь Гластонбери, вместе и с его  первым орденом «Тампль». Был ли это орден предшественником великого ордена Тамплиеров? Или катар? Так или иначе этот орден охранял чашу.  Теперь пришло  время узнать больше об этих орденах.
Тамплиеры.
ВОЗНИКНОВЕНИЕ ОРДЕНА
Среди основателей Ордена Храма Господнего в Иерусалиме был знаменитый Бернар Клервосский - человек, по слову которого короли могли выступить в поход, а римские папы склоняли головы. Бернар, родившийся в 1090 г. в Труа, происходил из знатной семьи. По сложившейся к XI в. традиции он должен был стать монахом, чтобы не тревожить своих старших родственников претензиями на наследование земли. Бернар попал в Орден Цистерцианцев - монашеский орден, занимавшийся распространением ученых знаний.

В 1118 г. девять французских рыцарей решили создать военно-монашеский орден «для охраны паломников, следующих в Иерусалим». Он был организован по образцу Ордена Иоанна Иерусалимского, члены которого назывались госпитальерами. В качестве резиденции щедрый король 
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Иерусалимский выделил им территорию бывшей мечети Куббат-ал-Захры - храма Соломона.

Однако спустя 10 лет после основания Ордена рыцари Храма занимались всем чем угодно, кроме охраны христианских святынь. Они по очереди охраняли дорогу от разбойников но, в основном, рылись в подвалах храма, видимо, надеясь, что-то там обнаружить. Бернар Клервосский усиленно работал в монастырских библиотеках, не гнушаясь помощью понимающих древнееврейские тексты раввинов. Что искали рыцари в Иерусалиме, так и осталось тайной. Следователи при обысках, а палачи при допросах ничего не сумели выяснить.

В 1128 г. (единственный случай в истории!) для официального признания был созван специальный церковный собор в Труа - на землях графа Шампанского. Признанный к этому времени святым Бернар Клервосский написал для ордена Рыцарей храма устав. Это был могущественный орден, впитавший в себя традиции ранних монашеских орденов. Даже хоронили братьев-тамплиеров по монашескому обряду цистерцианцев – обнаженные тела покойных клали на доску лицом вниз. Орден Храма сразу получил несметные богатства - ему жертвовали земли светские сеньоры.

С самого начала орден отличался двойственностью: с одной стороны, он рыцарский, а с другой - монашеский. Даже на его печати была изображена лошадь с двумя всадниками в седле. В ордене различались братья-монахи, братья-рыцари (они не давали монашеских обетов), сержанты (просто воины на службе Храма) и братья монашеские и ремесленные (люди под покровительством Храма). Большая часть братьев-рыцарей находилась в Палестине и воевала с неверными. Про братьев-рыцарей говорили: «пьет как тамплиер» и «ругается как тамплиер». Гордости и заносчивости им было не занимать. В противоположность им братья-монахи организовали по всей Европе сеть командорств, в которых хранились богатства Ордена. Тамплиеры имели собственные замки с поместьями, в которых не переводилось зерно. Командорства были объединены в бальяжи (округа), которые по богатству и власти соперничали с бальяжами короля. Но, несмотря на богатство Ордена попавшим в плен тамплиерам запрещалось предлагать выкуп за свою жизнь и свободу.

Тамплиеры имели два крупнейших центра - Восточный бор между бальяжами Пейнс и Тор в междуречье Сены и Оба и порт Ла-Рошель. В первом из них кладоискатели до сих пор пытаются найти следы сокровищ тамплиеров. Но весь лес был в средние века заболочен, и даже [image: image145.jpg]


человек искушенный не может найти дорогу, а не то, что разыскать тайник. К Ла-Рошели вели свободные от королевских досмотров дороги. Самое удивительное, что везти в этот порт в принципе было нечего - Америку тогда еще «не открыли». И, тем не менее, через всю Францию к Ла-Рошели и из нее ползли обозы под охраной сержантов Ордена.Пошлин за это не брали, и любой купец, сдавший деньги на хранение в одном командорстве, мог получить их в другом по заемному письму. Эта банковская система была уникальной для того времени. Даже несметные богатства, подаренные тамплиерам, рачительное хозяйствование и запрещенное христианам ростовщичество не могли принести им такого [image: image146.png]


количества серебра. Его просто не было в копях всей Европы в количествах, достаточных для покрытия безналичных расчетов купцов. [image: image147.png]Marurp Tposarca.
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Доходы тамплиеров непрерывно росли, а их прозвали «люди серебра». Впоследствии возникли версии, что тамплиеры смогли добраться до Америки и добывать серебро из рудников Перу и Мексики. Конечно, такое богатство не могло не вызвать зависти и злобы у конкурентов
                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                                              Год

Великие магистры

Гербы

1118 - 1136
1136 – 1149                 
1149 – 1151                                 
1151 - 1153
1154 - 1156
1156 - 1169
1169 - 1171
1171 - 1179
1180 - 1184
1184 - 1189
1191 - 1193
1194 - 1200
1201 - 1209
1210 - 1219
1219 - 1232
1232 - 1244
1244 - 1247
1247 - 1250
1250 - 1256 
1256  - 1273
1273 - 1291
1291 - 1293
1294 – 1314
Гуго де Пейн 

Робер де Краон 

Эврар де Бар 

Бернар де Трембле 

Андре де Монбар 

Бертран де Бланшфор 

Филипп де Милли 

Одон де Сент-Аман 

Арно де Ла Тур Руж 

Жерар де Ридфор (

Робер де Сабле 

Жильбер Эраль 

Филипп де Плессье 

Гийом де Шартр 

Пьер де Монтегаудо 

Арман де Перигор 

Ришар де Бюре 

Гийом де Соннак 

Рено де Вишье 

Тома Беро 

Гийом де Боже 

Тибо Годен 

Жак де Моле 

       Эврар де Бар            Пьер де Монтегаудо 
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Бертран де Бланшфор            Рено де Вишье
[image: image26.png]


             [image: image27.png]



Список магистров ордена Храма в Англии
1140
1150
1155 - 1164
1180 - 1185
  - 
1200 - 1218
1218 - 1228
1229 - 1248
1259
1264
1273 - 1274
1276 - 1290
1291 - 1295
1296 - 1298
с 1298 

Гуго де АРЖАНТЕН 
Осто де СЕНТ-ОМЕР
Ричард ГАСТИНГС 
Жоффруа ФИТЦ-СТЕФЕН 

Вильям де НЬЮХЕМ 

Аймери де СЕНТ-МОР 

Алан МАРТЕЛ 
Роберт де САНДФОР 

Амадеус де МОРЕСТЕЛЛО Амбесар 

Ги де ФОРЕСТА 

Роберт де ТУРВИЛЬ 

Ги де ФОРЕСТА 

Брайaн де ДЖЕЙ 
Вильям де ла МОР 
Жоффруа Фитц-Стефен         Вильям де ла Мор
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Роберт де Сандфор                 Ричард Гастингс
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Список магистров ордена Храма в Ирландии

ок. 1180
 -
ок. 1200 - 1210
ок. 1210
 -
1234
1235 - 1250
1257 - 1273
1278 - 1288
1288
1295 - 1301
1302 - 1306
с 1307

Уолтер 
Гарнье 
Хью 
Генрих ФОЛИОТ 
Ральф де САУТУОРК 
Роджер ле УЭЛЬС 

Герберт де МАНЦЕСТЕР 
Роджер де ГЛАСТОНБЕРИ 
Томас де ТУЛУЗ 
Уолтер БАЧЕЛОР 
Питер де МАЛЬВЕРН 
Вильям де УАРАЙН 
Генрих ТАНЕТ 

Биографии Великих магистров ордена Храма
Гербы
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Фамильный герб 
Гуго де Пэйна
1. Гуго де Пейн (Hugues de Payns) (9 февраля 1070, Маэн - 24 мая 1136, Иерусалим, Палестина). 
   Великий магистр ордена Храма с 1118 по 24 мая 1136.
   Родился Гуго де Пейн 9 февраля 1070г., по всей вероятности, в замке Пейн (Шампань, между Мери-сюр-Сен и Труа), расположенном примерно в 10км от Труа. Он был посвящен в рыцари ок. 1085г., его имя упоминается в документах этого времени как "сеньор Монтиньи". Возможно, что он был важной персоной при дворе графа Шампанского, так как его имя упоминается несколько раз в дарственных Гуго, графа Шампани. Нет возможности с уверенностью утверждать, участвовал ли Гуго де Пейн в Первом крестовом походе (1096-1099), однако, его имя исчезает из дарственных записей вплоть до возвращения крестоносцев из крестового похода.    В 1104г. граф Шампанский, отправляется в Палестину, Гуго де Пейн сопровождает его. В конце 1107г. войско графа возвращается во Францию. В 1114г. Гуго де Пейн вместе с другими светскими рыцарями и приближенными графа Шампанского вновь отправляется в Святую землю. На это раз Гуго и его товарищи посвящают себя служению Гробу Господнему и охраняют паломников, приходящих в Иерусалим, по дороге из Цезареи в Яффу они возводят башню Дэтруа.
   Ок. 1118г. Гуго и его товарищи основывают в Иерусалиме орден нищенствующих рыцарей Креста, а с 1119г., когда были объявлены их монашеские намерения патриарху Иерусалима, они принимают имя рыцарей Храма Иерусалима. Гуго де Пейн является первым магистром созданного ордена.
   В 1127г. король Иерусалима Балдуин II отправил Гуго с посольством к папе Гонорию II с целью добиться у святого отца объявления нового крестового похода или, по крайней мере, выделения как можно большего числа христианских воинов для защиты Иерусалима.
Гонорий II отправил де Пэйна на церковный собор в Труа, где 14 января 1128г. орден Храма получил Устав и официальное признание Церкви. 
   Апрель и май 1128г. Гуго провел в Туре и Ле-Мане при дворе графа Фулька Анжуйского, где вел переговоры о свадьбе Мелисенды, дочери Балдуина II, и Фулька Анжуйского, который, позднее, в 1131г. наследует своему тестю. Затем Гуго отправился в Нормандия, где был принят Генрихом Английским, далее он направился в Англию и Шотландию, позже во Фландрию.
   В течение двух лет Гуго де Пейн и его товарищи ездят по Европе, собирая войско и изыскивая средства, необходимые для деятельности ордена в Святой Земле.
   Весной 1129г. Гуго де Пейн садится на судно в Марселе и отправился в Святую Землю. В Иерусалим де Пэйн вернулся в сопровождении Фулька графа Анжу и своего сына, "который станет аббатом в Сент-Коломб де Санс (Sainte-Colombe de Sens) в 1136г. Он участвует во втором крестовом походе, а чтобы оплатить свое путешествие, "заимствует" часть сокровищ своего аббатства в 1142г.".
   Согласно хроникам, Гуго де Пейн скончался 24 мая 1136г. в почтенном возрасте 66 лет, что позволяет многим историками считать, что он умер от старости. Его похороны сопровождались пышным шествием тамплиеров в Иерусалиме.
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Фамильный герб 
Робера де Краон
. Робер де Краон (Robert de Craon) (10xx, замок Краон, Бургундия - 13 января 1149). 
   Великий магистр ордена Храма с июня 1136 по 13 январь 1149. 
   Робер де Краон, сын Рено де Краон (Renaud de Craon), сеньора Краона и Эннаген де Витре (Enagen de Vitre), правнук Рено Неверского и Аделаиды Французской, дочери Гуго Капета. Робер был третьим сыном, что подразумевало его посвящение в духовный сан. Был женат на Вульгрен, дочери и наследнице Журдена де Шабанн де Конфлан, владельца Конфолана и Шибанны. Согласно другим источникам бы помолвлен, но не смог жениться, так как герцог Гийом Аквитанский воспрепятствовал его женитьбе, что и стало причиной его вступления в орден Храма.
   Ок.1125г. отправился в Палестину, где вступил в орден Храма ок. 1126г. (возможно вступил в орден и ранее, ибо в грамоте епископа Назаретского, датированной 1125г., среди прочих свидетелей назван "Робер, рыцарь ордена Храма"). Ок.1132г. вернулся на Запад. 
   Робер де Краон был избран Великим магистром ордена в 1136г. Заняв пост магистра, Робер де Краон возглавляет борьбу с отрядами Азуарда (Asouard), эмира Алеппо, которые совершали грабительские набеги на земли франков, ему также удается даже сдержать несколько атак мусульман в районе Бофора (Beaufort). В 1138г. Робер участвовал в битве при Такуа (Teqoa), в которой орден потерял много своих братьев, прикрывая беспорядочное отступление франкской армии. В 1138г. и 1139г. магистр посетил юг Франции, и вернулся в Палестину в 1139г. В июле 1148г. Робер де Краон участвует в совете крестоносцев Второго крестового похода и баронов Святой Земли в Акре, где было решено начать осаду Дамаска. Во время магистерства Робера де Краона папой Иннокентием III ордену были даны огромные привилегии. Главная из этих привилегий заключалась в освобождении от епископальной зависимости: орден мог иметь своих собственных священников, своих капелланов, которые не подчинялись епископам. К этому добавлялось разрешение строить часовни, молельни и кладбища, освобождение от уплаты десятин и налогов, и пр. Все эти привилегии были оговорены в булле "Omne Datum Optimum" от 29 марта 1139 года. В булле папа также устанавливает процедуру выбора последующих магистров ордена и призывает тамплиеров без устали сражаться с врагами христианства. В награду тамплиеры могут оставлять себе все ценности, которые им удастся отбить у сарацинов, и никто не имеет права отбирать у них хотя бы малую их часть. Другой папа, Евгений III, на Генеральном капитуле ордена Храма (27 апреля 1147г.) разрешает рыцарям ордена носить красный крест.
Именно Робера де Краон можно назвать законодателем ордена Храма. Он детально разработал положение ордена о работе и управлении командорствами и провинциями, он мудро и точно распоряжался дарами, поступающими в орден со всех сторон. Его влияние было велико как на рыцарей, так и на ближайшее окружение - прелатов, сеньоров и даже королей. В свою очередь Гийом Тирский говорит, что Робер де Краон отличался не столько чистотой помыслов или храбростью, сколько высоким положением от рождения, что и помогло ему добиться такого успеха.
    Поминальная книга ордена Храма в Реймсе фиксирует смерть Робера де Краон на день январских ид, т.е. 13 января 1149г. 
   Однако имеются и другие даты смерти. В последний раз имя Робера де Краон упоминается в 1146г. по случаю получения дарственной. Так второй датой смерти магистра Робера де Краон считают январь 1147г
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Фамильный герб 
Эврара де Бар
Эврар де Бар (Evrard de Barres) (1113, Мо, Шампань - 25 ноября 1174, монастырь Клерво, Бургундия). 
   Великий магистр ордена Храма с 1149 по 1151. 
   Эврар де Бар родился около 1113г. в Мо в Шампани (Meaux en Champagne) и вступил в орден Храма после собора в Труа в Барселоне. 
   В 1143г. Эврар был уже магистром Франции (Precepteur de France), его имя сопровождается этим титулом в первый раз в парижской дарственной (une donation d'Achier de Paris), касающейся мельницы, расположенной под Большим мостом (le Grand-Pont) через Сену.
   27 апреля 1147г. в Париже, в новом Доме ордена Храма состоялся Генеральный капитул ордена, где обсуждались вопросы участия тамплиеров в предстоящем Втором крестовом походе, присутствовавший на капитуле папа римский, Евгений III даровал тамплиерам право носить красный крест.
   Возглавил крестоносцев в Анатолии (Anatolie) в январе 1148г. при переходе через Кадмскую гору. Весной 1148г. король Франции Людовик VII, не имея больше денег на содержание войска, обращается к тамплиерам с письменной просьбой дать ссуду в 2000 марок на его нужды. Эврар де Бар немедленно отправляется в Акру, чтобы собрать необходимую сумму, которую он и передает Людовику VII. Это был первый случай финансовой операции тамплиеров, которые впоследствии станут банкирами королей и сеньоров. Эврар де Бар был доверенным лицом Людовика VII, ездил по его поручениям с посольством в Константинополь. 
   После неудачного окончания Второго крестового похода, весной, после праздника Пасхи, 1149г. Эврар де Бар с Людовиком VII отправился во Францию. Эврар был избран Великим магистром ордена в 1149г. во время своего отсутствия в Святой Земле.

14 мая 1150г. он собрал Генеральный капитул ордена в Париже. Андре де Монбар (Andre de Montbard), в то время сенешаль Ордена, пишет ему несколько писем, требуя его присутствия на Святой Земле и прося прислать подкрепление и деньги. Эврар де Бар не отвечает на эти послания, решив отказаться от своей должности Великого магистра ордена. В апреле 1151г. он вступает в орден Цистерцианцев простым монахом в аббатстве Клерво, и снимает с себя полномочия и сан Великого магистра ордена Храма, отправив письменное уведомление в Иерусалим. В монастыре он живет 24 года в молитве и размышлениях, вплоть до своей смерти.
   Умер Эврар де Бар 25 ноября 1174г. (по др. данным - 15 ноября 1176г.).
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Фамильный герб 
Бернарa де Трембле
Бернар де Трембле (Bernard de Tremblay) (10хх, замок Трамбле, Бургундия – 16 августа 1153, Аскалон, Палестина). 
   Великий магистр ордена Храма с июня 1151 по 16 августа 1153. 
   Бернар де Трембле, сын Умбера, синьора замка Трембле в окрестностях Сен-Клода, в горах Юра.
   Решение Эврара де Бар снять с себя обязанности Великого магистра ордена Храма застало врасплох всех членов тамплиеров. Возможно, хотя и маловероятно, что после него Великим магистром был некто Гуго, чье существование, однако, весьма сомнительно и которого упоминает только Дю Канж. После нескольких месяцев переговоров на Генеральном Капитуле было решено выбрать Великим магистром ордена Бернара де Трембле, в то время руководившего важным командорством региона Юра Тампль-Ле-Доль (Temple-Les-Dole).
   Сразу по прибытию в Святую Землю Бернар де Трембле был принят королем Балдуином III, который передал ему укрепленный город Газа вместе со всем его имуществом. Бернар де Трембле заново возвел стены города и построил новые башни и укрепления, сделав город неприступной крепостью. "Эти религиозные воины, - говорит Гийом Тирский, - хотя и завистливые, однако мужественные, сумели укрепить этот город, построив башни и новые укрепления, и сделали из него неприступную крепость, в которой они отражали набеги гарнизона Аскалона и в конце концов вынудили сарацинов запереться в собственных стенах". Также орден укрепил оборонную систему прибрежных городов, необходимых для выживания Латинских государств на Востоке, таких как Яффа (Jaffa), Арзуф (Arsus), Ля Рош-Тайе (La Roche-Taillee) и Ле Дарон (Le Daron). В 1152г. епископ Уильямом, с согласия короля, попросил тамплиеров взять под свое покровительство Тортозу (Ливан), рыцари построили новый замок для защиты города. Решив воспользоваться многочисленными военными неудачами войск Нур ад-Дина (Nur Al-Din) и междоусобицами между некоторыми влиятельными мусульманами, Балдуин III собирает войска и отправляется осаждать укрепленный город Аскалон. Весной 1153г. христиане осадили город, но не сумели проникнуть в него.
   На участке, где сражались тамплиеры, они построили осадную башню вблизи крепостной стены, с помощью которой убили многих защитников города, а среди остальных посеяли страх. В ночь на 14 августа осажденные попытались поджечь башню, разведя огромный костер у ее подножия, перед городской стеной. К несчастью для них, ветер отбросил пламя на стены, уже ослабленные подкопами и стенобитными орудиями. Часть стены рухнула, открыв брешь в укреплениях. Сразу же Бернар де Трембле и сорок рыцарей Храма ринулись в это проем и проникли в город, блокировав доступ другим осаждающим. Защитники Аскалона, в первое мгновение напуганные появлением христиан в городе, пришли в себя и убили или захватили в плен всех тамплиеров, включая Великого магистра Бернара де Трембле. 
   Вечером 16 августа тела сорока обезглавленных рыцарей Храма были повешены за ноги на стенах города, отрубленные головы должны были быть отосланы султану, в Египет. Тем же вечером, мусульмане устремились к лагерю Балдуина III, битва была кровопролитной, и долгое время без перевеса в одну из сторон. В конце концов, победа досталась христианам, благодаря оставшимся рядом с королем Иерусалима тамплиерам. 19 августа 1153г. знамя тамплиеров развевалось на крепостных стенах Аскалона. Необычайная храбрость тамплиеров во время битвы воспевалось даже при западных дворах; папа Анастасий IV (Anastase IV) дал им новые привилегии.
   С этой осады, ознаменованной смертью первого Великого магистра, павшего в битве, начинается полемика касательно действий тамплиеров. Некоторый хронисты, такие как Гийом Тирский, увидели в их действиях желание самостоятельно завладеть городом и таким образом получить возможность одним претендовать на все награбленные ценности. Другие считают это подвигом рыцарей Храма, которые ворвались в город как разведчики, чтобы обезопасить вход остальной армии. Согласно документам, вторая версия казалась бы наиболее логичной, однако в памяти Истории сохранилась первая, высказанная великим хронистом Гийомом Тирским, особенно не любившим тамплиеров.
   Бернар де Трембле погиб при осаде Аскалона 16 августа 1153г.
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Андре де Монбар (Andre de Montbard) (10хх – 17 октябрь 1156, монастырь Клерво, Бургундия). 
   Великий магистр ордена Храма с конца 1154 по 1156. 
   Андре де Монбар, младший сын Бернара де Монбар и Гумберги де Риси, родился 10хх г. (по другим данным ок.1103г.). Его сестра Алеет де Монбар была матерью св. Бернара. 
   Андре де Монбар был одним из девяти первых рыцарей-основателей ордена Храма. Занимал пост Командора Королевства Иерусалимского, а также пост Сенешаля ордена с 1150г. (может быть, раньше, 1148г.), по другим данным Андре занимал пост Сенешаля более 14 лет, вплоть до своего назначения на должность Великого магистра ордена Храма. Андре де Монбар был уже достаточно старым когда его в 1154 году избрали Великим магистром. Он принял это назначение единственно с целью помешать избранию на эту должность другого рыцаря Храма, фаворита короля Франции, Гийома де Шаналей (Guillaume de Chanaleilles). Избрание этого Гийома де Шаналей, сына Гийома I де Шаналей (Guillaume I de Chanaleilles), героя Первого крестового похода, выступавшего в рядах Раймунда де Сен-Жилль (Raimond de Saint-Gilles), позволило бы Людовику VII контролировать орден Храма и решить острую проблему Аквитании (Алиенора только что развелась и отдала свое ленное владение своему будущему мужу, Генриху II Плантагенету).

