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Знание веры 1. Индивидуальное провидение. Предисловие
[Ниже приводятся различные формулировки десятого из принципов веры Рамбама — прим. ред.]


Комментарий к Мишне


…Что Всевышний знает деяния людей и не закрывает глаза на них, — не так, как считают некоторые: «оставил Господь землю», но как сказано: «Велик Ты в совете и могуч в деянии, очи Твои открыты на все пути сынов человеческих, дабы воздать каждому по путям его и по плодам деянии его»; «И увидел Господь, что велико зло человека на земле…»; и сказано: «Вопль Сдома и Аморы, ибо велик он». Это указывает на эту десятую основу.


Рош Амана (Абарбанель)


Десятая основа — что Всевышний знает все действия людей и не пренебрегает ими, как думали говорящие «оставил Господь землю», но, как сказал пророк: «Велик Ты в совете и могуч в деянии, очи Твои открыты на все пути сынов человеческих, дабы воздать каждому по путям его и по плодам деянии его»; И увидел Господь, что велико зло человека на земле…»; и сказано: «Вопль Сдома и Аморы, ибо велик он». Это указывает на эту десятую основу.


Сидур


Я верю полной верой, что Творец, благословенно Его имя, знает все действия человека и все их мысли, как сказано: «создающий вместе их сердца, понимающий все их деяния».


Рамбам — законы Основ Торы


Все существующие, кроме Творца, от первичной формы и до мелкого комара — все существует в силу Его истинности, и поскольку Он знает Себя, Свое величие, великолепие и истинность — Он знает все и ничто не скрыто от Него (2:9).


Рамбам — законы раскаяния


А вот те, у кого нет доли в Грядущем мире, но отвергаются и пропадают, и судятся за свое великое злодейство и грех навеки и во веки веков — еретики, и безбожники, и отрицающие Тору… Трое называются безбожниками… и говорящий, что Творец не знает деяний человека… (3:7).


В преддверии Основы


Данная Основа — первая из третьей группы принципов веры. Выше объяснялось, что суть пяти первых основ — существование Творца, следующих четырех основ — пророчество и Тора с небес. Третья же группа восполняет две предыдущие группы. Ее суть — отношение между Творцом и человеком, в зависимости от исполнения человеком Торы и заповедей. Автор книги «Икарим» объединил эти основы под заголовком «награда и наказание», поскольку в них заключается конечный замысел провидения. Ведь цель Провидения — воздаяние блага, Грядущий мир, и для этого сотворены человек и все мироздание.


Всеведение Творца


Всеведение Творца включает два аспекта: первый — знание Творца из категории Его всемогущества: что Его знание не ограничено, оно объемлет все изменчивые детали, это знание не влечет изменение Знающего, и Его знание не противоречит свободе выбора человека. Все это — вопросы веры, и некоторые комментаторы относили их к данной Основе.


Рамбам отождествляет мнение Иова, нашедшее свое выражение в одноименной книге Писания, посвященной данной Основе, с мнением Аристотеля. Последний считал, что нет провидения по отношению к изменяющимся деталям, находящимся ниже сферы Луны. А мнения друзей Иова Рамбам отождествил с другими философскими подходами к вопросу о провидении. Мальбим в своем комментарии к книге Иова также выражает различные взгляды по поводу знания Всевышнего о частностях человеческих деяний и его соотношения со свободой выбора, приписывая их Иову, и отрицание этих взглядов в ответах его друзей и Творца.


Второй аспект всеведения Творца — Его знание в смысле отношения между Всевышним и человеком, то есть индивидуальное провидение. Порождение индивидуального провидения — награда и наказание, и это следующие Основы. В данном аспекте, суть знания Всевышнего — близость, ведь его цель — вечное приобщение к Творцу, Грядущий мир, конечное воздаяние. Все желание Провидения — предуготовить человеку это благо.