Андре де Монбар впервые упоминается как Магистр ордена 27 мая 1155г. в акте Балдуина III, короля Иерусалима, и в таком же акте, датированном 27 июня 1155г., касающемся подтверждением торговли с королевой Мелисандой (Melisande). 3 июля этого же года он упоминается в акте Амори, графа Аскалона. 
   Андре де Монбар был старым рыцарем, уставшим после более чем 30 лет, проведенных в рядах войска Храма Иисуса Христа. Время его магистерства не отличается активными событиями, и в 1156г. он оставляет должность Великого магистра ордена Храма и удаляется в аббатство Клерво (Clairvaux), как Эврар де Бар, где он и умирает несколькими месяцами позже. 
   Церковная книга записи умерших в Бонлье (Bonlieu) датирует его смерть 17 октября. Год может быть только 1156, так как в конце этого года уже появляется его приемник. Когда именно Андре снял с себя полномочия Великого магистра неизвестно, так булла Адриана IV "Ofiicii nostri" от 16 апреля 1156г. адресована "нашему дорогому сыну Андре де Монбару". 
   Однако имеются и другие даты смерти. Поминальная книга ордена Храма в Реймсе фиксирует смерть Андре де Монбар 17 января 1156.
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Фамильный герб 
Бертранa де Бланшфор

Бертран де Бланшфор (Bertrand de Blanchefort) (1109? - 2 января 1169). 
   Великий магистр ордена Храма с конца 1156 по 1169.
   Бертран де Бланшфор младший сын сеньора Годфруа де Бланшфор из Гиенни (Godefroy de Blanchefort) родился ок. 1109 г. Документы упоминают его как Великого магистра ордена несколько дней спустя после смерти Андре де Монбар, что позволяет предположить, что его избрание было заранее подготовлено Генеральным Капитулом ордена. Впервые как магистр упоминается 2 ноября 1156 г., когда он поставил свою подпись в мирном договоре между королем Балдуином III и пизанцами. 19 мая 1168 г. его подпись присутствует на грамоте короля Амори I, закреплявшей торговые преимущества Пизанской республики.
   В 1157 г. орден Храма участвовал в походе Балдуина III на Баниас. При возвращении из Баниаса Нур ад-Дин захватил короля врасплох при Броде Иакова и полностью пленил его отряд, самому Балдуину удалось бежать. Среди взятых в плен были и восемьдесят тамплиеров, вместе с Бертраном де Бланшфор. Среди плененных был и королевский маршал, будущим магистр ордена Храма, Одон де Сент-Аман (Eudes de Saint-Amand). Пленники были заключены в темницу Алеппо, и только в мае 1159 г. выкуплены императором Мануилом I Комниным.
   Сразу после освобождения из плена Бертран де Бланшфор провел небольшую реформу, изменив Устав ордена. Он издал "Retraits" ("Уточнения"), уточняющие иерархию в ордене, а именно случаи когда действия магистра не могут быть признаны действительными без одобрения Генерального Капитула. Так возможно им же в Устав были добавлены статьи содержащие детали обязанностей командора города Иерусалима, паломничеств к Иордану, порядок распределения добычи, захваченной по ту сторону реки, и привилегий выделять охрану для Животворящего Креста Господня. Бертран де Бланшфор был рядом с королем Амори I во время второй экспедиции в Египет (1164). Нур ад-Дин воспользовался отсутствием короля и разгромил христиан в битве при Хариме, взял Харим, Баниас и осадил Антиохию. В плен попали князь Антиохи Боэмунд III, граф Триполи Раймунд III и герцог Мармистерны [король Армении], а также Ги де Лузиньян, все они были отправлены в Алеппо; шестьдесят тысяч братьев ордена Храма погибли, не считая собратьев ордена и туркополов – только семеро спаслись.
   Вернувшись в Иерусалим, Амори заставил Нур ад-Дина снять осаду Антиохи.
   В 1166г. Амори I приказал повесить 12 тамплиеров за то что те сдали Нур ад-Дину крепость, которую охраняли, вместо того чтобы защищать ее до смерти.
   В 1168г. Бертран де Бланшфор отказался сопровождать короля Иерусалима в Египет, выступив против разрыва соглашений с халифом Египта, заключенных командором Иерусалима Жоффруа де Фуше (Goeffroi de Foulcher) и графом Цезареи в 1167 году. Орден Госпиталя поддержал короля и отправился в экспедицию. Результатом похода стало объединение Каира и Дамаска, и поражение христиан. 

   При магистерстве Бертрана папа Александр III дал тамплиерам некоторые привилегии, а король Франции Людовик VII, большой почитатель ордена Храма, даровал Великим магистрам ордена право принимать титул "Великого Магистра милостью Божьей". 
   Бертрана де Бланшфор был человеком светлого ума, здравомыслящим, предельно честным, главнокомандующим сведущим в военном деле, Гийом Тирский представляет его как человека религиозного и исполненного страха Божьего.

   По поминальной книге ордена Храма в Реймсе смерть Бертрана де Бланшфор записана на 3 ноны января, т.е. 2 января 1169г.
    Следует отметить, что папа Климент V, который позднее, при Филиппе IV Красивом, осудит орден Храма, был ни кем иным как сыном Иды де Бланшфор, из рода Бертрана де Бланшфор
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Филипп де Милли (Наблус) (Philippe de Milly) (1128?, Наблус?, Палестина – 3 апрель 1178, монастырь Клерво, Бургундия). 
   Великий магистр ордена Храма с августа 1169 по апрель 1171.
   Старший сын Ги де Милли (Gui de Milly) (из Пикардии), Филипп де Милли был французом, рожденным на Востоке (Наблус?) ок. 1128 г.. Его отец, прежде чем осесть на Святой Земле, участвовал в Первом крестовом походе в составе армии Роберта II Коротконогого, герцога Нормандии. 
   Благодаря браку с Изабеллой, дочерью короля Балдуина III, Филипп де Милли становится сеньором Трансиордании, которую впоследствии обменяет у Амори I на земли Наблуса близ Иерусалима (конец 40-х годов XIIв.). 
   Филипп де Милли являлся членом королевской курии. Как мирской рыцарь, он участвовал в осаде Дамаска (1148) и Аскалона (1153), и его имя многократно появляется на страницах повествования Гийома Тирского.
   Овдовев, Филипп де Милли оставил свои земли и вступил в орден Храма. 13 августа 1169 г. он подписывает составленную в Наблусе королевскую грамоту как Филипп де Наблус, а 20 августа он величает себя Филиппом, магистром ордена Храма.
   Столь быстрое избрание Филиппа де Милли на пост Великого магистра можно объяснить его близостью к королю Иерусалима Амори I. Возможно, данное назначение имело целью возобновить добрые отношения между тамплиерами и королем, испорченные решениями Бертрана де Бланшфор. 
   В 1169 г. Филипп де Милли подписывает акт у короля Амори I в пользу пизанцев. Это единственное что мы знаем о деятельности этого магистра. 
   10 марта 1171 г. Амори I собрал совет баронов Иерусалимского королевства, на котором он решил лично отправился за помощью в Константинополь за военной помощью. В этом посольстве короля сопровождал Филипп де Милли, который незадолго перед этим (перед Пасхой) отказаться от своей должности Великого магистра ордена Храма.

   После ордена Храма Филипп де Милли удаляется в аббатство Клерво. Документы указывают дату его смерти 3 апреля 1178 г
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Одон де Сент-Аман (Eudes de Saint-Amand) (11хх – 8 октября 1179, Дамаск, Сирия). 
   Великий магистр ордена Храма с 1171 по 8 октября 1179.
   Одон де Сент-Аман, был королевским маршалом (с 1156 г.) перед тем как его избрали главой ордена на смену Филиппу де Мильи.
   В 1157 г. орден Храма участвовал в походе Балдуина III на Баниас. При возвращении из Баниаса Нур ад-Дин захватил короля врасплох при Броде Иакова и полностью пленил его отряд, самому Балдуину удалось бежать. Среди взятых в плен были и восемьдесят тамплиеров, вместе с Великим магистром Бертраном де Бланшфор. Среди плененных был и королевский маршал Одон де Сент-Аман. Одон со всеми пленниками был заключен в темницу Алеппо, и только в мае (марте) 1159 г. был освобожден из плена. 
   С 1160 г. Одон де Сент-Аман вице-граф Иерусалима, с 1164 г. королевский мундшенк. В 1165 г. он сопровождает архиепископа Цезареи Герсениуса в поездке в Константинополь по поводу женитьбы короля Амори на Марии Комнин. 
   Одон де Сент-Аман вступил в орден 4 февраля 1171 г. Великий магистр с 1171 г. 
Сделавшись магистром, он стал ожесточенно бороться против королевской власти, что повлекло за собой скверные последствия для ордена. Так в 1172 г. Одон отказался выдать королю, Амори I, брата ордена Готье дю Мениль (Месниль) обвиненного в убийстве послов от Старца Горы (ассасины). Король осадил командорство ордена в Сидоне, где находился брат Готье и захватил его, заключил затем в тюрьму в Тире.
   Непримиримость магистра привела к тому, что в течение нескольких лет орден Храма утратил весь свой дипломатический авторитет.

При Одоне рыцари ордена Храма и ордена Госпиталя довели свои отношения до бурной ссоры (1177). Осознавая опасность вражды, Великие магистры обоих орденов выработали условия решения спорных вопросов между орденами.
   Во время магистерства Одона де Сент-Аман орден провел несколько походов против Салах ад-Дин, походы к Наблусу и Иерихону, которые имели определенный успех. Самой славной победой, в которой участвовали тамплиеры, является победа в битву при Монгизаре. После этой битвы орден Храма получила несколько важных даров, самые значимые из которых были сделаны Рено, синьор Маргата (Renaud, Seigneur de Margat), который передал ордену половину доходов от нескольких городов.
   В июне 1179 г. Одон де Сент-Аман был взят в плен при Мар Айюн около Брода Иакова, но не захотел, чтобы его поменяли на плененного тамплиерами племянника Салах ад-Дина, сказав: "Я не хочу своим примером поощрять трусость тех моих единоверцев, которые позволяют себя схватить, надеясь быть выкупленными. Тамплиер должен победить или умереть и не может давать в качестве своего выкупа ничего, кроме кинжала или пояса…". 
   Одон де Сент-Аман умер в плену (Дамаск) 8 октября 1179 г.
   Во время своего правления он оберегает привилегии ордена Храма, за что прослыл несговорчивым гордецом среди своих врагов.
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Арно де Ла Тур Руж (Торрож) (Arnauld de la Tour-Rouge) (1110?? – 30 сентября 1184, Верона). 
   Великий магистр ордена Храма с 1180 по 30 сентября 1184.
   Испанский барон. Родственник арагонских королей, принадлежал к высшей знати королевства. 
   Арно де Ла Тур Руж вступил в орден ок. 1163 г. Магистр Испании и Прованса с 1166 г. (по другим данным – 1167). В 1180 г. избран на пост Великого магистра ордена Храма, в 1181 г. прибыл в Палестину.
   Когда его избрали, Арно был в возрасте более 70 лет, это был человек, подчинявшийся дисциплине и преданный делу ордена. Несмотря на участие в Испании в Реконкисте, он очень мало знал про политическую ситуацию Латинского Востока.
   Как и при его предшественнике, Одоне де Сент-Аман, при Арно были споры возникавшие между тамплиерами и госпитальерами. При посредничестве папы Люция III и Балдуина IV, была предпринята попытка положить конец этим спорам.
   В 1184 г. политическая ситуация ухудшается, когда Рено де Шатийон, с помощью тамплиеров и госпитальеров, опустошил мусульманские территории в Трансиордании. Арно де Ла Тур Руж поручено было вести переговоры с Салах ад-Дином о прекращении военных действий, и подписать с ним мирный договор.
   В 1184 г. Арно де Ла Тур Руж, магистр госпитальеров Роже де Мулен и патриарх Ираклий (Heraclius) отправились в Европу с посольством просить у Запада помощи и нового крестового похода.
   Во время посольства Арно де Ла Тур Руж заболел и умер 30 сентября 1184 г. в Вероне на пути к папе Люцию III
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Жерар де Ридфор (Gerard de Ridefort) (ок. 1141, Фландрия – 4 октября 1189, Акра, Палестина). 
   Великий магистр ордена Храма с октября 1184 по 4 октября 1189.
   Родившийся во Фландрии около 1141 г., Жерар де Ридфор прибыл в Святую Землю в начале 1170-хх (до 1174 г.). Первое время состоял на службе графа Триполи Раймунда III, однако после ссоры с ним покинул графство и перешел на королевскую службу. С 1179 г. был назначен королем Балдуином IV на должность маршала королевства. Позже вступил в орден Храма, где в 1183 г. становится сенешалем. В октябре 1184 года Жерар де Ридфор занимает пост Великого магистра ордена Храма.
   В 1185 г., после смерти короля Балдуина IV, он решительно встает на сторону Ги де Лузиньяна против Раймунда III в борьбе за наследование трона. 20 июля 1186 г. Жерар де Ридфор присутствовал на коронации Ги де Лузиньяна.
   Султан Салах ад-Дин воспользовался враждой графа Триполи с новым королем Иерусалима. Находясь в союзе с Раймундом III, султан, с согласия графа, прошел через его территорию и вступил на земли Иерусалимского королевства. 30 апреля 1187 г. Жерару де Ридфору, направлявшемуся с посольством к графу Раймунду, стало известие о вторжении в королевство мусульманского отряда под командованием Малек ал Афдала (Malek al Afdal). 1 мая, по приказу Жерара де Ридфора, сборный отряд орденов Храма и Госпиталя и гарнизона Назарета, в общей сложности шестьсот человек, встретились с семитысячной мусульманской кавалерией в битве при Казаль Робере (1 мая 1187 г.), в которой суждено было спаслись только трем тамплиерам, в числе которых был раненый Жерар де Ридфор.    В начале июля 1187 года Жерар де Ридфор снова оказался среди франкской армии, объединенной примирившимися Ги де Лузиньяном и Раймундом III. Как утверждают хроники, именно из-за Жерара де Ридфора эта армия была разбита в битве при Хаттине (4 июля 1187 г.). Сам Жерар де Ридфор, был взят в плен, а позже освобожден Салах ад-Дином в в конце июня 1188 г. (по другим данным - в сентябре 1187) в обмен на Газу. 
   Летом 1188 г., в обмен на сдачу Аскалона, из плена был освобожден Ги де Лузиньян. Король предпринял отчаянный бросок к Акре и осадил ее. Узнав об осаде Акры к городу стали прибывать отряды крестоносцев - на Западе был объявлен Третий крестовый поход.
   4 октября 1189 г. христианская армия, зажатая между стенами города Акра и армией Салах ад-Дина, предприняла стремительный бросок на армию султана и потерпела поражение. В этой битве магистр Жерар де Ридфор, по версии арабских источников был взят в плен и казнен как клятвопреступник, по версии же христианских источников, он погиб в бою на равнине под стенами Акры 4 октября 1189г..
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Робер де Сабле (Robert de Sable; Sabliol) (11?? – 23 сентября 1193).
   Великий магистр ордена Храма с 1191 по 23 сентября 1193. 
   Робер де Сабле, анжуец из знаменитого дома де Краон, старший сын Робера III и Херзенды д’Антенэ. Был женат на Клеменции де Майен, от которой имел сына - Жоффруа де Корнель, и двух дочерей: одна стала женой Жоффруа де Марено, другая - Маргарита - стала женой Гийома Роше. Жена умерла в конце 1189 г. (начале 1190?). С 1160-хх - сеньор Сабль (долина Сарты). Робер де Сабле впервые упоминается как адмирал английского флота в Третьем крестовом походе. В Орден вступил в 1191 г. незадолго до выборов Великого магистра, на пост которого он был избран после 18 месяцев вакантности.
   Начиная с августа 1191 г. Робер де Сабле, как Великий магистр, сопровождает Ричарде I Плантагенет в его крестовом походе. Роббер участвует в битве при Арзуфе, в которой Ричард одержал победу над Салах ад-Дином (7 сентября 1191 г.).
   В 1192 г. Ричард I продал тамплиерам остров Кипр, который он ранее отобрал у Исаака Дука Комнина, за 100 тыс. золотых безантов. Тамплиеры заплатили 40 тыс. сразу, а остаток по получению доходов с острова. К сожалению Робер де Сабле не был способен оставить большой гарнизон на Кипре, поскольку орден нуждался в людях, чтобы вести войну в Святой земле. Все, что он оставил на Кипре - это 14 рыцарей и сопровождающую их пехоту под командованием Арманда Бочарта (Armand Bouchart). Вскоре на острове вспыхнуло восстание, которое было подавлено силами ордена. Магистр принял решение продать остров, покупателем был король Иерусалимского королевства Ги де Лузиньян. Ги не смог вернуть 40 тыс. безантов, взамен он разрешил сохранить тамплиерам их замки и другие укрепления на острове. Это разрешило проблему ордена поддерживать свое присутствие на Кипре.
   Робер де Сабле умер 23 сентября 1193.
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Жильбера Эраля

Жильбер Эраль (Gilbert Erail; Herail; Arayl; Horal; Rolal) (1152?? – 21 декабря 1200). 
   Великий магистр ордена Храма с 1194 по 21 декабря 1200. 
   Арагонского или провансальского происхождения. В орден Храма вступил в раннем возрасте. С 1183 г. Жильбер был Великим командором и казначеем ордена. В 1184 г., после того как Великим магистром был избран Жерар де Ридфор, он покинул Святую Землю для исполнения до 1190 г. должности магистра Прованса и Испании, затем, с 1190 по 1193 гг., обязанностей магистра на Западе. Великий магистр с 1194 г. 
   В 1191 г. король Киликийской Армении Лев II захватил замок Баграс и еще два замка другие замки ордена – Дарбезак и порт Бонель. Спор разросся в открытое столкновение, которое продолжалось долгие годы.
   В период с 1196 по 1197 гг. Жильбер находился на Западе, где 29 апреля 1196 г. подписал хартию о слиянии каталонской ветви ордена святой Марии Монтесгаудио, госпиталя святого Спасителя Теруэльского и ордена Храма.
   В 1198 г. два ордена, Храма и Госпиталя, вступили в открытую войну по поводу фьефа, находившегося между Маргатом и Валанией. Иннокентий III укорял оба монашеских ордена и посоветовал им договориться в соответствии с соглашением, утвержденным обоими Домами еще во времена Александра III.
   В 1198 г. престол святого Петра занял Иннокентий III. С 1198 г. и до смерти Иннокентия III в 1216 г. пять десятков булл (некоторые из которых повторяются по 10-15 раз) были изданы в пользу тамплиеров. Значительная часть этих булл являлись напоминанием и подтверждением уже предоставленных привилегий. Епископ Сидона в 1199 г. отлучил "отлучил поименно магистра ордена Храма и всех его братьев по обе стороны моря, вплоть до друзей и собратьев Дома" за конкуренцию в области доходов. Папа встал на защиту ордена. Обвинив епископа Сидона в "великом самоуправстве, иначе сказать – в тяжком злодеянии", он заставил его покинуть свою кафедру. Жильбер Эрай, человек осторожный и благоразумный, старается придерживаться политики равновесия между христианами и мусульманами. Он решительно боролся за то, чтобы мир, подписанный Салах ад-Дином и Ричардом I, соблюдался христианами. Иннокентий III, как и большая часть французской знати Европы, выступал против такой позиции, обвиняя тамплиеров в предательстве и сговоре с врагом. Понадобилось все дипломатическое искусство Жильбера Эрайя, чтобы утихомирить страсти.
   Жильбер Эрай умер 21 декабря 1200 г. (Мельвиль указывает год смерти 1201).
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Филиппа де Плессье

Филипп де Плессье (Philippe de Plessiez; Plessis; Plesais; Plaissie) (ок. 1165 – 9 (12?) ноября 1209).
   Великий магистр ордена Храма с весны 1201 по 9 (12?) ноября 1209. 
   Родился ок. 1165 г. в крепости Плессье-Масе (Plessis-Mace), родом из древнего анжуйского рода. В 1189г. принимал участие в третьем крестовом походе в качестве простого рыцаря. Прибыв в Святую Землю, он близко познакомился с орденом Храма. Был избран Великим магистром весной 1201 г., несколько месяцев спустя после смерти Жильбера Эраля.
   В декабре 1201 г. Филипп де Плессье подписывает соглашение с магистром ордена Госпиталя, по поводу прав тамплиеров в Валании. Подписание этого договора положило конец вражде между тамплиерами и госпитальерами, которая разгорелась в 1198 г. в открытую войну по поводу фьефа, находившегося между Маргатом и Валанией.
   Серьезный конфликт, разгоревшийся между орденом Храма и королем Киликийской Армении Львом II, за северные владения тамплиеров, потребовал вмешательства папы, который признал правоту тамплиеров, и потребовал вернуть им незаконно отобранные у них земли.
   В 1204 г. папа Иннокентий III буллой "Si deligenter attenditis" (от 9 ноября 1204 г.) предоставил капелланам ордена Храма право исповедовать тех, кто желал быть похороненным на кладбищах ордена, причащать их "в смертном случае" и хоронить с крестом: ранее это находилось в ведении приходских священников.
   Во время магистерства Филиппа де Плессье тамплиеры мало принимают участие в военных действиях, при том что Четвертый крестовый поход, в котором орден участвовал исключительно как монашеский, не военный орден, подошел к концу и закончился осадой Константинополя. К тому же, магистр стремился всеми средствами сохранить мирные отношения с мусульманами.
   Филипп де Плессье умер 9 ноября 1209 г. (по поминальной книге ордена Храма в Реймсе). Имеются данные о смерти магистра 12 ноября 1209 г
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Гийома де Шартр
Гийом де ШАРТР (Guillaume de Chartres) (с 1209 по 26 августа 1219). Происходил из семьи де Вер и рода видамов Шартрских. Вступил в орден незадолго до 1189г. (в марте 1193г. в Палестине). Командор Шастель-Блана. Великий магистр с 1209г. 
   В 1210г. Гийом присутствовал на коронации Жана де Бриенна, нового короля Иерусалима (1210-1225), назначенного королем Франции Филиппом Августом. При поддержке Жана тамплиеры в 1211г. продолжил борьбу с королем киликийским. Иннокентий III вновь подтвердил отлучение армянского короля патриархом Иерусалимским. Столкновения продлилась до 1213г., когда Левон сдался, возвратив тамплиерам их добро и испросив отпущение грехов. Орден снова был хозяином Гастена, Бонеля, Дарбезака, Скалы Гийома и Скалы Рюссоля с прочими землями стоимостью в пятьдесят тысяч золотых византийских монет. 
   В Испании орден достигает наибольшего расцвета. Тамплиеры участвуют во всех битвах с маврами, которые христиане выигрывают. В 1217г. он берут Альказар. Испанские короли осыпают орден подарками, увеличивающими богатство и мощь тамплиеров. 
   Зимой 1217 г. тамплиеры перешли к сооружению двух замков в Цезарее и Атлите (также известный как Шато-Пелерин или Замок Паломников). 
   Скончался Гийом де Шартр 26 августа 1219г. при осаде Дамиетты, во время пятого крестового похода, от скорбута либо чумы. 
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Пере де Монтегаудо
Пере де МОНТЕГАУДО (Pierre de Montaigu; Pedro de Montaigu) (с 1219 по 28 января 1232). Арагонского или овернского происхождения. Магистр Испании и Прованса в 1206-1212 (июль 1207 - июнь 1212?). Затем магистр Запада. В июле 1212г. участвовал в битве при Лас Навас де Толоса. Приближенный человек короля Педро. Великий магистр Ордена с 1219г. 
   Проявил много отваги и ловкости во время осады Дамьетты, но, из-за отказа от выгодных предложений египетского султана, во многом омрачил свою славу, приобретенную этой экспедицией. 
   Умер Пере де Монтегаудо 28 января 1232г. 
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Армана де Перигор

Арман де ПЕРИГОР (Armand de Perigord) (с 1232 по 17 октября 1244). Происходил из Гиени. Магистр Сицилии и Калабрии. Великий магистр с 1232г. Повлиял на выборы Алисы Кипрской регентом королевства (регентство (1229-1246). При нем был вновь отстроен Сафет. 
   Погиб 17 октября 1244г. в битве при Газе (Ла-Форби). По другим данным, попал в плен. Попытка выкупа в 1246г. была отвергнута султаном. 
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Ришар де БЮРЕ (Richard de Bures) (с 1244 по 9 мая 1247). Не все историки согласны с тем, что он был Великим магистром. Некоторые упоминают, что он занимал пост Великого командора (местоблюстителя Великого магистра). Прецептор Сафета, 1241г., 1243г. Великий магистр Ордена с 1244г. (1245?). 
   Умер 9 мая 1247г. 
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Гийом де СОННАК (Guillaume de Sonnac) (с 1247 по 11 февраля 1250). Происходил из семьи Соннак-Белоастель. Замок близ Родеза на севере Авейрона. Прецептор Озона около Пуатье в 1224г. Магистр Аквитании в 1235г. (1236?) - 1246. Великий магистр Ордена с 1247г. В Палестину прибыл через год после избрания. 
   Погиб 11 февраля 1250г. в битве при Мансуре. 
    


[image: image65.jpg]



Герб ВМ ордена Храма
Рено де Вишье
[image: image66.jpg]11

»oe
.-v
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Рено де Вишье
Рено де ВИШЬЕ (Renaud de Vichier) (с 1250 по 20 января 1256). Шампанец. Прецептор Акры в 1240г. Магистр Франции в 1241г. (1242?) - 1248. Прибыл с Людовиком IX на Восток, где стал маршалом Ордена. Великий магистр Ордена с 1250г. Крестный отец Пьера, графа Алансонского. 
   Рено де Вишье умер 20 января 1256г
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Тома Барар
Тома БЕРАР (Thomas Beraud) (с 1256 по 25 марта 1273). Старался привлечь внимание Запада к Востоку. Пытался оказать сопротивление наступлению Бейбарса. 
   Тома Берар умер 25 марта 1273 г.
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           Фамильный герб
Гийом де БОЖЕ (Guillaume de Beaujeu) (с 13 мая 1273 по 1291). Являлся знатным дворянином, родственником французского короля Людовика. В 1271г. был командором Триполи, затем отбыл в Апулию, где был командором. Великим магистром стал 13 мая 1273г. 
   Погиб в мае 1291г. во время осады Акры. 
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Фамильный герб 
Тибо Годена
. Тибо ГОДЕН (Thibaud Gaudin) (с августа 1291 по 1293). Был командором ордена Храма, занял место Гийома де Боже во время агонии последнего. Великим магистром тамплиеры избрали его единогласно (решение было принято поспешно, без соблюдения правил, назначение подтверждено в августе 1291г. на Кипре). 
   Отбыл на Кипр с десятью рыцарями, 20 мая 1291г. Лимассол стал новой штаб-квартирой орденов Храма и Госпиталя. 
   Умер Тибо Годен в 1293г
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Жака де Моле
 Жак Бернар де МОЛЕ (Jacques de Molay)(с 1294 по 18 марта 1314). Родился около 1244г. (1243?) в Раоне, в Юре, и получил свое имя по владению в окрестностях Безансона. В 1267г. он стал тамплиером и был принят в Боне в братья-рыцари Эмбером де Перо, генеральным смотрителем ордена, в присутствии магистра Франции, Амори де Ла Роша. Де Моле служил в Святой Земле под началом Гийома де Боже и в 1294г. стал Великим магистром.    При магистранстве де Моле орден Храма будет упразднен.    Сожжен на костре 18 марта 1314г. в Париже. 




                                           Знамя Тамплиеров

     Знамя ордена Храма.
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"Когда звучит призыв к оружию, они никогда не считают врагов, да и зачем им это? Львы в битве, агнцы в монастыре; отважные воины на поле боя, кроткие монахи в молитве; свирепые и беспощадные к врагам Иисуса Христа, они добры и милосердны к христианам. В битве они несут перед собой знамя, разделенное на черную и белую половины, в знак того, что они справедливы и милостивы к христианам, и грозны и ужасны для врагов. Сами братья называют это знамя Beau-seant либо Bien-seant". 
   
Эрнуль (оруженосец Балдуина Ибелина и хронист) пишет, что с самого основания Ордена братья имели знамя, называемое Bauçant.
   Есть также и такая версия, что знамя называлось baucant (пегое). 
   Знамя было разделено по горизонтали на две части - верхнюю черную и нижнюю белую. Иногда с красным крестом, расположенном на белом поле. Значение цветов знамени до сих пор неясно. Означало ли оно победу сил добра над злом? А может, обозначало два класса внутри Ордена - рыцарей в белых мантиях и сержантов в черных плащах? Есть также версия, что черная часть знамени обозначала мирскую, греховную жизнь, которую тамплиеры оставляли при вступлении в Орден, а белая часть символизировала чистоту их нынешней жизни, посвященной сражениям за веру.
   Изображения знамени у различных хронистов различаются, какая именно часть была белой, а какая - черной. Матвей Парижский, хронист аббатства Сент-Олбанс, изображает знамя с верхней частью черной и с нижней частью белой. Причем их соотношения у него менялись. В Historia Anglorum он изображает знамя Ордена поделенным на две части: верхняя треть - черная, две нижних трети - белые. 
   В то же время он в другом своем труде, Chronica majora, приводит изображения знамени как с равными полями, так и с неравными (как в Historia Anglorum). 
   Церковь Сан-Бевиньяте в Перудже (Умбрия) была построена между 1256 и 1262 гг. под руководством папского казначея, брата Ордена Бонвичино. Сан-Бевиньяте было одним из центров Ордена в Перудже (с 80-хх годов XIII века - единственным). Внутри, на западной стене сохранились остатки большой фрески, на которой изображена битва между крестоносцами и мусульманами. Можно различить знамена и щиты братьев Ордена, поделенные на равные половины - верхнюю белую (с нанесенным лапчатым крестом) и нижнюю черную. 
   Возможно, знамя, изображенное на фресках церкви Сан-Бевиньяте, являлось штандартом магистра, тогда как Матвей Парижский рисовал знамя, которое нес маршал (статья №164 Устава Ордена) и другие иерархи на поле боя. Согласно тому же Уставу право носить знамя, как в военное, так и в мирное время, имели: сенешаль (статья №99), командор Иерусалима (статья №121), командоры областей Антиохии и Триполи  (статья №125), командор рыцарей при туркопольере (статья №170), командор рыцарей при маршале (статья №165) и т.д.
   Очевидно, что знамя Ордена не было уникально (как, например, Орифламма французских королей). В любом случае, орденский штандарт играл очень важную роль на поле боя (помимо "классической" роли, естественно): он показывал центр орденского центра, а также место, к которому должны были стремиться братья для перегруппировки и новой атаки. Его функция была настолько важна, что существовал дубликат знамени, которое несли свернутым, на тот случай, если первое падет. А маршал перед атакой назначал 10 рыцарей, единственной задачей которых была охрана знамени. В случае, если же брат бросил знамя и бежал с поля боя, это считалось очень серьезным проступком, за который этого брата могли изгнать из Ордена (статья №232 Устава Ордена). Если же брат в битве наклонит знамя, капитул мог лишить его плаща (статья №241). 

   



    Знаменосец ордена Храма.
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         Знамя ордена Храма





Два рыцаря ордена Храма.  "Chronica majora" Матвей Парижский.




Тамплиеры в битве.
Фреска в орденской церкви в Сан-Бевиньяте

Лондонский Дом (Тампль) тамплиеров
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Современный монумент, посвященный                                                             тамплиерам (Лондон)

       



Круглый неф церкви Нового Тампля в Лондоне (XIIв.)

  



Пристройка к церкви Нового Тампля в Лондоне (XIIIв.)

            



План церкви Лондонского Дома (Тампля) тамплиеров

                 



Интерьер Тампля в Лондоне
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Новый Тампль был сердцем Ордена тамплиеров на Британских островах. Они переехали туда около 1161г., после продажи Старого Тампля. Новое место выходило к югу на Темзу, и на Флит-стрит (Fleet Street) – к северу. Предположительно, что место было приобретено у графа Лейчестера, но нет никаких документальных доказательств этому. Новый Тампль, как и Старый, лежал за пределами городских стен.
   Место Тампля в наши дни принадлежит обществам Внутреннего и Среднего Тампля. Монастыри могут быть современными, но они имеют те же помещения, что и при тамплиерах, а по описи имущества, сделанной в 1308г. после ареста храмовников, мы можем реконструировать местоположение других зданий. В XIVв. южная стена монастыря была образована внешней стеной Залы Рыцарей. На этом месте сейчас находится Зал Внутреннего Тампля. Остатки средневековой каменной кладки находятся в западной стене Зала Внутреннего Тампля. За дверью Зала находится часовня, которую инквизиторы в 1308г. называли Часовней св. Марии (Chapel of Blessed Mary), но поздние писатели упоминали, что часовня посвящена св. Томасу, которая была разрушена в 1826г

Монастырский двор еще виден на карте Лондона Огилби от 1677г., и опись имущества 1308г. показывает, что комплекс зданий вне монастыря включал кладовую и амбар с палатами над ним, кухню, конюшню и пивоварню. На внутренней стороне огороженной территории были спальни, гардеробная магистра и отдельные кельи для сановников Ордена.
   Скот включал 5 лошадей, 1 больную лошадь, 30 свиней с поросятами и сеном ценой 78 шиллингов 8 денье, рожь, овес и солод в амбаре, который был продан за 40 шиллингов, и плоды из сада и огорода, ценой 60 шиллингов. Список расходов включает выплаты заработной платы тем, кто был нанят Орденом до арестов. Адам Каменщик получал 4 денье в день. Т.к. он единственный, кто указан каменщиком, возможно, он был скорее привлечен для восстановления здания, чем для основных строительных работ. Также указаны 6 сержантов, каждый получал 3 денье в день, садовник (плата 2 денье в день) и привратник (полтора пенни в день). Это не выглядит большой организацией, управляемой такой основательной администрацией, включающей рыцарей, сержантов, 8 капелланов и 6 клириков. Где же повара и прислуга, конюхи и рабочие? Вполне возможно, что, узнав о грядущих арестах, большинство из них были уволены или бежали. Строительство Нового Тампля было начато в 1166г. Большая круглая церковь была построена в 1185г., ее посвятили Деве Марии, и она была освящена Патриархом Иерусалимским Ираклием. Церковь, которую мы можем видеть сегодня, реконструирована после частичного разрушения зажигательными бомбами 10 мая 1941г. Была разрушена деревянная крыша, и это привело к тому, что некоторые каменные колонны раскололись. Церковь была фактически перестроена и освящена в 1954г.
   Помимо разрушений от немецких бомб, имели место также другие изменения. В 1678г. церковь св. Анны была взорвана порохом при попытке остановить продвижение огня к главной церкви. Тогда все здания в монастыре были разрушены, частично из-за того, что для тушения пожара использовалось пиво, так как река Темза была покрыта льдом, и не было возможности использовать ее воду. Причиной больших разрушений было и то, что Лорд-мэр отказался предоставить какую-либо помощь, так как считал себя оскобленным тем, что его со свитой не пустили на территорию Тампля. Перестройки в церкви в XVII и XVIIIвв. отражают перемены во вкусах и литургических обычаях. Сэр Кристофер Рен (Christopher Wren) добавил панельную обшивку и скамьи со спинкой; и кафедра проповедника была украшена херувимами. В XVIIIв., как поменялась архитектурная мода, были добавлены зубчатая стена, контрфорсы и колокольня, чтобы сделать церковь более "готической". Готическое направление было продолжено Робертом Смирке (Robert Smirke) в 1825г. при реставрировании. Смирке также начал основные восстановительные работы в интерьере, но деньги закончились до того, как были завершены работы. В 1840г. общества Внутреннего и Среднего Тампля проделали генеральную реставрацию, в ходе которой были убраны стенные росписи, скамьи со спинками, органная ширма, и вычищена вся известка, которая была нанесена на стены в течении предыдущих столетий. В результате обнаружились следы золотой и серебряной краски Церковь, которую мы видим сегодня, лишена краски и орнамента, обнажена до своей каменной основы. Во времена тамплиеров там могло быть буйство красок, света и звука - восемь капелланов служили непрекращающиеся мессы. В 1308г. по описи имущества видно, что часть храма была устлана коврами, и на пяти алтарях стояли канделябры и святые сосуды в серебре, позолоте, слоновой кости. Интерьер был увешан знаменами, и в целом производил богатое впечатление.
   Различные облачения и реликвии были найдены в ризнице. Реликвии содержались в позолоченном ларце и включали в себя меч, которым был убит Томас Бекет (Thomas Becket), и 2 креста с частицами Святого Креста, на котором был распят Христос. Члены оценочной комиссии признались, что не в силах оценить стоимость реликвий.
   Самая ранняя архитектурная деталь, существующая сегодня, это западная дверь, используемая для больших религиозных процессий. Она представляет собой семиарочный дверной проем в норманнском стиле, украшенный орнаментальной кладкой с небольшими выступами, и статуями в нишах. Дверной проем защищен папертью, которая соединялась с галереями. Похожие дверные проемы можно наблюдать в приорстве Данстэбл (Dunstable Priory), аббатстве Сент-Олбанс (St Albans Abbey) и Илийском кафедральном соборе (Ely Cathedral), и, скорее всего, это работа не иностранных скульпторов, а местных мастеров. Полагают, что статуи в дверном проеме олицетворяют тамплиеров, но это бездоказательно, все они безбороды, и некоторые носят туники, застегивающиеся на шее, по моде, которая появилась после ареста тамплиеров. 

   Хоры, или облонг, были освящены на Праздник Вознесения в 1240г. в присутствии короля Генриха III. Они сделаны в ранне-английском стиле, со сводчатыми окнами, и крышей, поддерживаемой полированными Пурбекскими (Purbeck) мраморными колоннами. Хоры имеют три нефа (боковых придела) и пять пролетов, с расчерченной на квадраты восточной частью. 
   В ходе земляных работ во время реставрации 1950г. под церковью было обнаружено то, что можно было бы назвать "тамплиерским сокровищем". Это была крипта, находящаяся под южным нефом, и построенная явно до 1240г., т.к. хоры были построены над ней. Она состояла из помещения 42 фута длиной и 13 футов шириной, с каменной скамьей, идущей вдоль стен, над которой были шкафчики с деревянными дверьми. Также там имелись три окна, которые были замурованы. Такое впечатление, что стены были украшены прямоугольными линиями и черными большими и маленькими кругами. Если это была сокровищница, она могла остаться от счетной палаты (постоянное казначейство). Если же подземная комната не являлась казначейством, была ли она комнатой для секретных капитулов, либо кельей, упомянутой в описи имущества от 1308г.?
   Наиболее ярким воспоминанием о тамплиерах служат лежащие в церкви скульптурные изображения рыцарей. Возможно, они являлись не полноправными рыцарями Ордена, но ассоциированными членами, которые приняли орденские одежды, чтобы быть похороненными на земле Ордена и по его обычаям. Одно из изображений вероятно принадлежит Уильяму Маршалу (William Marshal). Отношения Уильяма Маршала с Орденом имели давнюю историю. Он сражался бок о бок с ними в Святой Земле в дни своей юности и дал там обет умереть в тамплиерском одеянии и купил два шелковых платья для этой цели. Его личным казначеем был тамплиер, брат Жоффруа, который составил завещание Маршала, по которому тамплиерам отходил манор Аплиден (Upleaden). В агиографическом рассказе о последних часах Маршала в "Истории Гийома Маршала" утверждается, что послали за магистром тамплиеров Эймери де Сент-Мор (Aimery de St. Maur), и Маршал был накрыт орденской одеждой, как и предписывал в своем завещании. Его тело было перевезено в аббатство Ридинг (Reading Abbey) для мессы, а затем – в Стейнс (Staines), где великие бароны королевства присоединились к кортежу. После мессы в Вестминстерском аббатстве (Westminster Abbey) он был погребен в церкви Тампля возле своего старого друга Эймери де Сент-Мора, который скончался к тому времени. Менее благосклонный источник утверждает, что Уильям предпочел умереть в тамплиерской одежде потому, что был отлучен от церкви епископом Фернса (Ferns) за территориальный спор. В противном случае запрещено было бы хоронить его    на освященной земле.
                             Процесс над орденом Храма

                                  Сожжение Моле, смерть Филиппа и Климента
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Судьбу членов ордена решали поместные соборы, имущество передавалось ордену Иоаннитов (госпитальеров). Многие тамплиеры закончили свою жизнь в тюрьмах, другие погибли на кострах. Те же кто остался на свободе влачили жалкое существование. 
     Во Вьенне во время Собора умер кардинал Этьен де Сюизи, а немного спустя за ним последовал его коллега архиепископ Тулузский. Гийом де Ногаре "отправился путем всего плотского" 11 апреля 1313 г.; хотя он все еще был канцлером, его влияние ослабело, и смерть его прошла почти незамеченной. Гийом де Плезиан только на несколько месяцев пережил своего сотоварища; он продолжал служить королю до самой кончины в ноябре 1313 г. 
     22 декабря того же года, – после смерти обоих легистов, – Климент назначил трех кардиналов вынести решение по делу магистра и великих бальи: последнее предательство по отношению к этим людям, которых он обманывал лживыми обещаниями. Эти заседатели, возглавлявшиеся доминиканцем Никола де Фреовилем, должны были также определить судьбу французских тамплиеров; несмотря на предписания Вьеннского Собора, они осудили на вечное заточение тех, кто ни в чем не сознался. Потом, проверив материалы судебных документов, относящихся к магистру и трем великим бальи (командор Кипра умер), всех четверых осудили на пожизненное заключение – наказание много более суровое, чем постановления Собора, касавшиеся "смирившихся" тамплиеров. Но кардиналы слишком много знали, чтобы освободить Жака де Моле и его товарищей, выражавших намерение "рассказать иное", нежели их признания на процессе, как только позволят обстоятельства . 
     18 марта 1314 г. архиепископ Сансский и трое кардиналов-заседателей представили свой приговор четырем сановникам ордена Храма на эшафоте, воздвигнутом напротив портала собора Парижской Богоматери; магистра привезли в Париж из темницы в Жизоре. На паперти собралась огромная толпа, дабы выслушать приговор, который должны были огласить публично. Но как только решение о пожизненном заключении было зачитано осужденным, магистр и командор Нормандии громко провозгласили невиновность своего ордена и отказались от показаний, к изумлению кардиналов, которые полагали, что ставится последняя точка в этом деле. Покуда де Моле верил обещаниям Климента, он старался держаться: потеряв надежду, он мог только умереть. Иноземные купцы, "находившиеся там", рассказывали, что магистр обернулся к толпе и "очень громко произнес, что все сказанное в написанном - ложь и что он ни сказал ничего такого, ни признался в таковых деяниях, но что они были добрыми христианами. И при сих словах сержант ударил его ладонью по устам так, что он [магистр] не смог больше говорить" .

Кардиналы снова передали де Моле и Шарне прево Парижа, который велел их сторожить в капелле у паперти, пока не разойдется толпа. По словам Жана де Сен-Виктора, кардиналы якобы хотели посовещаться об участи этих двух тамплиеров, но король и его совет уже были проинформированы об инциденте и приняли решение сжечь их как нераскаявшихся еретиков, хотя не присутствовало никого из духовных лиц, дабы воззвать к светской руке власти. Костер сложили на Камышовом острове, расположенном между королевским садом и церковью августинских монахов, на нынешней набережной Больших августинцев, – по странному стечению обстоятельств красные огни Нового моста отражаются в Сене на месте мучений Жака де Моле, будто для того, чтобы навечно сохранить память о нем. 
     Магистр ордена Храма приготовился умереть спокойно и даже с каким-то воодушевлением, что произвело глубокое впечатление на собравшихся, среди которых находился поэт-хронист Годфруа Парижский: свидетельство последнего тем более ценно, что он разделял обвинения, выдвигаемые против тамплиеров.

С наступлением ночи сержанты короля посадили на повозку де Моле и Шарне, чтобы тайком отвезти на остров. Там магистр сам, добровольно, разделся и терпеливо сносил грубости сержантов; когда его собрались привязать к столбу, он попросил разрешения сложить ладони и в последний раз помолиться. Еще он заверил, что орден Храма невиновен и что он оставляет Богу заботу отомстить за собственную смерть и смерть братьев. По словам свидетелей, он якобы добавил – относительно себя, – что отступил перед страхом пытки и льстивыми ласками Папы и короля. Моле обратился с просьбой к палачам повернуть его лицом к собору Богоматери, когда те привязывали его к столбу. 
     Перед лицом смерти Моле и Шарне обратились с молитвой к многострадальной Матери Божьей, и народ сохранил их пепел как святыню, и причислил к Сомму мучеников обоих страдальцев. 
     Гуго де Перо и Жоффруа де Гонвиль, не последовавшие за ними в их возвышенном бунте, навсегда исчезли во мраке темниц. 
     Филипп Красивый не только завладел всем имуществом ордена Храма, но и заставил госпитальеров в виде компенсации уплатить ему 200 тыс. ливров [*]. Однако, по подсчетам некоторых историков, упразднение ордена принесло ему 12 млн. ливров [*]. 
     Этого оказалось мало приемника Филиппа, Людовику Х, который получил от госпитальеров 50 тыс. ливров.
     Виновники уничтожения ордена прожили не долго.
     Папа Климент V не восстановил своего здоровья после суровой зимы во Вьенне; он удалился во Вьеннское графство, где жил, окруженный кардиналами и своими родственниками, и не желал более давать аудиенций. В апреле 1314 г., несколько недель спустя после смерти де Моле, он серьезно заболел в Монтиле, близ Карпантраса; его заставляли принимать растолченные изумруды – смертоносное средство, которое должно было вскоре его и погубить. Он пожелал, чтобы его перевезли в Бордо, но 20 апреля того же года умер в Рокморе-на-Роне. 
     Пожаром была уничтожена церковь в которой находился труп Климента. В пожаре сгорела нижняя часть тела покойного. Останки его были перенесены в мовзалей воздвигнутый его родственниками. Однако и здесь останки Климента не нашли покоя. Яростна толпа пальвинистов разрушила в 1577 г. мовзалей, останки были сожжены, а пепел развеян по ветру. 
     29 ноября в Фонтенбло умер Филипп IV Красивый, последние годы которого были омрачены семейными драмами, фландрской войной и народным возмущением. Одни усточники утверждают что он умер от загадочной болезни, другие что погиб во время охоты. 
     Сыновья Филиппа IV рано последовали за отцом в могилу ("Проклятые Короли"). 

     Великое приключение тамплиеров длилось почти два столетия. Их история – как в период расцвета, так и на закате – относится к золотому веку феодализма, эпохе крестовых походов и Соборов, – оба этих начала нашли выражение в духовно-рыцарских орденах. Устав ордена Храмовников, до сих пор малоизвестный, остается одним из наиболее достойных внимания документов, который дошел до нашего времени от той эпохи; устав учит братьев ордена вести жизнь суровую и трудную, но беспрестанно соотноситься с разумными предписаниями, благопристойностью и вежеством. Путь, начертанный орденом, держится на равном расстоянии и от рыцарской пышности, и от иноческой бедности; он не допустил образования наемничества, ни отшельничества, еще меньше – мистики, но собрал "мужей добрых и рассудительных", призванных служить христианскому народу. 
     Гуго де Пейен и его товарищи воплотили облик монаха-рыцаря; их преемники создали стиль жизни, некое фундаментальное качество которого обнаруживается и сегодня в уцелевшем наследии ордена Храма, в его сдержанной и элегантной архитектуре, в восхитительных манускриптах тамплиеров, письменных свидетельствах собственного образа мыслей и действий. Храмовники не всегда придерживались наставлений своего устава, и это было одной из причин их гибели; но существовала истинная гармония между их целями и духом эпохи. 
     В начале XIV в. все меняется. Сталкиваются интересы наций, вырисовываются новые классы; могли ли тамплиеры сохраниться, – даже без грубого вмешательства французского короля, – в новом климате? Приходится сомневаться в этом. Тридцать лет спустя после падения тамплиеров их полностью забыли, за исключением народных легенд, которые представляли их командорства как места с привидениями, где в ночи звучал голос: "Кто хочет защищать орден Храма?". Много позднее первые романтики заинтересовались проклятым орденом, но только для того, чтобы его мистифицировать и извратить его историю. Лишь сравнительно недавно архивисты и археологи принялись расшифровывать документы и расчищать руины, – и благодаря их изысканиям начинает проступать истинное лицо ордена Храма.

                                              С 13 октября 1307 по конец 1308
[image: image155.jpg]



     Согласно намерениям Климента V, папские уполномоченные, производившие следствие по процессу ордена Храма, должны были вести расследование, заседая в Провансе, Сансе, Реймсе, Руане, Type, Лионе, Бордо, Бурже, Нарбонне и Оше. Для этого были назначены архиепископ Нарбонны, епископы Байе, Манда и Лиможа с шестью другими духовными лицами. Эта разъездная комиссия, которая могла бы оказаться действенной, королю не понравилась; последний повелел, чтобы большую часть тамплиеров содержали либо в Париже, либо в провинциях Санса или Тура и потребовал, чтобы расследование велось в Париже. Климент, думавший теперь только о деле Бонифация VIII, оставил решение за уполномоченными, которые склонились перед волей короля и начали работу в Париже 8 августа 1309 г. с составления циркулярного письма, в котором перечислялись все братья ордена Храма, пожелавшие ответить за свой орден, представ, начиная с 12 ноября, перед комиссией в большом зале резиденции архиепископа Парижского. 
     Ни одному члену комиссии нельзя было приписать личную симпатию к тамплиерам; наиболее известный из них. Жиль Эйслен, архиепископ Нарбоннский. Но, как специалисты по каноническому праву и как люди Церкви, они обладали своего рода профессиональным корпоративным сознанием. Дело ордена Храма, по крайней мере, заканчивалось там, где оно должно было бы начаться - перед апостолическим следствием. Святой престол приказал начать расследование, и оно было произведено. Уполномоченные, или, по крайней мере, большая часть их, занимались своим делом с настойчивостью, которую нельзя недооценивать, но истину старались установить больше из уважения к самой процедуре, нежели заботясь о правосудии. 
     12 ноября комиссия собралась, и члены ее терпеливо прождали пять дней, но никто не был доставлен. По истечении этого времени велели призвать архиепископа Парижского, который явился сказать, что побывал в темницах, где содержались магистр, генеральный смотритель и прочие братья, и что Моле и некоторые другие выразили желание защищать свой орден. На следующий день привезли Гуго де Перо, который только попросил, чтобы не растратили имущество ордена; он отказался говорить о чем-либо ином, и его снова увезли. 
     26 ноября сержанты короля привели магистра ордена Храма, главного свидетеля, от которого зависело – будет ли продолжено расследование. Но Моле, как и Перо, ответил на вопрос обиняком; по его словам, он намерен изложить правду о своем ордене через свидетельства королей, прелатов и светских князей. Уполномоченные советовали ему "обратить внимание на то, что он уже признался в своей вине и вине вышеназванного ордена". Затем, чтобы дать ему время поразмыслить, они велели читать по-латыни и переводить на французский апостолические послания, назначающие следствие. Во время этого чтения, "и особенно когда прочитали, в чем названный магистр, как предполагалось, исповедался преподобным отцам, присланным Великим понтификом", Жак де Моле выказал великое удивление и заговорил о наказании, которого заслуживали подобные извращения, – на это уполномоченные возразили, "что церковь судила тех, кого она считала еретиками, и передавала осужденных светскому суду". 
     Историки, изучавшие материалы процесса, вопрошали себя, какова была истинная причина оцепенения Жака де Моле. Изменили или вычеркнули три кардинала некоторые части его исповеди в Шиноне? Или он думал, что исповедь, закончившаяся папским отпущением грехов, сохранена в тайне? К несчастью. Моле не осмелился продолжить до конца свою мысль, и его протест остался заведомо неясным, тогда как угроза, заключенная в ответе уполномоченных, была слишком определенной. Вероятно, присутствие Гийома де Плезиана, пришедшего якобы случайно, крайне способствовало замешательству магистра. Однако именно к Плезиану обратился Жак де Моле, чтобы испросить совета; после одного разговора наедине Плезиан публично заявил, что "любит магистра, потому что они оба – рыцари, и что он хочет помешать подвергнуть его опасности", а Моле, покоренный этим, ответил, "что хорошо видит, что рисковал совершенно запутаться вместо того, чтобы хорошенько рассудить" и попросил отсрочку на восемь дней, что и было ему предоставлено. 
     На следующий день для защиты ордена явился тамплиер Понсар де Жизи, командор Пейена, и его свидетельство, подобно удару меча, разорвало сотканную легистами сеть обвинений. 
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     Он говорит, что все обвинения, касающиеся отречения от Иисуса Христа, плевка на Крест, мужеложства и прочих гнусностей, были ложными, и все то, в чем братья ордена (и сам он) исповедались ранее, было ложным, и они сделали сие только потому, что их пытали <...> а также оттого, что тридцать шесть братьев ордена умерли в Париже, как и множество других в прочих местах, вследствие пыток и мучений. 
     Расспрошенный уполномоченными, он описал пытки, которые претерпел, и предложил себя для защиты ордена, если ему предоставят на его расходы средства ордена Храма и если он сможет посоветоваться со своими священниками-братьями Рено Орлеанским и Пьером Булонским; последний ранее вел дела ордена Храма по доверенности в римской Курии. 

     И поскольку брат Понсар де Жизи говорил, что боится, как бы его не заключили в более суровую. темницу, так как он вызвался защищать орден <...> сеньоры уполномоченные приказали прево Пуатье [Филиппу де Воэ] и Жану де Жанвилю никоим образом не издеваться над ним <...> 
     Что не помешало Понсару де Жизи умереть в том же году . 
     В тот же день сержант Эймон де Барбон сказал, что его подвергали пытке три раза, что он выдержал пытку водой и что в течение девяти недель его держали на хлебе и воде. "Его тело страдало, а душа плакала, и он много вытерпел ради ордена". Три года он был привратником Заморского магистра и не знает ничего дурного ни о магистре, ни об ордене Храма. 
     Имеется текст указаний, данных архиепископом Парижским уполномоченным от диоцезов, обязанным "примирить" тамплиеров; инструкции полны крайней жестокости в отношении тех узников, которые "все отрицают и отрицали всегда", и по всем статьям подтверждают жалобы свидетелей.
     Ясно, что эти свидетельства оказали действие на некоторых уполномоченных, которые отныне руководили допросами с большей мягкостью и пониманием. Если бы Жак де Моле в ходе второго допроса говорил с таким же чистосердечием, расследование могло бы принять иной оборот. Но после трех дней размышлений магистр возвратился еще более нерешительным, чем когда-либо, а в присутствии Гийома де Ногаре, явившегося наблюдать за свидетельскими показаниями, не было ничего успокаивающего. Моле подчеркнул, что он всего лишь бедный и необразованный (не знающий латыни) рыцарь, уяснивший, однако, что Папа оставил за собой право судить его вкупе с некоторыми великими бальи; ввиду этого, сказал он, говорить он будет только в присутствии Святого Отца. Тем самым магистр еще раз упустил возможность защитить орден Храма. 
     Продолжение расследования было перенесено на 3 февраля, но и в этот день дело, кажется, все еще не сдвинулось с мертвой точки. Жиль Эйслен отпросился; ему только что поручили охрану печати во время отсутствия Гийома де Ногаре, вызванного в Авиньон в связи с процессом, касающимся Бонифация VIII ,  Ногаре и Плезиан отбыли, будучи в немилости, и возможно, они сами об этом уже знали, ибо Филипп IV, находивший, что с него достаточно, обязал их вести тяжбу как частных лиц, не позволив пользоваться во время дебатов королевским именем или авторитетом перед Курией. 
     Уполномоченные снова запаслись терпением до 6 февраля, – дня, когда потянулась вереница свидетелей, и резкий спад напряжения касался связанным с отъездом королевских легистов. Но равным образом очевидно, что люди короля уже занимались узниками, и только "смирившиеся", исповедь которых свидетельствовала о покорности, были приведены для дачи показаний. 
     В первый день были представлены шестнадцать тамплиеров, из которых пятнадцать пожелали защищать орден Храма. На следующий день их было тридцать три – двадцать два сержанта, два капеллана и – единственный в своем роде факт – семь лимузенских рыцарей, среди которых одному, Бертрану де Сартижу, принадлежит в дальнейшем значительная роль. 9 февраля комиссия допросила пятьдесят защитников, почти исключительно братьев-сержантов. Вероятно, многие из этих людей, простых и глубоко благочестивых, уповали на что-то вроде победы на "Божьем суде", полного очищения, которое бы громогласно провозгласило невиновность тамплиеров и привело бы в замешательство клеветников. 
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     С 10 до 19 февраля свидетельств в защиту ордена становилось все больше. 14 февраля двое тамплиеров, заключенных в темницу в Сансе, предъявили составленное для них письмо Жана де Жанвиля, где говорилось о "доброй исповеди". С этим письмом они должны были сообразовываться, и оно же угрожало костром, ежели они не будут строго придерживаться его; один из них, Лоран де Бон, командор Эпейи, в самом деле был заживо сожжен три месяца спустя. 
     Жан де Жанвиль и его коллега Филипп де Воэ, видимо, почувствовали тогда, что дела идут слишком быстро; они представили нескольких свидетелей, то ли нерешительных, то ли враждебно настроенных; среди прочих – казначея ордена Храма Жана де Ла Тура и старого духовника короля Гийома д'Арбле. В тот же день вернулся Моле, дабы умолить комиссию написать Папе, – с целью призвать в Курию сановников ордена Храма, пока еще не слишком поздно. 
     Однако, если великие бальи хранили молчание, простые бальи ордена Храма с великой отвагой брали на себя его защиту. В четверг 14 марта папские уполномоченные заставили вызвать восемьдесят тамплиеров, чтобы зачитать им составленный против их ордена обвинительный акт. Этот труд, состоящий из ста двадцати семи статей и проверенный Ногаре, обобщает чудовищные утверждения, составленные таким образом, чтобы предоставить обвинителям возможность всякий раз, когда они сочтут необходимым, менять позицию. Там можно было различить и осколки извращенной правды: веревку, носимую как знак целомудрия, поцелуй вступающего, даваемый в момент пострижения, тайну, которой тамплиеры окружали свои капитулы, и "прощение", предоставленное командору, который председательствовал на дисциплинарных собраниях. Как и для обвинения папы Бонифация, Гишара или Бернара Сессе, Ногаре умело смешивал подлинные, но легко объяснимые и бесцветные факты с обвинениями невероятными, но недоказанными и потому более трудными для опровержения! 
     В тот же четверг следствие собрало в саду при епископской резиденции всех находившихся тогда в Париже тамплиеров, желавших защищать свой орден: среди них насчитывалось пятьсот сорок четыре сержанта, двадцать девять священников и двадцать два рыцаря, – всего пятьсот девяносто пять человек. После чтения обвинительного акта, составленного на латыни, и буллы "Facient misericordiam" уполномоченные хотели приказать перевести эти документы, но тамплиеры все вместе закричали, что чтения на латыни им достаточно и что они не имеют особенной охоты слышать, как эти лживые и чудовищные гнусности будут повторены по-французски. Поскольку они все предложили себя для защиты, архиепископ Нарбоннский посоветовал им избрать шесть или десять "прокуроров или синдиков" в качестве глашатаев. 
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Выбор тамплиеров пал на Пьера Булонского, поверенного ордена при римской Курии, и Рено де Провена, командора Орлеанского Дома, обоих – священников; также на двух рыцарей, Гийома де Шанбонне, командора Бландеи (в Крезе) и Бертрана де Сартижа, командора Карла (в графстве Вьеннском); эти четверо попросили о встрече с магистром и командорами провинций, чтобы законным образом назначить прокуроров – на что уполномоченные ответили, что магистр и некоторые из великих бальи отказались защищать орден Храма "в состоянии, в коем они пребывали". Тогда архиепископ Нарбоннский приказал им поторопиться и избрать прокуроров или синдиков в тот же день, ибо дата Собора приближалась. Однако епископ Байе пообещал, что нотариусы посетят все места заключения тамплиеров в Париже и запишут, в чем состоит желание каждого. 
     Не без коварства Жиль Эйслен вменил в вину узникам затягивание дела, ответственность за что в действительности несли только их тюремщики. Он подстроил тамплиерам ловушку, предложив им назначить "прокуроров или синдиков". По "Speculum Juris" [*], своду канонического права, составленной ок. 1271 г., синдик, представляющий монашеский орден, должен быть назван в присутствии по крайней мере двух третей коллегии, большая часть членов которой должна согласиться с предложенным выбором; но этот выбор не законен, "если один [синдик] утвержден сегодня, а другой – завтра, один – здесь, другой – там, ибо синдик должен назначаться торжественно, ответственными приглашенными". Что же касается того, было ли одобрение настоятеля существенным или нет, взгляды разделились, но по общему мнению, достаточно, чтобы это согласие было дано "быстро и в течение краткого времени". 
     Этот текст, составленный за тридцать лет до процесса, как нельзя лучше подошел к случаю тамплиеров, не позволяя законно назначать синдика для защиты ордена Храма. Фактически этот термин употребил лишь архиепископ Нарбоннский, его коллеги говорили только о прокурорах. Опять же по "Speculum Juris" не имеет значения, какое лицо или ассоциация вправе его назначить, дабы действовать через него: но этот прокурор обладал только той властью, которую его избиратели могли ему делегировать. А какие права могли передать шестьсот братьев ордена Храма, почти все сержанты? Их прокуроры не смогли бы говорить от имени ордена Храма ни на каком суде; и несомненно, следует признать за Пьером Булонским, предвидевшим это, правовую осведомленность, которая избавила защитников ордена от оплошности, присоветованной уполномоченными Папы. 
     Со второй половины марта и до 5 апреля нотариусы добросовестно посетили все места заключения тамплиеров в Париже, помещенных в командорстве Тампля и в аббатстве Сен-Женевьев-де-Буа или маленькими группами содержавшихся в маленьких частных домах. Можно удивляться, что имелось столько жилищ, могущих служить тюрьмой для десяти-двадцати задержанных. Их держали в ножных оковах, но на условиях "домашнего ареста", доставляя им простыни, скатерти, полотенца и прочее. Побывав во всех темницах и выполнив не без сострадания возложенную на них миссию, нотариус Флоримон Донадье и его коллеги смягчились до такой степени, что высказали личное мнение: 

     
Поскольку мы увидели, что многие братья просили, дабы им позволили посоветоваться с братьями Рено де Провеном и Пьером Булонским, мы обратились к сеньору епископу Байе, коему было угодно, чтобы эти два вышеназванных брата с братьями Гийомом де Шанбонне и Бертраном де Сартижем были препровождены ко всем группам, вызвавшимся для защиты <...> и чтобы некоторые из нас, нотариусов, пошли туда с ними. 
     Благодаря этому четверо защитников смогли посетить все темницы; их единодушно избрали как представителей, не назначив, однако, прокурорами. 
     7 апреля Пьер Булонский, которого предыдущая его деятельность делала как бы глашатаем, вслух зачитал перед комиссией защитительную речь, представленную им как простой ответ. Он сказал, что король, обманутый клеветниками, ввел в заблуждение Папу и что таким образом оба они обмануты ложными свидетельствами. Пьер горячо оспорил "публичную диффамацию" – существенный факт, коль скоро дело ведется против ордена Храма. В самом деле, если Ногаре и изложил эту клевету, то подтвердить ее мог только посредством сфабрикованных писаний, таких, как памфлет "Прошение французского народа", произведение легиста Пьера Дюбуа. 
     Жан Монреальский, престарелый командор Авиньонского Дома, представил защитительную речь, написанную по-французски и раскрывающую состояние привилегий, предоставленных ордену Святым престолом; он утверждал, что многим помешали приехать в Париж в качестве свидетелей. 
     Уполномоченные отвергли все аргументы защитников. По их словам, тамплиеры находились в темницах Папы, а их имущество – в его руках. Справедливость диффамации не подлежит сомнению, ибо ее подкрепляет булла "Facient misericordiam". Ни на какую привилегию нельзя было бы сослаться в противовес инквизиторам, расследующим вопрос о ереси. Но в ответ на множество прошений, представленных заключенными, уполномоченные смогли только констатировать, что "сии вещи выходят за рамки их собственной власти, но они с удовольствием попросят ответственных лиц сотворить для указанных братьев всяческое добро, какое смогут, и обращаться с ними человечно и уважительно <...>" – заключение, которое не оставляло больше сомнений в несостоятельности церковной власти. 
     Однако Жан де Жанвиль и Филипп де Воэ посчитали целесообразным найти двух свидетелей вне ордена. 13 апреля Жискар де Марзиак, престарелый сенешаль Тулузы и ректор университета в Монпелье, прибыл рассказать трагикомическую историю своего племянника Гуго Маршана, сорокалетнего студента права, которого дядюшка посвятил в рыцари и понудил вступить в орден Храма. Гуго был там крайне несчастен; он велел изготовить печать с надписью Sigillum Hugonis perditi [печать пропащего Гуго (лат.)], которую, вздыхая, показывал друзьям. Впрочем, он пробыл у тамплиеров только месяц, потом вернулся в свою семью и через восемнадцать месяцев умер. Как утверждал Жискар, он верил в ту пору, когда племянник называл себя погибшим, что это "по причине самоистязания, которому следовали тамплиеры", но разоблачения процесса открыли ему глаза. 
     Повествование о несчастьях семьи Марзиак объясняет этот странный рассказ лишь частично. В разгаре дела епископа Памье сенешаль был смещен с должностей и судим за "нарушения своих обязанностей и различные злоупотребления"; король переусердствовал в приговоре, лишив Жискара и обоих его братьев всего их имущества. Обвиненный твердил о своей невиновности, и папа Климент ходатайствовал за него [*]. Выступление Марзиака на процессе тамплиеров представляется более понятным, если учесть, что его собственное будущее зависело от возможного королевского прощения, которое он и получил в следующем году. Очевидно, что превратности судьбы заставили Гуго сменить удобную жизнь вечного студента на монашеское состояние, в котором он совершенно не преуспел. И то, что тамплиеры позволили ему уехать и что он никогда не сделал никаких разоблачений – даже на смертном одре, – указывает, как кажется, на то, что ему нечего было разоблачать... 
     Другое, "часто упоминаемое и малопонятное", свидетельство Рауля де Преля, нотариуса, имеет такое же простое объяснение. Нотариус, бывший другом Жерве де Бове, командора Лаона, поведал, что последний сказал ему, будто "есть некое малое собрание статутов его ордена, которое он покажет охотно, но другое, более секретное, он не позволит увидеть ни за что на свете". С одной стороны, речь идет о Латинском Уставе (узаконенном Собором в Труа), который существовал во многих экземплярах и в общем был известен; с другой стороны, о "Своде", или внутренних статутах ордена Храма, о которых не сообщалось никому вне ордена и которые находились только у бальи и главных командоров [*]. 
     С 13 по 30 апреля добивались свидетельских показаний, – этим занялась и сама комиссия. 23 февраля последовало новое прошение от Пьера Булонского и его коллег, жаловавшихся на насилие и одновременно на лицемерные любезности, расточаемые защитникам: тем, кто подтвердит свои первоначальные показания, власти обещали жизнь, свободу, пожизненную ренту – речь шла о том, чтобы только покинуть полностью осужденный и погибший орден. 10 мая Рено де Провен и его компаньоны потребовали дать возможность немедленно переговорить с уполномоченными, которые приняли их в епископской часовне; четыре тамплиера явились с целью подать жалобу, поскольку архиепископ Сансский (Филипп де Мариньи) готовился судить как упорствующих еретиков большое число защитников ордена Храма. Архиепископ Нарбоннский возразил, что комиссия не рассматривает это дело; Пьер Булонский упросил уполномоченных вмещаться или, по крайней мере, предоставить ему двух нотариусов для составления воззвания в Сане в качестве политического инструмента, так как, по его словам, не нашлось никого, кто пожелал бы взять это на себя. 
     Тамплиеры покинули капеллу, но тут же удалился и Жиль Эйслен, говоря, "что отправляется слушать или служить мессу". Его коллеги могли выразить апеллирующйм только формальное сочувствие: архиепископ Сансский был хозяином в своей епархии, они не могли вмешиваться. 
     12 мая, при открытии заседания, комиссии стало известно, что пятьдесят четыре тамплиера, вызвавшихся защищать свой орден, были осуждены епископом Сансским как упорствующие еретики и переданы в руки светской власти, чтобы быть сожженными заживо. Уполномоченные спешно отправили посланцев к архиепископу, "дабы просить его <...> снизойти к отсрочке исполнения приговора, тем более что <...> в этот смертный час и с опасностью для своих душ они [тамплиеры] торжественно заверяли, что их орден и они сами были неправо обвинены в преступлениях, кои им вменяют. Кроме того, труд уполномоченных станет невозможным, ежели эта казнь состоится, ибо свидетели поражены ужасом и оцепенением до такой степени, что больше не знают, о чем сами говорят". 
     Если и правда, что комиссия не имела права вмешиваться в творимое архиепископом Сансским, то вне сомнения, личного вмешательства Жиля Эйслена в его двояком качестве хранителя печати и папского представителя было бы достаточно, чтобы задержать, а может быть, и предотвратить эту массовую казнь. Эйслен поостерегся сделать такой шаг: в Курии для Ногаре и Плезиана дела оборачивались плохо, и можно было полагать, что отставка канцлера предрешена. Оба архиепископа соперничали в рвении перед королем и жертвовали тамплиерами ради собственного честолюбия.

     13 мая при допросе брата-сержанта Эмери де Вильерле-Дюка разыгралась душераздирающая сцена. Он видел, как накануне в телегах везли на казнь пятьдесят четыре брата ордена; и продолжая клясться, что все грехи, приписываемые ордену Храма, – чистая клевета, заявил, что из страха перед подобной смертью сам бы не устоял, если бы от него потребовали признания в том, что он убил самого Господа. 
     Казненные 12 мая – сожженные заживо на кострах, разложенных на полях близ крепости Сен-Антуан – приняли смерть с величайшим мужеством, к возмущению королевских хронистов, которые написали: "Но страдая от боли, они в своей погибели ни за что не пожелали ничего признать: за что их души <...> будут вечно прокляты, ибо они ввели простой люд в превеликое смятение" [*]. По словам другого свидетеля, тамплиеры не переставали кричать, что "их тела принадлежат королю, а души Богу".
    Пятеро других тамплиеров были сожжены в Париже 27 мая, один из них, Жак де Таверни, был исповедником короля. Архиепископ Реймский велел сжечь девять братьев ордена в Сансе приблизительно в то же время: таким образом, всего оказалось шестьдесят восемь жертв. Сколько еще умерло в темнице? Этого никто никогда не узнал. 

         Осознавшие, наконец, собственное бессилие и истинные намерения короля, уполномоченные отложили расследование до октября. Осталось только два защитника ордена Храма, – рыцари Гийом де Шанбонне и Бертран де Сартиж; Рено де Провен был отрешен от должности, а Пьер Булонский сумел бежать. Быть может, последний и был одним из девяти тамплиеров, которые позднее объявились на Соборе во Вьенне и которых папа Климент бросил в темницу. 
     Уполномоченные чаще заседали не в приорстве, а в доме, названном "Змеиный", который принадлежал аббатству Фекан в приходе св. Андрея, покровителя ремесел. Узники, представленные комиссии, отныне были только свидетелями обвинения, озабоченными тем, как согласовать сказанное ими с признаниями, которых добивались инквизиторы и епархиальные комиссии. Значительная часть сохраняла, однако, сожаление о навсегда утраченном образе жизни ордена; к монотонному признанию непристойных и абсурдных ритуалов они примешивали воспоминание о подлинной церемонии принятия в орден Храма, церемонии серьезной и прекрасной, предваряющей монашескую жизнь не слишком суровую, но достойную и почетную. Из ста двадцати семи статей обвинения, собранных Ногаре, они признали только три или четыре, касающиеся их вступления в орден Храма, то есть те статьи, которые легисты ставили на первое место и по поводу которых допрашивали инквизиторы. Что до всего остального, то тамплиеры отвечали (за малым исключением), что ничего не знают, и уполномоченные поостереглись настаивать. Таким образом, приписывавшееся храмовникам отречение от Христа оставалось делом необъяснимым, немотивированным, безосновательным, бессвязным отрицанием, за которым не стояло никакого альтернативного признания. 5 июня 1311 г., более чем восемнадцать месяцев спустя после начала папского расследования, уполномоченные собрались в Мобюиссоне, чтобы формально закрыть дело. Был выслушан двести тридцать один свидетель, привезенные из всех провинций, то есть очень малая часть сообщества французских тамплиеров, если считать, что во Франции существовало более пятисот командорств. Протоколы были отосланы в Курию в ожидании открытия Вьеннского Собора. 
     Стремясь сформировать представление на основе общественного мнения, которое господствует в деле тамплиеров, сталкиваешься с одним противоречием. На уровне простых человеческих отношений монахи-воины не были нелюбимы; за время процесса никто не приходил жаловаться на них. Но невысказанные подозрения приставали к ордену из-за его автономии, независимости власти. Это отчасти рождалось и из таинственности, которой тамплиеры окружали свои церемонии. Сомнение вызывало и давнее обвинение в сговоре с сарацинами. Более чем столетие все поражения, понесенные крестоносцами, обычно приписывали предательству, в особенности – предательству духовно-рыцарских орденов, в частности, – тамплиеров. Извратить факты было нетрудно; но быть может, истинный источник подобной атмосферы осуждения следует искать в едких обвинениях императора Фридриха П, созвучных главной теме процесса; как мы помним, император обвинил братию ордена Храма в слишком радушном приеме дамасских послов и в тайном присутствии при отправлении мусульманских ритуалов. Логически отступничество тамплиеров должно было бы привести к открытому признанию исламской веры, к тому, чтобы "поднять палец и провозгласить Закон", за отсутствием этого – отступничество, в котором обвиняли их, обращалось в ничто. Это, возможно, наилучшее доказательство невиновности тамплиеров . 
     Помимо буллы "Faciens misericordiam" Климентом V были написаны еще следующие буллы:
     "Regnans in Coelis" – приглашала все заинтересованные стороны на Венский собор, который должен был состояться в 1310 г.; 
     "Deus ultionum Dominus" – объявляла церковь распорядителем всей собственности Ордена Храма;
     "Ad omnium fare notitiam" – требовала передачи всей, уже конфискованной, собственности 
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От греческого "катари" - "чистые". Христианская антисацердотальная ересь гностического происхождения XI - XIV веков в Западной Европе Догматика катаров заимствована как из богомильства, так и из оригенизма с элементами манихейства. 

В основе деятельности катаров - недовольство теми злоупотреблениями, которые были распространены среди католического духовенства. Исходным пунктом вероучения катаров было заимствованное у Доната положение о том, что христианские таинства оскверняются от прикосновения к ним порочных рук, следовательно, священник, живущий в грехе, не имеет права совершать никакие таинства. 

Катары полностью отвергали всю церковную иерархию как нечто бесполезное и провозглашали римскую церковь "синагогой Сатаны", спасение в лоне которой было невозможно в принципе. Отвергались также десятинный налог и все церковные приношения. 

Катары считали себя истинной христовой церковью и как следствие этого присвоили право вязать и разрешать, данное Христом его ученикам. Согласно вероучению катаров, consolamentum (духовное крещение) смывало с души все грехи, однако молитва верующего имела силу только в том случае, если верующий прекращал грешить. 

Катары придерживались сходного с манихейским дуалистического учения о наличии двух начал - доброго в виде Бога и злого в виде Дьявола. Они отрицали догматы о смерти и воскресении Христа, отвергали крест, храмы, иконы. Катары объявили дьявольским обманом семь христианских таинств и практиковали публичную исповедь, происходившую раз в месяц на собрании общины. Евхаристия заменена благословением хлеба, которое производилось ежедневно за общим столом. Водное крещение заменено на духовное, совершаемое через возложение рук и апокрифического Евангелия Иоанна на крещаемого. Из опасения, что руки священнослужителя осквернены грехом, крещение часто совершалось дважды или трижды. 

Катары отвергали брак, не принуждая, впрочем, вступающих в общину семейных расторгать его. Также изредка допускался брак между молодыми людьми при строгом условии соблюдения ими целомудрия до брака и прекращения половой жизни сразу после рождения первого ребенка. Некоторые катары запрещали брак только для "совершенных", но однозначно отрицательно относились к половой жизни как к проявлению первородного греха, посредством которой Сатана продолжает сохранять свою власть над людьми. 

Верования катаров во многом исходили от оригенизма - метенсоматоз, телесность ангелов, двукратное сотворение мира, существование параллельных миров, многократность суда над душами, существование невещественного тела в воскресении, отрицание всемогущества и свободной воли Бога. 
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Часть катаров допускала абсолютный дуализм в виду двух самостоятельных начал, доброго и злого, с двумя творениями, другая - относительный дуализм, считая злое начало падшим духом, который первым внес в мировую жизнь злой элемент. 

В XII в. из итальянских катаров выделились две самостоятельные секты конкорреценсов и байоленсов, исповедовавшие видоизмененную форму дуализма, согласно которой души людей являются падшими ангелами, проходящими долгий путь искупления. Эта теория быстро стала популярной среди большинства катаров и привела их к учению о переселении душ, согласно которому целью сошествия Христа на землю было освобождение этих падших душ. В теории переселения душ катары фактически повторили аналогичные теории индийских учений о реинкарнации и карме: пока душа не становилась достаточно совершенной для вознесения к своему создателю, она должна была пройти путь последовательных перевоплощений. В зависимости от необходимости искупления тех или иных грехов душа при последующем перевоплощении могла помещаться в тела низших животных, откуда проистекал естественный запрет на убийство животных, кроме насекомых и рыб, которые считались неспособными принять человеческую душу. Это убеждение использовалось инквизиторами для обнаружения упорствующих катаров - подозреваемый должен был убить собаку или цыпленка. 

Учение о переселении душ находило массу приверженцев среди христиан, так как в той или иной степени объясняло кажущуюся несправедливость божьего суда и необоснованность божьих кар. 

Большинство катаров отвергало Ветхий Завет, феодальный суд, светскую власть, проповедовало аскетизм, безбрачие и непротивление злу. Категорически запрещалось носить и применять оружие. Внутри секты катары делились на слушателей, верующих и избранных (совершенных). "Совершенные" катары придерживались полностью аскетического и строгого образа жизни, соблюдая абсолютное целомудрие, не употребляли животную пищу, соблюдали сорокадневный пост четыре раза в году и даже избегали улыбаться и шутить. Их деятельность заключалась исключительно в молитвах и проповедях. "Совершенные" катары переняли у манихеев их священные одеяния - кости и садере, вследствие чего именовались инквизиторами haereticus indutus или vestitus (еретические одежды). 

Аскетизм катаров и непрекращающиеся посты приводили людей к истощению и анемиям. До конца XII в. бледный цвет лица считался неопровержимым доказательством причастности человека к ереси и часто приводил на костер. Быстрый рост числа и размера общин катаров сделал недостаточным ограничение духовенства кастой "совершенных" и потребовал создания организованной иерархической структуры. Простые верующие катары называли себя "христианами" или "верующими" (credentes), далее следовали диакон, Filius Minor, Filius Major, епископ. Filius Major избирался конгрегацией, а дальнейшее повышение в должности происходило при освобождении вакантного места. При этом посвящение в сан происходило через повторное духовное крещение. Большинство катаров признавало, что лицо низкого сана не могло посвящать в высший сан, для чего во многих городах имелось по два катарских епископа, чтобы в случае смерти одного из них посвящение было возможным. 
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Все катары, принявшие духовное крещение, принимали обеты, включавшие запреты на употребление животной пищи, клятвы, ложь и греховный образ жизни. 

Как и вальденсы, катары уже в 1178 г. перевели Новый завет на простонародный язык и проповедовали именно этот вариант, однако в молитвах оставили латинский язык, что во многом препятствовало их популярности среди простого народа. Тем не менее высочайшая миссионерская активность и прозелитизм странствующих катаров, выдававших себя за добропорядочных католиков, приводили к ним огромное количество неофитов. В своей прозелитской деятельности катары использовали не только личный пример высокой христианской морали и прекрасное знание Священного писания, но и весь арсенал средств, накопленных католической церковью: обещание прощения грехов всем, кто читает и распространяет пропагандистские листовки; имитацию чудес исцеления самодельными изображениями Богородицы и распятия. Невысокий уровень культуры раннего средневековья приводил даже к тому, что карикатурные катарские образы Богородицы и Христа и сделанные ими в насмешку распятия искаженной формы принимались за настоящие и вызывали многочисленные подражания у католиков. 

Катары не считали самоубийство грехом. Напротив, мучительная смерть, по их мнению, очищала человека от всех грехов и освобождала от мук загробной жизни. Поэтому катары охотно признавались в принадлежности к ереси и сознательно упорствовали на допросах инквизиции, зная, что их ждет костер. С этой же целью принятия мучительной смерти среди катаров были распространены такие формы самоубийства, как голодание, прием в пищу толченого стекла или вскрытие вен. 

Своеобразное отношение катаров к браку и осуждение любых половых отношений уже в начале XII в. породило массу толков и слухов, как правило, о том, что среди еретиков царит кровосмешение, практикуются ночные оргии с свальным грехом, жертвоприношения детей, родившихся в результате кровосмешения. Эти слухи получали широкое распространение среди впечатлительного населения средневековой Европы и играли на руку инквизиции. Во многом именно выдумки о катарских оргиях легли в основу последующей мифологии сатанизма. 

Одним из подтверждений сатанинской приверженности катаров считалось их прекрасное знание Священного писания. В неграмотной среде раннего средневековья близкое знакомство простолюдина с вероучительной литературой и владение приемами богословских споров однозначно толковалось как подчиненность его Сатане. 
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Во второй половине XII в. движение катаров достигло своего апогея, особенно в Южной Франции, где им покровительствовали даже крупные землевладельцы. Эта группировка имела центр в городе Альби провинции Лангедок и получила наименование альбигойцев. К концу XII в. ересь охватила практически всю Европу (кроме Англии и Германии), полностью вытеснив из некоторых областей католицизм. О широком распространении катаров свидетельствует и тот факт, что на официальном языке инквизиции XIII в. слово "еретик" всегда означало "катар", в то время как другие ереси и секты назывались собственными именами. 

Часть французских катаров XII - XIII вв. носило название патаренов, публикан, попеликан, ткачей. Некоторых катаров в Ломбардии и Южной Франции вплоть до середины XIV в. называли апостоликами, по аналогии с сектой апостольских братьев. 

В XII в. в среде катаров появилось философско-религиозное течение натуралистов, пытавшихся объяснить христианские чудеса с точки зрения рационализма. 

Веронский собор 1184 г. официально отлучил от церкви всех еретиков, в первую очередь катаров. Согласно учению церкви, всякий отлученный должен был попросить отпущения грехов в течение года и, соответственно, покаяться в ереси. В противном случае отлучение считалось бесповоротным, в результате чего еретики не имели права погребения в освященной земле. 

Учение катаров было осуждено как ересь на IV Латеранском вселенском соборе в 1215 г. Угроза полного захвата катарами Европы подвигло папу Иннокентия III на решительные меры против еретиков. Был собран крестовый поход против катаров и альбигойцев. В состав войска крестоносцев входило 20 тысяч всадников и 200 тысяч пеших. Основной мотивацией для вступления в войско крестоносцев было полное прощение всех грехов участнику похода, а также успешная пропаганда против катаров как слуг Антихриста. Войско крестоносцев в течение 20 лет разоряло южную Францию. Апогеем этой войны стало полное уничтожение населения г.Безье, состоявшего из католиков и еретиков - около 20 тыс. человек без разбора пола, возраста и вероисповедания. Именно там была произнесена знаменитая фраза: "Убивайте всех, Бог на небе узнает своих!". При взятии других городов перед катарами ставилась дилемма - полное отречение от ереси либо костер. Характерно, что подавляющее большинство еретиков предпочитало костер, причем многие бросались в него сами. 

В течение XIII в. в законодательствах практически всех стран Европы в связи с распространением катарской ереси было введено в качестве наказания для нераскаявшихся еретиков сожжение на костре. 

Преследование катаров католической церковью привело в конце XIII века к их расслоению и упадку, а в XV веке - к окончательному исчезновению. Одним из сильнейших ударов по катарской ереси было учреждение нищенствующих орденов доминиканцев и францисканцев, которые, исповедуя, подобно катарам, апостольскую нищету и целомудрие, заслужили любовь и уважение простого народа и составили реальную альтернативу еретикам. Именно францисканцы и доминиканцы составили основу инквизиции, появление которой было инициировано именно широким распространением катаров. 

Все известные документы об учении катаров (в том числе семь оригинальных латинских трактатов, собранных под заголовком "Книга о двух началах") - итальянского происхождения.
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КАТАРЫ И ИХ УЧЕНИЕ
И описавшие творенье
Во гневе, в зависти, в мученьях,
Как видел я, шли вместе в ад:
Белет и рядом Радамант,
И Астирот, и Белькимон... 

               Вольфрам фон Эшенбах
         Иисус из Назарета не хотел создавать новую религию, но только исполнить надежду израильтян на приход Мессии. Сам Иисус ожидал и желал одного: вмешательства Бога в судьбы мира и возведения Нового Иерусалима на руинах старого.

Сих двенадцать послал Иисус и заповедал им, говоря: на путь к язычникам не ходите и в город Самарянский не входите;
А идите наипаче к погибшим овцам дома Израилева...

Мф. 10:5-6
Я послал только к погибшим овцам дома Израилева.

Мф. 15:24
          Иисус ни в коем случае не был основателем христианства, вряд ли имевшим точки соприкосновения с ожиданиями Мессии у иудеев, мучеником которых он был. После смерти Иисуса и положения во гроб христианская церковь пробудилась к жизни. До смерти на кресте Иисус и апостолы опирались на иудейское ожидание Мессии, а осуждение и казнь его были только ошибкой иудеев. Христианская церковь заступилась за Христа и утверждала себя как мировую религию на понимании Христа как Спасителя всего рода человеческого. Такое понимание было чуждо Галилее, когда Иисус проходил с проповедями Палестину. Христианство нашло средство приобщить к вечному благу всех своих последователей. Как первоначально требует Евангелие, необходимо отказаться от себя и принять позорную казнь на кресте, чтобы уподобиться Учителю. И так как Иисус говорил о коротком отрезке времени между его смертью и вторым пришествием, его ученики, пораженные сошествием Бога с небес на землю и воскресением Иисуса, стали проповедовать о Божьем правосудии и вскоре приобрели новых приверженцев. Каждый истово верующий легко находил отклик у впечатлительного народа, И все же учение Иисуса было ересью, последователи которой каждый день с воодушевлением xoдили в церковь, но дома ели хлеб.
          По Павлу, Иисус был одним из Галилейских пророков, который возвещал приход Царствия Божия, хотел стать царем праведного Израиля и стал Царем Небесным, который справедливо будет карать и награждать язычников и иудеев по их заслугам.
          «Все вы дети Бога через веру в Иисуса Христа. Здесь нет иудеев или греков. Или Бог — только Бог иудеев? Разве он не Бог и язычников тоже?»
          Такая точка зрения означает отрицание иудаизма и не созвучна с Евангелием. Иудейское ожидание земного Мессии отошло на задний план. Иудейский Христос мертв. Те, кто хранил веру в Христа, царство которого не от мира сего, сами принадлежали к миру иному. Павел резко разводит два мира, материю и дух, и разделяет также первого человека Адама и того человека, который был Господином небес. Сначала оба существовали воедино. Через Адама в мир пришел грех, а с грехом — смерть. Иудейский закон ничего не мог изменить. Только смертью другого человека, Спасителя, людям было даровано благо и освобождение.
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          Если Лука в «Деяниях апостолов» пишет «в первьй день недели, когда мы собрались для трапезы...», то день недели посвященный Богу, уже не суббота, а следующий день, первый день недели. По аналогии с восточными культами Солнца «день Солнца» стал «днем Господа». Иудейский Мессия стал солнечным божеством. В языческий «день Солнца» (воскресение) гробницу Господню нашли пустой. Как бог Солнца, Иисус Христос должен был воскреснуть с восходом: «И пришли они к гробнице в первый день недели рано утром, когда всходило солнце».
          Кому подобно в своем проявлении божество, чье имя не известно никому, кроме него самого, которое проезжает на белом коне, чьи глаза — как пламя, в чьих устах дрожит острый меч, кто носит венец на голове и кровавое одеяние? Существует изображение Митры, похожее на видение Иоанна даже в деталях. На одежде бога стоит его имя, а на бедре написано; «Царь царей и Владыка владык».
          Христос, бог Солнца, который сошел в мир, чтобы быть распятым людьми во имя людей, пришел — по Павлу — к иудеям, и к язычникам, и к индоевропейцам, и к семитам.
          «Первые религиозные представления индоевропейской расы были, по сути своей, представлениями о природе. Это было продуманное, духовное служение ей, любовное восприятие, поэзия, полная нежности, полная чувства бесконечности, словом, истоки всего, что германский и кельтский дух, Шекспир и Гете, позже так ясно выразили. Это не была мораль, основанная на страхе и непонимании, но тоска, нежность, фантазия и ко всему этому - величайшая серьезность, краеугольный камень нравственности и религии. Вера человечества не могла вырваться оттуда, потому что старые культы не хотели освобождаться от политеизма и не достигали совершенно ясных символов. Честь создать религию человечества выпала семитской расе» (Эрнест Ренан).
          Но выпала ли этой религии, созданной семитской расой и превращенной Римом в догмат, честь «претерпеть гонения во имя справедливости»?
          Мы хотели бы скрыть первые четыре века христианского господства, в которые было больше мучеников из христианских, чем из языческих стран; Уже раннехристианские преследования еретиков по своей жестокости и бесчеловечности немногим уступали христианским гонениям языческих времен. А они ведь проводились во имя Того, Кто сказал, что в доме Отца Его есть место всем, что нельзя убивать и нужно возлюбить ближнего как самого себя.
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          К 400 году население провансальских равнин было обращено в христианство. Повсюду на развалинах языческих храмов возводились монастыри и соборы, из их же камней и колонн. В них хоронили мучеников за новую веру и предлагали язычникам, привыкшим к богам и полубогам, новых святых. Только в Пиренеях приносили жертвы светлому богу Абеллиону друиды, с которыми жестокие преследования ничего не могли сделать. Но жестокостью создан мир и люди в нем. Христианство, как писали иудейско-римские христологи, не могло быть принято этими спиритуалистами. Церковь, которая предпочитала уничтожать язычество, а не обращать в свою веру, с возрастающим могуществом становилась все роскошнее и надменнее, отвергала этих аскетов. Христос из рода царя Давида, убийцы и прелюбодея, был им чужд. Христос, распятый на кресте, не мог быть для них богом света. Божество не может умирать, говорили они, и не желали, чтобы во имя его убивали иноверцев. От преследований и проклятий друиды ночью скрывались на недоступных горных вершинах и в глубоком мраке пещер, чтобы, по святому обычаю предков, воздавать там хвалу Всесоздателю.

Голос из народа:
Как вы безрассудно смелы.
Или жить вам надоело?
Иль не знаете закона
Победителей суровых?
Но упорно, непреклонно
Для души, как звероловы,
Расставляете вы сети,
Мы же видим, под стенами
Гибнут жены, гибнут дети
И мы сами
Не жильцы на этом свете.

Друиды:
Уже давно
Запрещено
Нам воспевать отца.
Но видит Бог:
Приходит срок
Вручить ему сердца.
Пускай он сам
Отдаст врагам
Победу в час тревожный,
Пусть храм разбит, но Вера в нас
Чиста и непреложна,
Чиста, как пламя, как алмаз,
Ее ль отнять возможно?

                    И.В. Гете. «Первая Вальпургиева ночь»
          А потом в Пиренеи пришли христиане. Христиане, преследуемые своими братьями, объявленные еретиками на соборе в Сарагосе (381 г.) и Бордо (384 г.). Их учитель Присциллиан с шестью ближайшими сподвижниками в 385 году по приговору папы Римского и епископа Ифация был подвергнут пыткам и казнен. Присциллиане (так назвали эту гностическую — манихейскую — секту) были дружелюбно приняты друидами и поселились в лесу Серралунга и пика Святого Варфоломея, между Ольме и Сабарте. Им удалось обратить друидов в христианство.
          Из друидов и ватов вышли катары. Из бардов - трубадуры...

          Чтобы уверенно говорить о философской и религиозной системе романских катаров, мы должны были бы обратиться к их очень богатой литературе. Но вся она была уничтожена инквизицией как «грязный источник дьявольской ереси». Ни одной книги катаров не дошло до нас. Остались только записи инквизиции, которые можно дополнить с помощью близких учений: гностицизма, манихейства, присциллианства.

          Романские катары учили: Бог есть Дух. Изначально Он -абсолютная любовь, заключенная в себе, неизменная, вечная и праведная. Ничего дурного и ничего преходящего не может быть в Нем или исходить от Него. А потому Его творения могут быть только совершенными, неизменными, вечными, праведными и благими, как источник, откуда они возникли.
          Но посмотрите на этот мир, как очевидны его несовершенство, изменчивость, тленность. Материя, из которой он создан, является первопричиной бесчисленного зла и страданий. Материя несет в себе смерть, которая не может ничего создавать.
          Из противоречия между несовершенной материей и совершенным Богом, между миром, полным скорбей, и Богом, Который есть сама любовь, между жизнью, которая рождается, чтобы умереть, и Богом, который есть жизнь вечная, они делали вывод, что совершенное и то, что таким не является, несовместимы друг с другом. Несовершенное не может исходить от Совершенного. Однако философы выдвигали тезис об аналогии причины и следствия. Если причина неизменна, результат должен быть таким же. Поэтому земной мир и земные создания не могли быть сотворены непротиворечивой сущностью.
          Если Бог творит, почему он не может сделать творения такими же совершенными, как он сам? Если он хотел создать их совершенными, но не смог, то, значит, он не всемогущ и сам не совершенен. Если мог, но не пожелал, это несовместимо с абсолютной любовью. Итак, Бог не создавал этот мир.

Что, если Бог — больной и сквозь угар
Придумал этот мир, дрожа от лихорадки,
И разрушает вновь его в припадке,
И наша жизнь - его озноб и жар?

А может, Бог — балованный ребенок,
Способный лишь невнятно бормотать,
А мир — игрушка? Он ее спросонок
То развинтит, то соберет опять. 

Н. Ленау. «Альбигойцы»
          В этом мире происходит многое, что вряд ли имеет отношение к божественному провидению и божественной воле, потому что, как поверить, что Бог допустил такое безобразие и путаницу? И как поверить, что все созданное, чтобы убивать и мучить людей, происходит от Творца, полного любви к людям? Как считать делом рук Божьих наводнения, губящие и крестьян, и посевы, пламя, уничтожающее жилища бедняков и служащее врагам нашим, чтобы губить нас, которые ищут и желают одной только истины? - спрашивали альбигойцы. И как мог совершенный Бог дать человеку тело, которое существует лишь затем, чтобы умереть, претерпев всевозможные страдания?
Катары видели в осязаемом мире слишком много осмысленного, чтобы отказать ему в разумной первопричине. Исходя из аналогии между причиной и результатом, они заключили, что дурной результат происходит от дурной причины и что мир, который не мог быть создан Богом, должен быть сотворен злом. Эта дуалистическая система, которую мы видели в маздаизме, учении друидов и пифагорейцев, основывается на фундаментальном противоречии между добром и злом.
          Согласно церковному учению, зло, хотя и существует как антитеза добра, не считается самостоятельным началом, так как является по сути своей всего лишь отрицанием или искажением добра. Катары говорили, что могут опровергнуть этот взгляд, исходя из самого Нового Завета.
          Когда искуситель говорил Христу: «Все это дам тебе, если падши поклонишься мне», как мог бы он предлагать мир, если б он ему не принадлежал? И как мир мог бы ему принадлежать, если б он не был его Творцом? Если Иисус говорит о растениях, которые не сажал его Отец Небесный, то это значит, что они посажены кем-то другим. Если евангелист Иоанн говорит о «сынах Божиих, не от плоти рожденных», то кому же принадлежат люди, созданные из плоти и крови? Чьи они сыновья, если не иного творца, не дьявола, который, по словам самого «Христа», «Отец ваш».

Ваш отец диавол, он был человекоубийца от начала и не устоял в истине, ибо нет в нем истины; ибо он лжец и отец лжи.

Иоанн. 8:44
Кто от Бога, тот слушает слова Божии; вы потому не слушаете, что вы не от Бога.

Иоанн. 8:47
          В Евангелии достаточно мест, где речь идет о дьяволе, о борьбе плоти и духа, первоначального человека, которого надо освободить, о мире, погрязшем в грехе и мраке. С их помощью легко доказать противопоставление Бога, чье царство не от мира сего, и князя этого мира.
          Царство Божие — невидимый благой и совершенный мир света и вечности, Вечный Град.
          Бог — Творец всего сущего. «Творение» означает создание того, чего ранее не было. Он создал и материю, которой до этого не было. Он создал ее из ничего, но только как принцип, как начало. Это начало — Люцифер, придавший материи форму, сам будучи творением Божьим.

Вопрос: какие в мире два начала?
— Бог создал душу, тело создал дьявол.

Н. Ленау. "Альбигойцы"
          Альбигойцы считали, что все видимое, материальное и преходящее создано Люцифером, которого они также звали Люцибелом. Он не только все создает, но и всем управляет и пытается подчинить себе.
          Но, согласно Ветхому Завету, небо, землю и все сущее создал Иегова. Это так, говорили катары, он «создал» и людей, мужчину и женщину.
          В Новом Завете написано: «Здесь нет ни мужа, ни жены, но все едины в Иисусе Христе», «Бог все в себе примиряет, на небе ли или на земле». Иегова же сказал: «И я поселю вражду между тобой и женой твоей». Как это согласовать? Иегова проклинает, Бог благословляет. Все «сыны Божии» в Ветхом Завете впадают в грех, а в Евангелии сказано: «Кто рожден вне Бога, не совершает греха». Это ли не противоречие?
          Катары особенно отмечали в Ветхом Завете те места, где говорится о гневе и мстительности Иеговы. Они были убеждены, что Иегова, который наслал всемирный потоп, разрушил Содом и Гоморру, так часто говорил, что уничтожил врагов своих и за грехи отцов покарает детей до третьего и четвертого колена, - этот Иегова не Бог, не вечная абсолютная любовь.
          Иегова запретил Адаму есть от Древа познания. Он либо знал, что человек отведает его плод, либо не знал. Если знал, то, значит, он вводил его в искушение, чтобы заставить совершить грех и вернее погубить.
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 Альбигойские еретики особенно любили ссылаться на седьмую главу Послания к римлянам, где Павел называет иудейские законы «законами смерти и греха». Лот совершил кровосмешение со своими дочерьми, Авраам лгал и развратничал с рабыней, Давид был убийца и прелюбодей, да не лучше и остальные, о которых идет речь в Ветхом Завете, говорили катары. Закон, открытый иудеям через Моисея, был сатанинским внушением, куда проникло чуть-чуть добра (к примеру, седьмая заповедь), чтобы склонить ко злу добродетельных людей.
          Бог, который явился смертному Моисею в неопалимой купине, не может быть Богом, Бог есть Дух и не проявляется в теле для телесного человека. Иегова — не Бог. Он Люцифер, Антихрист.

Пал Люцифер, и в тот же миг
Под небом человек возник. 

                         Вольфрам фон Эшенбах
          В такую мифологическую форму облекали катары свои 'представления о падении Люцифера, создании земли и возникновении человека.
          Семь небес, каждое чище и светлее другого, образуют царство Бога и Святого Духа. На каждом небе - свой высший ангел, чей хвалебный гимн непрестанно возносится к Божьему престолу на седьмом небе. Под небесами — четыре стихии, неподвижные и бесформенные, хотя и отделенные друг от друга. Под самым небом — воздух с облаками, внизу — океан, катящий свои бесконечные волны, еще глубже — земля и в глубинах ее - огонь. Воздух, вода, земля и огонь — четыре стихии, у каждой из которых — свой ангел.
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     Во главе небесного воинства стоял Люцифер, потому что Господь вручил ему стражу небес. Гордо пролетал он все пределы бесконечного неба, от глубочайших пропастей до трона незримой вечности. Но власть, врученная ему, рождала в нем бунтарские мысли: он хотел сравниться со своим Творцом и Повелителем. Сначала он привлек к себе ангелов четырех стихий и треть небесного воинства. Тогда он был изгнан с неба. Тогда исчезло его сияние, прежде нежное и чистое, и заменилось красноватым блеском, подобным блеску раскаленного железа. Ангелы, прельщенные Люцифером, были лишены венцов и одеяний и изгнаны с неба. Люцифер бежал с ними на край небосвода. Терзаемый уколами совести, он обратился к Богу: «Даруй мне прощение. Я все верну тебе».
          И Бог, жалеющий своего любимого сына, позволил ему в течение семи дней — а это семь столетий — создать все, чем он будет владеть на благо. Люцифер покинул свое убежище на небосводе и приказал ангелам, последовавшим за ним, слепить землю. Потом он взял свою корону, расколовшуюся при бегстве с небес, и из одной половины сделал Солнце, а из другой — Луну. Драгоценные камни он превратил в звезды[70]. Из грязи он создал земные творения — растения и животных.
          Ангелы третьего и второго неба желали разделить могущество Люцифера и просили Бога отпустить их на землю, обещая вскоре вернуться. Бог прочел их мысли и не возражал против их решения. Желая наказать их за ложь, он дал им совет не засыпать в дороге, иначе они позабудут путь на небо. Если они заснут, то только через тысячу лет призовет он их назад. Ангелы улетели. Люцифер погрузил их в глубокий сон и заключил в тела, вылепленные из грязи. Когда ангелы проснулись, они были людьми — Адамом и Евой.
          Чтобы заставить их забыть небо, Люцифер создал земной рай и решил обмануть их новой хитростью. Он хотел ввести их в грех, чтобы навсегда сделать своими рабами. Проводя их по обманному раю, он запретил им — чтобы разжечь их любопытство — есть плоды с Древа познания. Потом превратился в змея и стал искушать Еву. Ева вовлекла в грех Адама.
          Люцифер хорошо знал, что и Бог запретил бы людям есть роковые плоды, не желая увеличивать силу Люцифера. Но представил дело так, что по своей воле запрещает касаться плода. Сделал же это Люцифер только для того, чтобы восторжествовать наверняка.
          Яблоко с Древа познания было для катаров символом первородного греха — полового различия мужчины и женщины. Адам и Ева совершили, помимо плотского греха, грех непослушания. Но грех плоти все же был тягчайшим, так как был совершен свободной волей и означал сознательный отказ души от Бога.
          Для увеличения рода людского Люциферу нужны были новые души. В тела людей, рожденных от Адама и Евы, он заключил таким же образом ангелов, сброшенных вместе с ним с небес.
          А потом с братоубийством Каина в мир пришла смерть.
          Прошло время, и Бог ощутил сострадание к падшим ангелам, изгнанным с неба и превращенным в людей. Он решил дать им откровение и велел самому совершенному из своих творений, высшему ангелу Христу, сойти на землю и принять облик человека. Христос пришел в мир, чтобы показать падшим ангелам путь, которым они могут вернуться на небо, в вечное царство света.

Я свет пришел в мир, чтобы всякий верующий в Меня не оставался во тьме. Доколе свет с вами, веруйте в свет, да будете сынами света.

Иоанн. 12:36,46
         Иисус не был человеком, не был творением Люцифера, но был только подобным человеку. Казалось, что он ест, пьет, учит, страдает и умирает. Он являл людям как будто тень истинного тела. Поэтому он мог ходить по воде и преобразиться на Фаворе, где он открыл ученикам подлинную природу своего «тела». После падения Люцифера Иисус Христос был высшим ангелом и поэтому назывался «сыном Божиим». Когда Иисус говорил, что он не от мира сего, но от высшего, катары понимали это место Нового Завета в смысле не духовной природы Спасителя, но телесной[72]. Своим тонким телом вечная сущность Христа вошла в тело Марии через ее слух, как Слово Божье. Так чисто, как он вошел в нее, не смешавшись ни с чем телесным, так же он ее и оставил. Поэтому он никогда не звал ее Матерью, поэтому сказал ей: «Жена, что мне до тебя?»
          Катары не признавали реальность чудес Иисуса. Как он мог исцелять от телесных страданий, если считал тело препятствием к освобождению души? Если он исцелял слепых, исцелял слепых от греха, помогая им увидеть истину. Хлеб, который он раздал пяти тысячам, — это проповедь подлинной жизни, духовная пища. Буря, которую он смирил, — буря страданий, поднятая Люцифером. Здесь исполняется Слово Христа, что буква мертва, дух жив.
          Если тело Христа нематериально, не было распятия, только видимость его, и только поэтому было возможно вознесение. Вознесение в теле из плоти и крови казалось катарам абсурдным. Человеческое тело не может взойти на небо, вечное не может умереть.

Ибо Я дал вам пример, чтобы и вы делали то же, что Я сделал вам.

Иоанн. 13:15
          Для еретиков была написана история страданий Христа, великолепный миф о божественной жертве любви.

Нет, ангела родить Земля бы не сумела,
Христос пришел в наш мир, приняв лишь облик тела, —
Должны мы думать так, ведь нет свидетельств чуду.
Но Бог и человек едины в Духе будут,
Когда воистину придет для нас спасенье
И бледный лик Христа, лишь мысли отраженье,
Размоет время, чей поток так быстротечен...
А человек, достигнув Бога, станет вечен.

Н. Ленау «Альбигойцы»
          Романский катаризм стремился совместить философию, религию, метафизику и культ. Его философия вытекала из рассмотрения связей Бога и мира, добра и зла. Но философскую систему трубадуры-катары превращали в настоящую мифологию.
В дуалистической системе альбигойцев противоречие между добром и злом не вечно. Будет конец света, когда Бог окончательно победит Люцифера, дух — материю. Тогда Люцибел, раскаявшись, как блудный сын, вернется к своему Творцу и Господину. Все души людей опять станут ангелами. И все будет так, как было до падения ангелов. Поскольку Царство Божие вечно, блаженство будет вечным. Так как все души вернутся к Богу, не будет вечного осуждения, несовместимого с абсолютной любовью.
[image: image105.jpg]



          Мы видим, что дуализм катаров имеет общие черты с метафизикой и религиозными мистериями пифагорейцев, орфиками и маздеизмом. И все же романские еретики подчеркивали, что они христиане. И это было так, ведь они следовали важнейшей заповеди Христа:

Сие заповедую вам, да любите друг друга.

Иоанн. 15-17
По тому узнают все, что вы Мои ученики, если будете иметь любовь между собою.

Иоанн. 13:35
          Пропасть между катаризмом и христианским учением Рима, Виттенберга и Женевы была велика, так как, не будучи явно языческим, он не был монетеистичен. Из Священного Писания он исключал, как мы видели, Ветхий Завет, а Иисус Христос был не иудейским Иисусом из Назарета и Вифлеема, а героем мифов, овеянным блеском божественной славы...
          Моральное учение катаров, как бы чисто и строго оно ни было, не совпадало с христианским. Последнее никогда не стремилось к умерщвлению плоти, презрению к земным творениям и освобождению от мирских оков. Катары — силой фантазии и силой воли — хотели достичь на Земле абсолютного совершенства и, боясь впасть в материализм римской церкви, переносили в сферу духа все: религию, культ, жизнь.
          Удивительно, с какой силой распространялось это учение, одновременно самое терпимое и нетерпимое из христианских доктрин. Главная причина — в чистой и святой жизни самих катаров, которая слишком явно отличалась от образа жизни католических священнослужителей.
          То, что катаризм особенно широко распространился на юге Франции, объясняется;, тем, что здесь он развивался на родной почве и романцам мифы и аллегории катаров были ближе, чем проповеди невежественных и часто не слишком добродетельных священников[74].
          Не будем забывать, что дуализм катаров резко контрастировал со страхом перед дьяволом средневековой церкви. Хорошо известно, как удручающе представления о чертях влияли на душевный покой человека средневековья. В Римской церкви Антихрист — враг Господа, ему принадлежит ад, огромное воинство и дьявольская власть над душами. По сравнению с католическим страхом дьявола, который отметил целое тысячелетие печатью уныния, в представлениях катаров о Люцибеле было что-то умиротворяющее. Люцифep - всего лишь непокорный, зловредный, изолгавшийся ангел, олицетворение мира, как он был и есть. Если человечecтвo отыщет путь возвращения из своего мира к Духу, власть Князя мира сего, по еретическим верованиям, будет сломлена. Тогда ему не останется ничего другого, как смиренно и покаянно вернуться к духу.
          Учение катаров обросло мифологическими украшениями. Что же остается? Остается знаменитая Кантова тетрада.
          Первое: сосуществование в человеке доброго и злого.
          Второе: борьба доброго и злого за власть над человеком.
          Третье: победа доброго над злым, начало Царства Божия.
          Четвертое: разделение истины и лжи под влиянием доброго начала.
          Таким образом, мы видим, что в романской поэзии и философии все это было налицо.

          Романская Церковь Любви состояла из «совершенных» (perfecti) и «верующих» (credentes, или imperfecti). К «верующим» не относились строгие правила, по которым жили «совершенные», Они могли распоряжаться собой как желали - жениться, торговать, воевать, писать любовные песни, словом, жить, как жили тогда все люди. Имя Catharus («чистый») давалось лишь тем, кто после долгого испытательного срока особым священнодействием, «утешением» (consolamentum), о котором мы поговорим позже, был посвящен в эзотерические тайны Церкви Любви.
          Подобно друидам, катары жили в лесах и пещерах, проводя почти все время в богослужениях. Стол, покрытый белой тканью, служил алтарем. На нем лежал Новый Завет на провансальском наречии, открытый на первой главе Евангелия от Иоанна: «В начале было Слово, и Слово было у Бога, и Слово было Бог».
          Служба отличалась такой же простотой. Она начиналась . чтением мест из Нового Завета. Потом следовало «благословение». Присутствующие на службе «верующие» складывали руки, опускались на колени, трижды кланялись и говорили «совершенным»:
          - Благословите нас.
          В третий раз они прибавляли:
          - Молите Бога за нас, грешных, чтобы сделал нас добрыми христианами и привел к благой кончине.
          «Совершенные» каждый раз протягивали руки для благословения и отвечали:
          - Diaus Vos benesiga («Да благословит вас Бог! Да сделает вас добрыми христианами и приведет вас к благой кончине»).
          В Германии, где было много катаров, «верующие» просили благословения рифмованной прозой:
          — Да не умру я никогда, да заслужу от вас, чтобы моя кончина была благой.
          «Совершенные» отвечали:
          — Да будешь ты добрым человеком. После благословения все читали вслух «Отче наш» — единственную молитву, признаваемую в Церкви Любви. Вместо «Хлеб наш насущный дашь нам днесь» они говорили «Хлеб -наш духовный...», потому что просьбу о хлебе земном в молитве они считали недопустимой. Хотя их просьба о хлебе духовном была созвучна латинской Библии (Vulgata), где в Евангелии от Матфея (гл. VI, стих 2) говорится: «Panem nostrum supersubstantialem (сверхсущный) da nobis hodie», Рим обвинял их в искажении этого места.
          Перед каждой трапезой, где присутствовал «совершенный», .происходило торжественное преломление хлеба. Перед тем как сесть за стол, читали «Отче наш» и получали благословение катара. Потом старший из них, если их было несколько, брал хлеб, благословлял и разламывал со словами:
          - Милость Господа нашего да пребудет с вами.
          Цель таких трапез Любви, установленных в раннехристианской церкви, — не наслаждение творимой милостью, а установление духовных связей между «совершенными» и «верующими». Во время преследований, когда катары были вынуждены скрываться и не могли приходить к «верующим», они через гонцов рассылали священный хлеб по городам и деревням.
          Катаризм осуждал католическое причастие. Они не верили, что реальный хлеб при освящении сверхъестественным образом претворяется в тело Христа, которое было эфирным и только кажущимся. Церковь осуждала и проклинала эти еретические взгляды, хотя сама учение о претворении не возводила в догмат. В то время церковники сами не имели четких понятий. Катары признавали слова Господа, что «кто будет есть плоть его и пить кровь его, наследует жизнь вечную», но прибавляли: «Дух животворит, плоть бесполезна, и в его словах подразумеваются дух и жизнь». Хлеб небесный, вечной жизни - не хлеб катаров, но хлеб Бога. Тело Христово — не на алтаре и не в ругах священников. Его тело — Община всех, кто стремится к высшей любви, Церковь Любви.

Завет Христа разбит. Скрывает
От нас Бог тайну тех времен.
Завет Предвечный заключен,
И Бог себя как Дух являет.
«И Дух есть Бог!» — так с радостным дождем
Прогрохотал весенней ночью гром.

Н. Ленау. «Альбигойцы»
          В 14-й и 15-й главах Евангелия от Иоанна Иисус обещает ученикам, что будет просить Отца своего послать им другого заступника (по-гречески: parakletos, по-провансальски: conort — «утешитель», переведенный так же и Лютером), Духа Святого, которого мир не может воспринять, так как не будет его видеть и осязать[78].
          Помимо Рождества (Nadal), Пасхи (Pascos) и Троицы (Pentecosta), главным праздником катаров была Манизола, праздник Утешителя («mani» индийцев, «идеи» Платона, «mens» римлян).
          Одним из символов Духа, то есть Бога, который катары заимствовали из буддизма, был Mani — сияющий драгоценный камень, освящающий мир и заставляющий забыть все земные желания. Mani — эмблема буддийского откровения, рассеивающего мрак заблуждений. В Непале и Тибете Mani считался символом любви к ближнему (Dhyanibodhisattva Avalokitecvara или Padmapani).

          В начале был Бог: Вечное, Неизменное, которое имеет тысячу имен, но есть тот, кто есть: Бог!
          В начале у Бога было Слово. Логос. Отец его — Бог, Мать — Дух, который в Боге. Слово есть Бог.
          В начале был также Дух. Он есть Любовь, что вместе с Богом изрекла Слово, которое жизнь и свет. Дух — это Любовь. Дух — Бог. Любовь — Бог. Любовь ярче Солнца и чище драгоценных камней.
          О таинстве Манизолы мы не знаем ничего. Палачам инквизиции не удалось вырвать у катаров знание о высшей любви, о любви утешающей. Вместе с последним еретиком тайна погребена в пещерах Орнольяка.
          Записи инквизиторов рассказывают нам только об «утешении Святого Духа» (Consolamentum Spiritus Sancti), торжественном эзотерическом священнодействии катаров[79]. Верующие могли при нем присутствовать. Верующие рассказали о нем палачам. Катары осуждали крещение водой и. заменили его «крещением духом» (consolamentum). По их взглядам, вода не могла иметь очищающего и преображающего действия, поскольку она вещественна. Они не верили, что Бог использует противное ему, чтобы освобождать людей от власти Сатаны. Они говорили: человек, который собирается креститься, либо покаялся либо нет. В первом случае — зачем нужно крещение, если человек уже спасается своей верой и покаянием? В противном случае крещение также бесполезно, так как человек его не желает и не готов к нему... Кроме того, Иоанн Креститель сказал, что он крестил водой, а Христос будет крестить Духом Святым.
          Consolamentum было целью, к которой стремились все «верующие» Церкви Любви. Оно даровало им «благую кончину» и спасало души. Если «верующий» умирал без «утешения», они считали, что его душа будет странствовать в новом теле — а великие грешники в теле животного, — пока в одной из последующих жизней он не искупит свои грехи и не станет достойным «утешения», чтобы потом от звезды к звезде приближаться к Божьему престолу.
          Поэтому consolamentum проводилось с торжественностью, которая ярко контрастировала с простотой культа катаров.
          Когда неофит выдерживал долгий срок тяжелых приготовлений, его приводили туда, где должно было проходить consolamentum. Чаще всего это была пещера в Пиренеях или Черных горах. На протяжении всего пути на стенах были укреплены факелы. В середине зала стоял алтарь, на котором лежал Новый Завет. Перед началом празднества и «совершенные» и «верующие» мыли руки, чтобы ничто не осквернило чистоту этого места. Все собравшиеся в глубоком молчании вставали в круг. Неофит стоял в середине круга, рядом с алтарем. «Совершенный», исполняющий обязанность священника, начинал обряд тем, что еще раз объяснял «верующему», принимающему «утешение», учение катаров и, предостерегая его, называл обеты (во времена преследований — будущие опасности), которые он должен будет принять.
          Если «утешаемый» был женат, его жену спрашивали, готова ли она расторгнуть союз и отдать супруга Богу и Евангелию. Если «утешение» принимала женщина, этот же вопрос ставился мужу.
          Потом священник спрашивал верующего:
          — Брат, ты желаешь принять нашу веру?
          —Да, господин.
          Неофит преклонял колена, касался руками земли и говорил:
          — Благослови меня.
          — Господь благословит тебя.
          Так повторялось три раза, и каждый раз «верующий» чуть-чуть приближался к священнику. В третий раз он прибавлял:
          — Господин, моли Бога, чтобы он привел меня, грешного, к благой кончине.
          — Господь благословит тебя, сделает тебя добрым христианином и приведет к благой кончине. Потом новый «брат» торжественно давал обет.
          — Обещаю, — говорил он, оставаясь на коленях, — посвятить себя Богу и его Евангелию, не лгать, не клясться, не касаться женщины, не убивать зверя, не есть мяса и питаться только плодами. Обещаю также без брата своего не путешествовать, не жить и не есть, а если попаду в руки врагов наших или расстанусь с братом моим, три дня воздерживаться от пищи. И еще обещаю никогда не изменить своей вере, какая бы смерть ни угрожала мне.
          Потом он еще три раза получал благословение, а все присутствующие опускались на колени. Священник подходил к нему, давал целовать Библию и клал ее на голову новому брату. Все «совершенные» подходили к нему, клали правую руку на голову или на плечо, и все собравшиеся произносили: «Во имя Отца и Сына и Святого Духа».
          Прислуживающий священник обращался к Богу с молитвой, чтобы на нового брата снизошел Святой Дух-Утешитель. Брата, принявшего «утешение», опоясывали крученой веревкой, которую он теперь должен был носить не снимая и которую называли его символическим «одеянием»[80].
          В конце обряда «совершенные» давали новому катару «поцелуй мира». Он возвращал его стоящему рядом с ним, тот передавал дальше. Если «утешение» принимала женщина, священник касался ее плеча и протягивал ей руку. «Чистая» передавала символический «поцелуй мира» соседу.
          После неофит удалялся в пустынное место и 40 дней питался только хлебом и водой, хотя перед обрядом выдержал не менее долгий и строгий пост. Пост до и после принятия consolamentum назывался Endura.
          Если «утешение» давалось умирающему, два катара в сопровождении нескольких верующих входили в его комнату. Старший спрашивал больного, желает ли он посвятить себя Богу и Евангелию. Потом происходил обычный обряд и прощание, когда на грудь неофита клали белый платок и один из катаров вставал в изголовье, а другой — в ноги.
          Часто случалось, что катары после принятия «утешения» во время поста совершали самоубийство. Их учение, как и у друидов, разрешало добровольную смерть, но требовало, чтобы человек расставался с жизнью не из-за пресыщения, страха или боли, но ради полного освобождения от материи.
          Такой способ дозволялся, если в мгновение ока они достигали мистического сияния божественной красоты и блага. Самоубийца, оборвавший свою жизнь из страха, боли или пресыщения, по учению катаров, ввергает свою душу в такой же страх, такую же боль, такую же пресыщенность. Так как еретики признавали подлинной жизнью только наступающую после смерти, они говорили, что не следует себя убивать, чтобы желать «жить».

          От поста к самоубийству — один шаг. Для поста необходимо мужество, а для последнего, окончательного уничтожения тела — героизм. Последовательность не такая жестокая, как кажется.
          Посмотрим на посмертную маску «Inconnue de la Seine». Где страх смерти, боязнь чистилища и ада, Божьего суда и наказания? Хорошей христианкой она не была, так как христианство запрещает самоубийство. И жизнь ее не измучила — измученная женщина так не выглядит. Она была очень молодой, но жизнь высшая больше привлекала ее, чем жизнь земная, и ей хватило героизма убить тело, чтобы быть одной душой. Ее тело растворилось в мутной воде бытия, осталась только ее просветленная улыбка.
          Смерть во время поста была глубоко осознанным самоубийством. Если человек в тот момент, когда говорил мгновению: «Остановись, ты так прекрасно!», не разрывал союза с Мефистофелем, дальнейшее земное существование теряло смысл. За этим стояло глубокое учение: освобождение от тела сразу же дарует высшую радость - ведь радость тем выше, чем менее она связана с материей, — если человек в душе свободен от скорби и лжи, властелинов этого мира, и если может сказать о себе: «Я жил не напрасно».
          Что значит «жить не напрасно» по учению катаров? Bо-первых, любить ближнего как самого себя, не заставлять страдать брата своего и, насколько возможно, приносить утешение и помощь. Во-вторых, не причинять боли, прежде всего не убивать. В-третьих, в этой жизни настолько приблизиться к Духу и Богу, чтобы в смертный час расставание с миром не печалило тело. Иначе душа не найдет успокоения. Если человек жил не напрасно, творил только добро и сам стал добр, то «совершенный» может сделать решительный шаг, говорили катары.
          Они постились всегда вдвоем. С братом, с которым катар провел долгие годы возвышенной дружбы и напряженного духовного совершенствования, он хотел соединиться в подлинной жизни и разделить созерцание красоты потустороннего мира и познание божественных законов, движущих Вселенной.
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          Была еще одна причина для одновременного самоубийства двоих. Необходимость расстаться с братом причиняла боль. В минуту смерти душа не должна чувствовать никакой боли, иначе в мире ином она будет так же страдать от нее. Если человек любит ближнего как самого себя, он не может причинить ему боли разлуки. Боль, причиненную другому, душа будет искупать, странствуя от звезды к звезде («по уступам чистилища», как сказал Данте), откладывая воссоединение с Богом[82]. Уже предчувствуя Бога, она еще болезненнее будет ощущать отлучение от него.
          Катары предпочитали пять способов самоубийства. Они могли принять яд, отказаться от пищи, вскрыть вены, броситься в пропасть или лечь зимой на холодные камни после горячего купания, чтобы получить воспаление легких. Эта болезнь была для них смертельна, ведь больного, желающего улереть, не могут спасти самые лучшие врачи.          Катар всегда видел перед собой смерть на костре инквизиции и считал этот мир адом. Когда он после принятия «утешения» и так умирал для этой жизни, он вполне мог «освободить себя», как тогда говорили, чтобы уйти из этого ада и от костра, разведенного здесь для него.          Если Бог обладает большей добротой и пониманием, чем люди, не должны ли еретики в том мире приобрести все, что так страстно желали, к чему стремились с жестоким преодолением себя, с упорной силой воли и, как мы еще увидим, с неслыханным героизмом? Они искали слияния с Богом в Духе. Предел желаний человека — Царство Небесное, то есть жизнь после смерти.          Принявшие «утешение» становились «совершенными». Как мы знаем, только они назывались "чистыми", катарами. Их звали также "благими", "ткачами" либо "утешителями". Их уединенная жизнь была сурова и однообразна и прерывалась лишь тогда, когда они путешествовали, чтобы проповедовать, наставлять верующих и приносить consolamentum тем, кто желал его и был достоин. Они отрекались от всего, чем владели, и принадлежали уже не себе, но Церкви Любви, душой и имуществом. Все сбережения, приносимые в Церковь, катары тратили на дела милосердия. Их жизнь была чередой лишений и ограничений. Они отрекались от всех кровных и дружеских связей, три раза в год постились по сорок дней и три дня в неделю должны были жить хлебом и водой.          «Мы ведем, — говорили они, — жизнь, полную тягот и скитаний. Мы проходим по городам, как овцы среди волков, мы терпим гонения - как апостолы и мученики, а хотим мы только одного: вести строгую, благочестивую, воздержанную жизнь, только молиться и работать. Но нас ничто не печалит, ведь мы уже не от мира сего».

Ненавидящий душу свой в мире сем сохранит ее в жизнь вечную.

Иоанн. 12:25.
          Им нельзя было убивать даже червя. Этого требовало учение о переселении душ[83]. Поэтому они не могли участвовать в войнах. Когда начались преследования, катары по ночам ходили на поля сражений, подбирали раненых и давали умирающим «утешение». Они были искусными врачами и пользовались славой непревзойденных астрологов. Инквизиторы зашли так далеко, что утверждали, будто в их власти было повелевать ветрами, успокаивать волны и останавливать грозу.
          Катары облачались в длинные черные одеяния, чтобы показать скорбь своей души о пребывании в земном аду. На голове они носили персидскую тиару, похожую на широкий баррет современных басков. На груди хранили кожаный свиток с Евангелием от Иоанна. Подчеркивая свое отличие от длиннобородых монахов с тонзурой, катары брили бороду и отпускали волосы до плеч.
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Катарский словарь.
[image: image158.jpg]


[image: image108.jpg]



Apareilement или Aparelhament 
Ежемесячный всеобщий обряд, публичный и торжественный. Жан Дювернуа считает этот ритуал ритуалом Совершенных. C. Шмидт однако, полагает, что он проводился и для простых верующих и для Совершенных. 
В рамках «катарских ритуалов», aparelhament имел большое значение для тех, у кого был повод для покаяния, что делалось путем произнесения речи, сопровождавшегося коленопреклонением. Исповедь проводилась общая для всех. 
Для тех, кто хочет узнать больше, рекомендуется «La religion des cathares» Jean Duvernoy, в двух томах. 

Caretas или Поцелуй мира 
Распространенная практика в средние века. 
«Этим поцелуем Совершенные дарят нам мир, целуя два раза в губы, затем мы целуем их два раза таким же образом.» 
Цитата из «Le dossier de Montsegur : interrogatoires d'inquisition 1242-1247». Протокол написан Журдэном Перей. 

Consolamentum или Consolament 
Церемония, проходящая между верующим, желающим стать Совершенным и Совершенным катаром, Consolamentum (или Consolament) намного более значительна, чем литургия катаров. Речь идет о духовном крещении (в противоположность «водному крещению» Иоанна). Оно дается наложением рук, согласно обряду, схожему с раннехристианским (без материальных составляющих вроде воды и елея). 
После выполнения обряда Melhorament, верующий преклонив колени, читал один раз Benedicite, три раза Adoremus и семь раз Pater перед Совершенным, который держал Библию над его головой. Затем вслух читалось начало Евангелие от Иоанна. Совершенный производил наложение рук в присутствии всех верующих, бывших на этой церемонии. После трех Adoremus, Совершенный говорил « Gratia Domini nostri Jesu Christi sit cum Omnibus vobis. Benedicite, parcite nobis, amen. Fiat secundum verbum tuum. Pater и Filius и Spiritus sanctus parcat vobis omnia peccata vestra». 
Жан Дювернуа различает крещение Совершенных, проводящееся для тех, кто желает стать Совершенным и крещение Утешения, позволяющее получить крещение на смертном ложе. Хотя сами ритуалы идентичны, важно заметить, что те, кто получил крещение Утешения и выжили, например, после ранения, должны были получить новое крещение для полноценного вступления в ряды Совершенных. 
В случае войны, верующие могли заключить соглашение-Convenenza, позволяющее им получать Consolamentum даже потеряв дар речи. 
«... Теперь, желая стать совершенным, я обретаю Бога и Евангелие, и обещаю никогда больше не есть ни мяса, ни яиц, ни сыра, ни жирной пищи за исключением растительного масла и рыб, до конца своей жизни больше не клясться и не лгать, и не отрекаться от веры под страхом огня, воды или другого способа умереть. После того, как я обещаю все это, я читаю Pater Noster как способ стать совершеннее. Когда я сказал, совершенные возложили Книгу мне на голову, и прочитали Евангелие от Иоанна. По окончании чтения они дали мне Книгу для поцелуя, затем мы обменялись «поцелуем мира». Затем они молились Богу, делая много коленопреклонений.» 
Цитата из « Документов Монсегюра: свидетельства инквизиции 1242-1247» 
Записано со слов Гийома Тарью де ла Гальоль. 

Convenenza 
Окситанское слово, означающее «соглашение, договор», Convenenza был договором позволяющим принять Consolamentum, даже в том случае, если человек потерял дар речи. 
«... В том случае, если мы умрем рано и не сможем говорить, тогда мы хотим, чтобы нас успокоили и нас утешили, хотя мы уходим и не можем говорить. И тогда Совершенные прониклись и сделали договор с мной и несколькими другими женщинами о том, что нас отыщут (встретят) и мы просто получим Утешение, даже если и не сможем разговаривать.» 
Цитата из « Документов Монсегюра: свидетельства инквизиции 1242-1247» 
Записано со слов Адалаис, вдовы Альзе де Массабрака. 

Endura 
Окситанское слово, означающее «пост». Endura не был однако, обязательным, и он не имел никакого отношения к обыкновенному катару. 

Melhorament или meioramentum 
Окситанское слово, означающее «улучшение». Приветствие Совершенного верующим, представляемое современниками-католиками как поклонение. Он становился на колени, трижды кланялся до земли со сложенными руками. Иногда, melhorament ограничивался имеет тремя коленопреклонениями, при каждом повторялось « Благословите, сеньор; молитесь за нас». Затем верующий спрашивал «Направьте меня к доброму финалу (концу жизни)». Тогда Совершенный, мужчина или женщина отвечал: «Бог благословит! Мы просим Бога, чтобы вы стали добрым христианином (или доброй христианкой), и у Вас будет хороший конец». 

Pater 
Pater обычный, но имеет несколько исключений, убирающих все христианские разночтения: католические, протестантские... Катары и другие еретики отошли от христианства. Однако, Pater не могли читать верующие катары потому, что они еще не могли обращаться к Доброму Богу напрямую, так как они еще пребывали в материальном мире без Святого Духа. Часто используемая как прошение, Pater читалась Совершенными, например, каждый раз перед едой, благословляла хлеб. 
Катарский вариант Pater ( из «Rituel Cathare») 
«Pater noster qui es in celis, sanctificetur nomen tuum ; adveniat regnum tuum. Fiat voluntas tua sicut in celo et in terra. Panem nostrum supersubstancialem da nobis hodie. Et dimitte nobis debita nostra sicut et nos dimittimus debitoribus nostris. Et ne nos inducas in temptationem sed libera nos a malo. Quoniam tuum est regnum et virtus et gloria in secula. Amen.» 
На французском: 
«Notre Pere qui etes aux cieux, que votre nom soit sanctifie ; que votre regne arrive. Que votre volonte soit faite sur la terre comme dans le ciel. Donnez-nous aujourd'hui notre pain supersubstantiel . Et remettez-nous nos dettes comme nous les remettons a nos debiteurs. Et ne nous induisez pas en tentation mais delivrez-nous du mal. Car a vous appartiennent le regne et la puissance et la gloire dans les siecles des siecles. Amen.» 

Альбигойцы 
Жители города Альби (департамент Тарн). Этот город считался главным очагом ереси с тех времен, когда его так назвал Святой Бернар. Термин «альбигойцы» на сегодняшний день обозначает всех катаров юга Франции. Сейчас их отличают от итальянских катаров (Альбаненсов). 

Бедные католики 
Катары были не единственными, восстававшими против клира, который накапливал богатства вопреки словам евангелистов. Дюран Гуэска был первым создателеи Ордена Бедных Католиков. После Собора в Памье в 1207 г., встретившись лично со святым Домиником, Дюран Гуэска таким образом помог появлению Ордена Бедных Католиков. Они построили в 1212 г. два монастыря для братьев и для сестер в Эльне (Руссильон). Главная задача ордена состояла в том, чтобы постоянно проповедовать, подобно Совершенным жить в бедности, молиться и спать на глых досках... 
Дюран Гуэска на сегодняшний день известен по сражениям с еретиками, а в особенности своим трудом «Liber contra Manicheos». 

Верующие (креденты)
В отличие от Совершенного, простой верующий не испытывал таких трудностей и обетов, как они. Верующие получали первичное крещение (инициацию), прочтением Pater, что таким образом давало право читать эту молитву. Обычных верующих не так серьезно почитали, ввиду того, что они были свободными. 

Голубь 
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Достоверно описан в качестве эмблемы катаров Анни Бренон. Этих эмблем осталось мало, их можно найти в трех местах, имевших большое значение для катаров: Монсегюр (один каменный, а другой нарисован на полу) и над входом в грот Орнольяк (из меди). Голубь Святого Разума, используемый в качестве символа протестантами Юга стал продолжением символа голубя катаров. 

Грааль 
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В Окситании существует легенда, согласно которой Адам, первый человек,сделал чашу из дерева. Она, изделие его рук, будто бы и была всем достоянием Адама. Она передавалась от отца к сыну до Ноя, затем ее обрел Иисус, использовавший ее во время Тайной Вечери. 
В Средние века, под воздействием святого Бернара и романов, похожей тематики: « Сказание о Граале» Кретьена Труа, « Персиваль» Вольфрама фон Эшенбаха и прочих, не менее значимых появился миф о Граале. Эти сказки и легенды, основанные на кельтской мифологии, таким образом позволили христианству приспособить ранние верования для своих нужд. 
Хотя между легендами о Граале и катаризмом нет никакой прочной связи, книга Отто Рана « Крестоносцы против Грааля» (изданная в 1933 г.) сегодня представляется как оригинальный источник мифа о Монсегюре, замке Грааля. 

Грехи 
Считающиеся смертельными грехи такие же, как и у римских католиков: убийство, прелюбодеяние, чревоугодие, пристрастие к роскоши, насилие и гнев, ложь, страх смерти... Грехопадение было разным у Совершенных и у Верующих. К последним проявлялось значительное снисхождение, после прощения они имели возможность еще раз попробовать освободить свой дух от плоти. 

Диаконы катаров. 
Диаконы катаров проводили церемонию Aparelhament. По мнению Жана Дювернуа, они могли нести ответственность за свои регионы. Различные авторы и историки считают, что их не существовало, и также относятся к дьяконессам, женщинам, исполняющим обязанности дьяконов. 

Дом 
«Дом-убежище» это манера инквизиции представлять монастыри катаров как укрытия – коммуны катарских Совершенных, мужчин или женщин. Эта терминология до сегодняшнего дня используется в исторической литературе. Кажется, такие Дома имелись практически во всех городах и деревнях области Лангедока. Дома Совершенных-мужчин оставили гораздо меньше своих следов, и видимо, они были намного менее многочисленными, чем женские комунны-общежития. 

Дуализм 
Смешанный или абсолютный, дуализм часто представляют как основу религии катаров. Гипотеза смешанного дуализма основана на видении мира, как единственного, созданного Богом. Дьявол- это не более чем творение Бога, который исказил себя самостоятельно, пользуясь своей свободой воли. В данном толковании религии это самое значимое. Действительно, тогда человек свободен делать добро или зло. Судя по его действиям, он получает или рай или вечные муки. 
Воззрения абсолютного дуализма более далеки от христианства. Два Бога поделили сотворенное. Добрый Бог сотворил мир, полностью невидимый, неосязаемый и духовный. Злой Бог является источником всего плохого, к чему относится и материальный мир. Люди являются падшими ангелами, заключенными в косную материю, тела. Искупительные муки разбивают цикл перевоплощений, позволяют разделить Добро и Зло. 
Катары Лангедока на сегодняшний день рассматриваются как приверженцы абсолютного дуализма. 

Евангелия 
Четыре Евангелия составляли основу вероучения катаров. Особенно использовалось Евангелие от Иоанна, в частности во время церемонии Consolamentum. В этом случае чтение вслух начиналось со слов «In principio » и заканчивалось словами «gratia et veritas per Jesum Christum facta est». Евангелие от Иоанна давало многочисленные подтверждения дуализма, например такие как противостояния Свет / Тьма, Правда / Ложь... Перевод на окситанский Евангелия от Иоанна, изданный в «Nouveau Testament de Lyon», подтверждает теорию о том, что катары почитали Писание. 

Епископы катаров 
Всегда поддерживаемые Старшим Сыном и Младшим Сыном, епископы разделили Прованс на диоцезы. Юг Франции получил четырех катарских епископов: в Тулузе, Каркассоне, Альби и Разесе (последний образован в 1226 г., во время катарского церковного собора в Пьюсси). Говорили, что Ренье Саккони, в 1250 г., получил диоцез Ажена, но свидетельства этому исчезли. 

Ересь 
Термин «ересь» происходит от греческого слова, означающего «выбор». Видимо можно заключить, что претензии к еретикам, состоят в основном, из того, что они выбирали веру...? 

Жан Люжио 
Старший Сын епископа Дензано, Жан Бергам или Жан Люжио стал отцом движения диссидентов внутри катаризма, которые были гораздо ближе к римскому католицизму, и изложил свою, более рациональную, версию абсолютного дуализма. 
«Liber de duobus principiis» («Трактат о двух началах») была написана либо им самим, либо одним из его учеников. Также до нас дошла книга«Summa de Catharis», Ренье Саккони, который создал весьма значительную документированную основу для итальянского катаризма. Эта идея, как обнаружилась, во многих пунктах совпадает с первоначальным манихейством. К сожалению, сегодня мы имеем слишком мало сведений, и вынуждены исследовать идеи итальянских катаров, чтобы понять движение окситанских... 

Инквизиция 
Церковный собор в Нарбонне поручил епископам, учрежденным в каждом приходе, обязательное к выполнению поручение разыскивать еретиков и докладывать о них вышестоящим. Инквизиция образовалась позднее, в 1229 г, как продолжение «договора в Мё» (во время церковного собора в Тулузе). Эта миссия по розыску еретиков была передана в полное ведение доминиканцев в 1233 г., папой Грегори IX. Орден Доминиканцев был основан Домиником де Гусманом (Святым Домиником), и первоначально ориентировался на проповедование с целью противостояния альбигойцам и обращения их в истинную веру. 
Каждое свидетельство старательно заверялось нотариусом, так что на сегодня до нас дошла весьма значительная масса документов, хотя и не слишком объективных, в отношении идей и проповедования ересей вообще, и катаров в частности. Имена доносчиков никогда не сообщались, эта практика позволяла запугивать, управлять и подозревать целые семьи и деревни... Каратели носили два красных креста, нашитые на одежду (спереди и сзади), могли конфисковывать имущество, временно заключать в тюрьму, или наказывать, а также приговаривать к сожжению на костре. Еретики, раскаявшиеся и отрекшиеся от ереси, практически систематически приговаривались к костру. 
Адвокаты помогали обвиняемым, но обыкновенно эта помощь была чисто символической. Адвокаты, чересчур рьяно защищавшие еретиков, часто сами становились подозреваемыми в ереси, как например Гийом Жаррис из Карскссона, осужденный на ссылку. 
Из этого ясно видно, что инквизиция, имевшая сначала временную власть, стали играть главную роль в преследовании катаризма. 

Иисус Христос 
Представляемый как что-то большее, чем ангел, Иисус Христос стал значительным пунктом раздора между катарами и римскими католиками. Отрицая Троицу, катары также не могли признать и воплощение Христа. В этом случае они различали духовную сущность Христа и Христа исторческого. Несмотря на аргументы, которые можно обнаружить в протоколах инквизиции, мы не можем отрицать христианскую сущность катаризма, вследствие того, что только поэтому он (Христос) мог играть такую значительную роль в мировоззрении катаров. 

Катарский крест 
[image: image111.jpg]



Антропоморфный крест, схематическая фигура похожа на греческий крест, (Христос живым прибит за руки и ноги). Мнения по поводу этого креста, представленного Рене Нелли, у специалистов расходятся... 

Крещение. 
Хотя часто упоминается о том, что катаризм отрицал христианское крещение, на самом деле катары всего лишь убеждали, что давать крещение ребенку, неспособному самому сделать выбор нельзя. Ритуал ни в коей мере не обязывает отказаться от крещения. Этот просто принимается во внимание без особой значимости. 

Кладбища 
Катары рассматривали бренные тела как творения дьявола, но до Крестового похода видимо они все же осуществляли захоронения так же, как католики и на таких же кладбищах. В деревянных гробах или каменных саркофагах, таким образом тела хоронились в земле. Инквизиция множество раз осуществляла эксгумацию тел для посмертного сожжения, и кто-то вероятно думал, что они искали явное отличие мест служащих кладбищами от прочих. Предположительно, кладбища катаров были в Пуйлауренсе, Монсегюре, Лорда. 
Также как и протестанты XVI века, некоторые катары, (Совершенные, в частности) были похоронены в садах. 

Манихейство 
Манихейство, непосредственно созданное Мани (216-277 гг.), представляется в качестве религии, оправдывающей предначертание. Основанная на противостоянии двух принципов, добра и зла, эта религия абсолютного дуализма: добро/разум против зла / материи. Манихейское мировоззрение, таким образом, опирается на это противостояние, хотя оно достаточно часто представляется как гностика: спасение дается только духу, в зависимости от жизни и поступков. 

Мария 
Восприятие Марии, также как и Иисуса, имеет очень значительное различия между восприятием ее у римских католиков и восприятием катаров. В большинстве случаев катары воспринимают Марию в качестве ангела, сошедшего на Землю так же, как Иисус Христос и Иоанн-евангелист (образовавшие таким образом триаду, о которой говорит четвертое Евангелие). Некоторые исследователи катаризма, однако полагают, что Мария означала только Церковь. 

Метемпсихоз 
Катары допускали цикле реинкарнаций, как наказание, вселение души в тело животного. Эта концепция и есть содержание метемпсихоза, поскольку она не ограничивает переселение душ только человеческим телом. Таким образом, ад - в этом воззрении – это земля, где души должны переселяться из одного материального тела в другое до освобождения. Хотя некоторые катары считали, что душа могла освободиться только из тела человека, традиционное учение не делало никакого различия между человеком и животным. 

Младший Сын и Старший Сын 
Старший Сын – это главная ступень, предшествующая посвящению в епископы. Младший Сын гораздо чаще представляется как претендент на пост Старшего Сына. Соответственно, их можно представить как второго и первого викария. 

Молитва катаров 
Текст молитвы пока опускаю, возможно поставлю позже. 
Взята из « Отчета Инквизиции Жака Фонье», том 2, стр. 461-462 Простые верующие, не имеющие права читать Pater , эту молитву не читали. Вместо этого они читали Benedicite («Benedicite, Benedicite, Domine Deus, Pater bonorum spirituum, adjuva nos in ommibus quae facere voluerimus»). 
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Начала 
Согласно дуалистическому мировоззрению, в начале времен столкнулись два начала. Доброе Начало, Добрый Бог, духовный и Злое Начало, Злой Бог, материальный. «Трактат о двух началах» демонстрирует, со своеобразным подходом к этому вопросу, что основы этой идеи легли в основу религии катаров. 

Обеты 
Три обета, которые произносят катары, это: целомудрие, правдивость и смирение... Очень похожие обеты произносит католический монах при рукоположении. 

Патарины 
Катары Калабрии (Южная Италия). 

Пентаграмма 
В этом районе было обнаружено несколько видов пентаграмм: надписи, отливки из свинца, стоячие камни..., Рисунок в Орнолаке, гроте-спутнике Лобривэ (также называемом «грот Вифлеема») имеет форму пентаграммы, контуры которой вырезаны в камне. Его размеры позволяют вписаться внутрь ее человеку, совместив голову с вершиной пентаграммы, а руки и ноги с углами. 

Получение Святого Духа 
Катары иногда называли Совершенных, получающих Consolament, Получившими Святой Дух. 

Реинкарнация 
Смотри метемпсихоз. 

Ритуал 
«Ритуал катаров» представляет собой образ жизни, которым Совершенные отличались от Верующих. См. также Pater. 

Рыба 
Изначально рыба использовалась первыми христианами как символ Иисуса Христа, видимо она имела то же значение и для катаров. «Лионские ритуалы содержат ее рисунки. Музей Фуа также обладает рисунками рыбы на каменных мегалитах. 
Для первых христиан, символизм рыбы частично исходил и из ее греческого названия Ichtus, которое при написании могли расшифровывать как начальные буквы фразы « Iesous Christos Theou Uios Soter». 

Свобода выбора 
Свобода выбора - центральное понятие « Трактата о двух началах». Катары не соглашаются с понятием свобода выбора, перенося эту идею на предназначение (предопределение). 
Верующие понимались как не имеющие свободы выбора, факт греха не мог привести к неисправимому положению. Катары, объединились в абсолютном дуализме, таким образом, они имеют предопределение с возможностью освобождения. Создания Бога исключительно духовны (нематериальны) в то время как создания Дьявола порождены природой. 

Семья (брак) 
Рассматривается как достойное осуждения название для плотского акта, бракосочетание, однако, не запрещалось для простых верующих. Бракосочетания катаров могли быть расторгнуты только на основании взаимного согласия. 

Смерть 
Согласно катарской традиции, душа покидает свое физическое вместилище на четвертый день. Тогда требовалась помощь Совершенного, которого просили облегчить душе расставание с телом. 
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Совершенные 
Совершенными называли тех, кто получил Consolamentum. Совершенные не ели мясо или животной пищи за исключением рыбы. По их воззрениям, есть мясо животного означало развивать свои животные инстинкты. Они не должны были участвовать в судебных мероприятиях, (например, свидетельствовать в судах, чем сильно отличались от католического клира, который часто вмешивался в текущие процессы). 
Схожие с пасторами в катарской Церкви, Совершенные, мужчины и женщины никогда не пользовались этим обращением, но их называли Добрый Человек и Добрая Женщина, либо Добрый христианин (христианка). 
Совершенные должны были тщательно соблюдать правила и вести аскетическую жизнь: 
Не иметь плотских связей 
Не есть пищу живого происхождения (за исключением рыбы, овощей и круп) 
Не убивать ни человека, ни животного (рассматривалось как очень тяжкий грех) 
Не отрекаться перед угрозой страданий и смерти. 
Не лгать и не клясться 
И посвятить всю свою жизнь духовному (отвечать просящему, помогать нуждающемуся...).

Стелы 
Многочисленные дискообразные стелы украшают дороги возле деревень. Регион Лангедока- это вовсе не исключение, такие стелы точно так же находят повсюду в Европе. 
Маловероятно, чтобы у них была хоть какая-нибудь связь с катарами, тем более, что методы инквизиции – выкапывать мертвых из могил, показывать окружающим, а затем сжигать вряд ли побуждали катаров содержать разные места для молений и захоронений. 

Ткачи 
Живя на заработанное своими руками, Совершенные катаров cathares кажется предпочитали работать в ткацких мастерских. Обычно коммуны имели свои ткацкие мастерские. Из-за образа жизни альбигойских ткачей, слово «ткачи» иногда используют для обозначения катаров. 

Троица 
Хотя она очень часто упоминается катарами, понятие Троицы у них, это - Бог, Сын и Святой Дух – сильно отличается от католического. В действительности они думали, чтоБог, Добрый Бог, главный из трех составляющих Троицу. 
Символика катаров . Атлантическая и древнегреческая символика 
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Пятиконечная звезда
     Пятиконечная звезда у катаров – знак обожения. 
Распятый внутренний человек из четырех переходит в пять (в пятое измерение), в пакибытие. 
«5» в мистицизме катаров – знак распыления, диффузии материи. Физическое тело распыляется в бессмертной пыльце и обоживается. К пятиконечной звезде ведут три копья, означающие три прободения. 
                                                                             Пчела
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     Символ бессмертия, возрождения, трудолюбия, порядка, чистоты души. Предполагалось, что пчелы партеногеничны и, таким образом, означали девственность и целомудрие. Их сущность - небесная, а мед - приношение высшим божествам.  Выгравированные на гробницах, они означают бессмертие.  Пчелы - это прилежание, стремление к порядку, продуманный порядок, чистота, непорочные девственницы, смелость, бережливость, осторожность, благоразумие, взаимопомощь, сладость, религиозное красноречие, упорядоченное и благочестивое сообщество, "которое производит отпрысков своих, наслаждается будущим поколением и, все же, сохраняет свою непорочность" (Эксултет Ролл), девственность Марии,  которая произвела на свет Христа  символизируемого медом.
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     Пчела, которая, как считается, никогда не спит, символизирует у христиан рвение и бдительность. Летающая в воздухе пчела - это душа, вступающая в Царство Небесное. Христиане часто сравнивают себя с пчелами, а церковь - с ульем.  У ессеев имеется сравнение: "Королевские пчелы" - это священнослужители. Греки видели в символе пчелы трудолюбие, преуспевание, бессмертие (души усопших могут переселяться в пчел), чистоту; Деметру называли "чистой Матерью-Пчелой".  Пифийская прорицательница в Дельфах была Дельфийской Пчелой. Служители в Элевсине назывались также пчелами.
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     Пчелы являлись хранительницами красноречия и пения, "птицами Муз". Появление пчелы означало, что скоро придет незнакомец. Как эмблема Деметры, Кибелы и Дианы пчела была лунной и девственной. Пан и Приап содержали и защищали пчел. Зевс Критский родился в пчелином дупле и был вскормлен пчелами. Они также являются атрибутом Артемиды Эфесской. Пчелы летали вокруг Купидона, и одна из них однажды укусила его. 

Роза     
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     Роза — самый популярный цветочный символ. Согласно легенде, эта "королева цветов" росла в раю без шипов, но обрела их после грехопадения человека как напоминание. В Древней Греции роза служила эмблемой греческой богини любви Афродиты (в Риме —Венеры), а также символизировала любовь и желание. У арабов роза — это символ мужской красоты. У христиан роза символизирует мученичество, а также благотворительность; белая роза — это символ невинности, чистоты, целомудрия; Деву Марию называли Волшебной Розой, Розой Небес, а поскольку на ней не было греха, "розой без шипов". 

     Также роза — символ тайны и молчания. В древности роза рисовалась или изображалась барельефом на потолках залов или комнат для совещаний, символизируя, что все, сказанное sub rosa, "под розой", является конфиденциальным. 
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     С образом Розы связывали радость, позже — тайну, тишину (ср. лат. sub rosa, букв, «под розой» как обозначение тайны), но и любовь. Последнее значение стало наиболее устойчивым элементом символа Р. Вместе с тем в Греции, Риме, Китае и позже в ряде германоязычных стран Р. стала цветком, связанным с похоронами, со смертью. Нередко её превращали в цветок загробного царства. Пиндар, Проперций и Тибулл воспевают «Розу Елисейских полей». С другой стороны, Р. на могилах мучеников отсылают к идее воскресения. Более полный набор символических значений Р. включает: красоту, совершенство, изящество, радость, любовь, удовольствие, хвалу, славу, пышность, блаженство, аромат, пламенность, гордость, мудрость, молитву, медитацию, тайну, таинство, тишину. Р. может выступать как символ солнца, звезды, богини любви и красоты (в Древнем Риме Р. связана прежде всего с Венерой, по ряду версий она произошла от слез Венеры), женщины (преимущественно — красавицы; не случайно большое разнообразие «розовых» имён: Роза, Розина, Розита, Розетта, Розалия, Розалинда, Розамунда, Роза б ланка и т. п.). У арабов Р., напротив, мужской символ, в еврейской каббале Роза — образ единства. Роза символизирует число пять, и эта её особенность отражена в католическом обиходе, где чётки и особая молитва по ним называются «Розарий» (лат. Rosarium, нем. Rosenkranz), причём «Розарии» соотносится с размышлением о трёх «пятерицах» — пяти «радостных», пяти «скорбных» и пяти «славных» таинствах жизни девы Марии, которая и сама почитается как Роза или имеет Розу своим атрибутом. Р. в католицизме является также атрибутом Иисуса Христа, святого Георгия, святых — Екатерины, Софии, Доротеи, Терезы и др., часто символизируя церковь вообще. В христианстве Роза обретает особую символическую ёмкость: милосердие, милость, всепрощение, божественная любовь, мученичество, победа. В средневековом христианском искусстве Р. символизирует небесное блаженство (постепенно вытесняя лилию в передаче этого смысла). Своё символическое зна чение получают и части Р.: её зелень соотносится с радостью, шипы — с печалью, сам цветок — со славой. Вершиной поэтического и религиозного осмысления этого образа можно считать Р. как мистический символ, объединяющий все души праведных, в финале «Божественной комедии» Данте. В высшем плане неба (Рай XXX—XXXIII) поэт видит огромную пламенеющую Р., лепестки которой — души праведных, а высший из них — богоматерь. После Данте Р. всё чаще символизирует духовное избранничество, высокое этическое совершенство, творческий порыв (в итальянском гуманистическом неоплатонизме, философских утопиях розенкрейцеров и масонов и т. д.). Р. как символ земной чувствительной страсти чрезвычайно популярна в средневековой куртуазной литературе, новоевропейской любовной лирике, эротической аллегорике 16—18 вв. 

     Эволюция образа Р. отмечается и в более поздней поэтической и мистической традиции. Так, у немецкого поэта К. Брентано в «Романсах о Розарии» выступают три сестры — Розароза (Алая роза), Розадора (Золотая роза) и Розабланка (Белая роза), которым грозит кровосмесительная связь с братьями, но их спасает вмешательство благодати. Роза становится стержневым образом-символом в искусстве романтиков (У. Блейк, Д. Г. Россети, А. Штифтер и др.), символистов рубежа 19—20 вв. (С. Малларме, В. де Лиль-Адан, О. Уайльд, кружок франц. поэтов — розенкрейцеров и др.), писателей 20 в. (например, У. Б. Йитс, Дж. Джойс, Т. С. Элиот, П. Целан; в России, в первую очередь, — А.А. Блок и О. Э. Мандельштам); в большинстве своём мотивы Розы у этих авторов так или иначе восходят к Данте. В поэтическом цикле Вяч. Иванова «Rosarium» Pоза связывает воедино бесконечное число символов, сопровождая человека от колыбели через брак к смертному ложу, и является как бы универсальным симво-лом мира и человеческой жизни. Образ Розы присутствует во многих про-изведениях искусства (Р. — один из основных и древнейших видов орнамента, мистическая Р. на витражах средневековых храмов). Р. знаменует совершенно «божественную» гармонию мироздания. В Швеции само понятие «народных росписей» обозначается как «rosemalning», т. е. «живопись Р.». С 12 в. Р. вводится в геральдику, став одним из наиболее устойчивых её знаков. В барочной живописи 17 в. (Испания, Фландрия) Р. нередко обособляется в самостоятельные символические натюрморты. Существуют различные версии объяснения цвета розы (розового, красного и др.) и происхождения ши дов. По одной версии, Р. стала красной, когда на её лепестки упала капля крови с ноги Афродиты, уколовшейся шиилом Р. во время поисков ею убитого Адониса. Иная мотивировка — белая Роза зарделась от удовольствия и стала красной, когда её поцеловала гулявшая в Эдемском саду Ева.По другой версии, Роза покраснела из-за неосторожности Купидона, уронившего каплю вина на Розу. С Купидоном связывают и происхождение шипов Розы. Вдыхая благоухание Розу, Купидон был ужален пчелой; разгневавшись, он выстрелил в розовый куст стрелой, и она превратилась в шип. По другому варианту, происхождение шипов связано с Вакхом, который, преследуя нимфу, оказался перед непреодолимой оградой из терниев и приказал ейt стать оградой из Роз, Однако позже, увидев, что такая ограда не может удержать нимфу, Вакх снабдил Розу шипами.Отчасти сходная версия известна по этиологическому преданию алгонкинских индейцев (Глускабе, чтобы удержать животных от поедания цветов, сделал Р.колючими).Согласно раннехристианской традидии, до грехопадения Р.не имела шипов. Красный цвет Р.объясняется кровью Христа, пролитой на кресте (красные Р.нередко связывались с огнём; известен мотив превращения пепла сожжённых христианских мучеников в красные Р.; ср. иранскую легенду, о Заратуштре, которого уложили с целью умерщвления на горящее ложе, превратившееся, однако, в ложе из Р.), а тернии Р. соотносились с терновым венцом. 
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     Исключительную роль играет Р. в символике иранской литературы и искусства. Традиционен мотив любви соловья к Р.: когда её срывают, соловей вскрикивает; Р. красна от крови влюблённого в неё соловья и т.п. Не менее известен мотив, объединяющий Р. и вино. Арабская мусульманская традиция знает образ белой Розы — пота, выступившего на Мухаммаде на его пути к небу и упавшего на землю. В германской традиции Р. принадлежат карликам, гномам, феям и находятся под их неусыпной защитой.      Символика различных видов Р. и её элементов многообразна. Красная Р. — христианский символ земного мира; эмблема Адониса, Афродиты, Венеры, Сафо; знак дома Ланкастеров; восторг, стыдливость, стыд, желание, объятие, страсть, материнство, смерть, мученичество. Белая Р. — чистота, девственность, духовность, абстрактная мысль, тишина; знак дома Йорков. Красная и белая Р. — единство, союз. Гирлянда Роз — атрибут Эроса, Купидона, святой Цецилии; блаженная душа, небесная ра-дость, утешение в христианской вере; ангельский венец. Р.на кресте — смерть Христа. Шип Р. — страдание, смерть; христианский символ греха; Р. без шипов — неблагодарность. Венок из Р.— небесная радость, награда за добродетель. Розовый сад — Новый Иерусалим; Небесная Роза — роза дантовского Рая, образ универсума и высшего блаженства. Золотая Роза — Роза, благоелавляемая священником и вносимая на празднике в храм; символ церкви, небесного благословения и радости       [image: image124.jpg]
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             Дымы над Монсегюром
 

Бог не творит новые души для малых детей. У него было бы слишком много работы. Душа умершего переходит из тела в тело, пока не попадет в руки добрых людей [совершенных катаров].
 

Жительница Тулузы (Из протоколов судов инквизиции 1273 г)
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 В 1145 году в Лангедок приехал проповедовать Бернар Клервоский (позднее — святой Бернар). Он сообщал, что “церкви остались без прихожан, прихожане без священников, священники без надлежащего к ним почтения и, наконец, христиане без Христа”.
 

К 1208 году Папа Иннокентий III был готов применить силу. Непосредственным поводом стало убийство папского легата Пьера де Кастельно якобы по приказу графа Тулузского Раймона VI, которого подозревали в принадлежности к катарам.
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Иннокентий призвал начать крестовый поход против Лангедока. До этого термин “крестовый поход” применялся только по отношению к войнам против мусульман. На этот раз крестовый поход впервые предпринимался против христианского народа. Но Папа объявил, что катары заслуживают этого, так как они “даже хуже, чем сарацины [мусульмане]”. 
 
Он пообещал участникам похода такую же награду, какую получили крестоносцы, сражавшиеся в Палестине, — отсрочку уплаты долгов на время похода и отпущение всех грехов, что гарантировало доступ в рай. И все это за обязательство принять участие в сорокадневном походе. Папа также обещал трофеи и земли богатых лангедокских городов. Это сочетание земных и небесных благ привлекло целую армию рыцарей и крестьян, глав​ным образом с севера Франции, под знамена креста.
 

К июню 1209 года армия была готова к выступлению. Богатые горожане и рыцари Лангедока почти не готовились к обороне своих городов. Они не представляли себе, с какой яростью эта “армия божья” собиралась обрушиться на их землю, где католики и катары мирно жили бок о бок.
 

Конь находит свою подкову
 

 

Во что верили катары и какую опасность в них видела церковь? Трудно разобраться в верованиях катаров, так как церковь запутала их так же, как учение гностиков, изобразив его в карикатурном виде и постаравшись, чтобы это представление укоренилось посредством уничтожения всего того, что могло его опровергнуть. 

Церковные хроники изображают катаризм как нездоровую веру, делая акцент на отказе катаров от евхаристии, веры в воскресение мертвых и поклонения кресту. Она обвинила катаров в таких противных жизни обычаях, как добровольное самоубийство и отказ от деторождения. Если бы катары действительно совершали такие поступки, их можно было бы обвинить в том, что они представляют опасность для людей. 

Однако, согласно историческим сведениям, катары заключали браки и рожали детей, и только совершенные соблюдали безбрачие. Целые поколения многих знатных семей хранили эту веру, воспитывая в ней своих детей и внуков.

 Церковь обвинила некоторых совершенных в практике поста, приводившего к смерти, который назывался эндура, а в некоторых случаях в намеренном ускорении наступления смерти с помощью яда.12 Если кто-нибудь и держал такой пост, то это, скорее, было у катаров “нововведением”, а не обычаем.13
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Несомненно, некоторые верования катаров сегодня могли бы показаться странными. Но сущностью их религии было ни что иное, как возрождение гностическо-оригенистско-арианских идей, которые, как полагала церковь, были выкорчеваны еще шестьсот лет назад!
 

По-видимому, реинкарнация была неотъемлемой частью их веры с самого начала. Катары считали, что цель перевоплощения состоит в том, чтобы дать душам возможность воплотиться в теле совершенного и, таким образом, прийти к единению с Богом.
 

Души переходят из одной оболочки в другую, пока не войдут в “благую оболочку”, то есть в тело мужчины или женщины, которые поняли, что есть “благо”, — гласит один источник. 4 В этом тексте слова “поняли, что есть благо” использованы в гностическом смысле и означают, что душа стала единым целым с благом, или Богом. Это, как мы увидим, и было целью катаров.

 

Катары по-разному представляли себе, сколько жизней отведено каждому человеку. Некоторые считали, что число воплощений ограничено и что, если душа не найдет спасения, то будет потеряна. Другие полагали, что возможность спастись продлевается для всех душ по мере необходимости. Верующие расширяли рамки этой концепции и, возможно, рассказывали о своих прошлых жизнях.

 

Концепция катаров о перевоплощении включала и представление о том, что души могут переселяться в тела животных. Инквизиция “выжала” из одной последовательницы катаризма следующую забавную историю, дающую представление об идее переселения душ в животных: “Душа одного человека, покинув тело, вошла в тело коня. Некоторое время он принадлежал помещику. Однажды вечером помещик верхом на этом коне преследовал своих врагов. Дорога была каменистой. Нога коня попала между камнями. Он с трудом высвободил ногу, но потерял подкову. Когда он умер, его душа перешла в тело человека, который стал “добрым христианином” [совершенным] 

Однажды он с другим еретиком [катаром] проходил мимо того места, где, будучи конем, потерял подкову. Он рассказал своему спутнику, что, когда был конем, то потерял на этом месте подкову, и оба стали искать подкову между камней и нашли ее”.15

 

Женщина сообщила инквизиторам о том, что, когда она обычно рассказывала эту историю, ее слушатели громко смеялись. Можно вообразить эту сцену, скажем, в средневековой харчевне, как она “угощает” без разбора и католиков, и катаров этой сказкой о прошлой жизни.

 

  

“Убивайте всех”
 

 

Армию, насчитывавшую свыше 15 000 крестоносцев и наемников, вел не полководец, а назначенный самим Папой легат — Арно Амори. Их первой целью был богатый укрепленный город Безье.
 

Католический епископ Безье попытался не допустить осады города, вступив в переговоры с крестоносцами. Он предложил выдать 222 еретика, если армия обойдет город, но когда представил свой план гражданам-католикам, те отвергли эту сделку. Они сочли ее нарушением своего суверенитета и предательством своих друзей-катаров.
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     Католики заявили, что “скорее дадут утопить себя в морской воде”, чем примут эти условия. Они предпочитают довериться высоким стенам, воротам и рвам вокруг своего города, которые защитят их от армии. Поэтому епископ выехал из города, бросив там и католиков, и катаров, а заодно и своих священников.
 

Казалось, что Безье способен выдержать длительную осаду. Но уже на следующий день, 22 июля 1209 года, группа горожан совершила вылазку за стены города, предприняв плохо подготовленное нападение на наемников. Поднятые по тревоге, эти бывалые вояки взяли штурмом ворота и захватили стены. Они хлынули на улицы, убивая застигнутых врасплох горожан, а за ними последовала вся армия.
 

Многие люди в панике искали убежища в церквях. Крестоносцы выламывали их двери и убивали каждого, кого находили внутри — мужчин, женщин, детей, больных и священников. Крестоносцы старались отнять добычу у грабителей-наемников. Взбешенные этим, наемники подожгли город, и его охватило ревущее пламя. Пожар уничтожил даже каменный собор, в стенах которого образовалась трещина, и он “рухнул, развалившись надвое”.26
 

Четыре дня спустя армия оставила тлеющие развалины и горы изрубленных тел католиков и катаров и двинулась дальше под развевающимися на ветру знаменами.
 

Как сообщал один монах-цистерцианец, который вел хронику этого похода, крестоносцы не знали, как отличить католиков от катаров. Они не хотели убивать добрых католиков, но и не хотели дать улизнуть “нечестивым”, выдающим себя за “добрых”.
 

Согласно легенде. Арно Амори, папский легат, предложил простое решение: “Убивайте всех; Бог узнает своих”.27 Сказал он так на самом деле или нет, эти слова стали лозунгом похода. Сея ужас повсюду, где города оказывали сопротивление, крестоносцы казнили католиков, словно они были еретиками.
 

Именно эта политика противопоставила Лангедок церкви и привела к тому зловещему событию, когда жезл Раймона д'Альфара сокрушил череп инквизитора-доминиканца. За долгие кровавые годы этого крестового похода обе стороны совершили злодейские преступления. Но население Лангедока заплатило самую дорогую цену.
 

(После провала своей проповеднической кампании против катаризма св. Доминик выступил в поддержку применения силы для уничтожения ереси. Тысячи катаров были казнены и сожжены заживо во время крестового похода и судов инквизиции. Доминик умер до создания инквизиции, но члены основанного им ордена стали первыми и самыми ревностными инквизиторами).
 

Выжженная земля
 

 
Поход продолжался двадцать лет. Хотя Лангедок и получал временами передышку благодаря своим рыцарям, они не могли противостоять непрерывным ударам свежих частей крестоносцев, которых поддерживали и французская корона, и церковь.

 

Поскольку католики не хотели ни отказаться от своей независимости, ни повернуть оружие против своих соседей-катаров, они страдали вместе в этой одной из самых жестоких войн средневековья. Не полагаясь только на силу оружия, армии северян также стремились подчинить себе людей голодом, систематически уничтожая посевы и виноградники и убивая скот.

 

Некоторые города избегали участи Безье, если предлагали своим совершенным на выбор покаяние или казнь на костре. Но другие посетил неописуемый ужас. Французские крестоносцы вырывали своим пленникам глаза и отрезали губы, убивали женщин и детей. Они насмерть забили камнями последовательницу катаризма Жирод — жену смотрителя замка Лавор, известную благотворительницу.
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Крестоносцы устроили такую кровавую бойню в городе Марманд, что утопавшие в крови улицы были усеяны мозгами, отрубленными конечностями и кусками печени и сердец. Никто, от рыцаря до младенца, не остался в живых.

 

Папа и его епископы знали об этих зверствах. Но как отмечает историк Зои Ольденбург, “ни одним своим решением курия не заклеймила злодейства, совершенные христовым воинством, и не запретила подобную практику”. 

 

Крестовый поход заставил население — катаров и католиков, рыцарей и простой народ— сражаться бок о бок. Во время обороны Тулузы, столицы Лангедока, богатые горожане вооружались кирками и лопатами и сражались рядом с простыми тружениками. От служанок до знатных особ, женщины сражались рядом со своими мужьями, отцами и детьми.

 

К 1229 году силы страны истощились и население страдало от голода, она ничем не напоминала тот крупный центр ремесла, торговли и культуры, каким была за двадцать лет до этого. Хотя население Лангедока было готово бороться до конца, ни церковь, ни французский король не остановились бы, пока полностью не подчинили область. Папа созвал совет епископов, которые провозгласили короля Франции полноправным сувереном Лангедока.

 

Раймон VII, граф Тулузский, согласился подписать жестокий мирный договор, вероятно, в надежде получить передышку. Вместо этого он потерял свой край. Лангедок уже никогда более не смог подняться на сопротивление после подписания этого договора, который требовал, чтобы Раймон отдал права на две трети своих земель и разоружил многие из крепостей и чтобы после его смерти остальная часть области отошла короне, если у его дочери и ее мужа не будет детей.

 

Но, несмотря на все кровопролития и разрушения, цель — уничтожение ереси — не была достигнута. Крестоносцы сожгли на кострах сотни совершенных, но епископы и совершенные катаров продолжали тайно совершать службы на протяжении всего крестового похода. Народ продолжал осуждать церковь и еще сильнее держался веры катаров. Она стала воплощением национальной самобытности, за сохранение которой они боролись.

 

 Семена недоверия
 

 

К 1233 году церковь выработала новую стратегию борьбы с еретиками-катарами — допросы с пристрастием, которые проводили монахи, опиравшиеся на силу французских солдат. Папа объявил о создании инквизиции, которая будет терроризировать Европу в течение по крайней мере шестисот лет. Там, где потерпела поражение тупая сила вторжения, церковь стала использовать более тонкое оружие, рассчитанное на то, чтобы выискивать еретиков, восстанавливая соседей друг против друга.
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Церковь действовала просто. Монахи приезжали в город, создавали трибунал и начинали с обещания помилования тем еретикам, которые признаются добровольно. Монахи составляли списки на основании таких добровольных признаний, налагали на признавшихся епитимью и приступали к розыскам. Поскольку признания делались втайне, без присутствия представителей закона, люди часто пользовались возможностью, чтобы обвинить своих врагов, независимо от того, были те катарами или нет. Инквизиторы арестовывали людей и держали их, пока те не признаются и не назовут другие имена. Арестовывали даже тех, кто исповедовал ортодоксальную веру, чтобы выявить, выражаясь словами историка Генри Ли, их “тайные заблуждения”.30 

Церковь создала новые законы, которые предписывали гражданским властям повиноваться монахам в случае ареста и наказания еретиков. Условия содержания за​ключенных были неописуемы. Обвиняемых часто держали в полной темноте или в таких маленьких камерах, где нельзя было ни лечь, ни встать. Королю Людовику пришлось построить новые тюрьмы для потока обвиненных в ереси. Обвинения разрастались, как снежный ком, и даже мертвых не оставляли в покое.

 Если в ереси обвиняли умершего, его тело эксгумировали и сжигали. И что более важно, его имущество могли конфисковать и отдать в королевскую казну. Еретиков, отказавшихся покаяться, сажали в тюрьму или сжигали. Отказавшихся от своей веры подвергали суро​вому церковному покаянию и отпускали. Степень наказания колебалась от длительного паломничества до конфискации домов и имущества. Паломничества вели к распространению бедности и голода, так как поля оставались невозделанными, а семьи лишались кормильцев, покуда паломники добирались до Рима или Компостелы в Испании.

                                               МОНСЕГЮР 

Катары, те, кто выжил в многолетней бойне, либо пытались уйти в Италию, либо, скрывая свои убеждения, оставались в родных местах. Наиболее отчаянные и бесстрашные продолжали проповедовать, переходя ночами от города к городу, от села к селу. Их жизнь была полна тревог и лишений. Рано или поздно эти подвижники веры всходили на костер Инквизиции, замученные пытками, но духовно не сломленные. В своих опасных странствиях они находили короткий отдых от постоянного напряжения душевных и физических сил только в одном месте — в глубине Пиренейских гор, в замке Монсегюр — последнем оплоте катаризма.
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Монсегюр не был ни городом, ни даже поселением. Этот странный замок представлялся тогда святым ковчегом, недоступным бурям. Он походил на духовное царство, куда в минуты самой тяжелой тоски и отчаяния обращались взоры южан. Именно этот замок стал прообразом мистического Монсальвата средневековой литературы. Замок располагался на крутой скале, охваченной кольцом гор, что делало его труднодоступным для правильной осады и штурма. Сеньоры Монсегюра были давними и верными вассалами графа де Фуа. Здесь в стенах твердыни укрылся последний епископ гонимой церкви Бертран Марти. Отсюда он напутствовал своих братьев-единоверцев, отправлявшихся в смертельные путешествия; здесь он давал благословение рыцарям-патриотам, которые уходили в партизанские рейды, наводя ужас на оккупантов и монахов-инквизиторов.

 Конец

По преданию, Чаша Грааля перебывала от Авалона и Гластонбери через Францию и Швейцарские Альпы в Испанию, где и находится по официальной версии, что странно, ибо католическая Церковь не признаёт Грааль 
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Действительно ни стоит искать Грааль и в Монсегюре  ведь в течении Второй Мировой войны Гитлер и его сотрудники обыскали каждый метр Монсегюра дабы найти чашу. Но ничего не нашли. Может быть Грааль находиться до сих пор в Гластонбери, но и там его пока не нашли. Грааль до сих пор остается тайной за семью печатями.
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