Слова Абарбанеля


Он объясняет два аспекта данной Основы: «Десятая основа, всеведение Бога, включает в себя две веры: одна — что Всевышний знает все действия человека, то есть — их индивидуальные деяния. А вторую — объяснил Рав (Рамбам), сказав, что Он не пренебрегает ими, то есть — не скрывает Свои глаза от них, но надсматривает над ними. А доказательство, которое он привел, включает оба аспекта, ибо в сказанном “Велик Ты в совете и могуч в деянии, очи Твои открыты на все пути сынов человеческих” подразумевается всезнание Бога. А в сказанном далее “дабы воздать каждому по путям его и по плодам деянии его” речь идет о провидении и суде. И остальные цитаты из Писания, которые привел Рав в объяснение данной Основы, указывают на оба аспекта — на всеведение и на провидение» (Рош Амана, 8).


Индивидуальное провидение


Некоторые назвали данную основу «всеведением», мы же предпочли назвать ее «индивидуальным провидением», поскольку именно это название лучше всего характеризует данную основу. Это вера в знание Творца, относящееся к человеку, а не в некое абстрактное теологическое знание, указывающее на всемогущество Творца — оно относилось бы к первым основам. Тем более что Рамбам в Законах раскаяния приводит данную основу вместе с основами о пророчестве и о пророчестве Моше, которые относятся к теме провидения.


Следует отметить, что данная группа основ упоминается не в Законах основ Торы Рамбама, а в Законах раскаяния. Это указывает на то, что данные основы относятся не к реальности Творца и раскрытию Его воли, а к отношению Творца к человеку: Божественному провидению и приведению человека к конечному воздаянию, Грядущему миру, миру приобщения к Творцу, и в этом заключается возвращение к Богу человека и всего мироздания. Поэтому Рамбам пишет о них в Законах раскаяния, где объясняются вопросы о всеведении Всевышнего и свободе воли, исправления греха, суде о награде и наказании, эпохе Машиаха и воскрешении мертвых.


В разъяснении данной Основы мы в основном будем рассматривать аспект провидения, не оставляя, однако, без внимания, другие аспекты, которые были подробно объяснены в первой части.


Провидение — одна из основ Торы


«Ясно и общеизвестно, что вера в знание Бога о жителях низшего мира, их индивидуумов и Его провидение на них в общем в частном — великий принцип Торы Моше. Ведь безбожник, утверждающий, что Всевышний не обладает знанием об индивидуумах низшего мира и о провидении над ними, отрицает всю Тору. И также отрицающий провидение, утверждающий, что Творец не надзирает над людьми, делают ли они добро или зло, постигнет ли их удача и спасение или же страдание и бедствие — все происходит случайно, не по воле Бога и не по Его намерению по отношению к ним — у такого человека также нет доли в Грядущем мире, памятования и справедливости в Торе, в ее заповедях и предупреждениях, ибо не вспомнит Бог о них и об их обетованиях, добрых или злых, ибо не о таких [людях идет речь], и также [нет у него отношения] к пророчеству, ибо пророчество есть воистину великое провидение.


Но мы должны верить, что Бог знает обо всех индивидуумах и их частностях, высших и низших, их деяниях и мыслях, прошлое, настоящее и будущее. Ибо именно Он делает их и производит их из абсолютного ничто к бытию, и будем сильно верить в сказанное Писанием: “ибо все сердца испытует Господь и всякое порождение мыслей знает”. А после этого перейдем к вере в провидение и охранение, сделаем вывод и поверим в сказанное Писанием: “Велик Ты в совете и могуч в деянии, очи Твои открыты на все пути сынов человеческих, дабы воздать каждому по путям его и по плодам деянии его”.


А после этого станет ясно для нас существование Торы и заповедей, ибо после того, как мы верим, что Бог знает и управляет всем, наша вера распространится на пророчество, и мы поверим, что Всевышний знает и управляет, приказывает и предупреждает, то есть — заповедает нам делать доброе и правильное и предостерегает нас от зла, и хранит нас и исполнит для нас все добрые обетования Торы, и приведет на преступников возмездия, которые присудит им» (Рамбан, предисловие к книге Иова).


«Исполнит для нас все добрые обетования Торы», но когда в мире есть видимость «искривленного суда», требуется этот принцип: верить в справедливость Его провидения и суда над людьми.


Праведник, которому плохо, злодей, которому хорошо — корень отрицания Б-га


«Есть вещь, приносящая боль сердцу и скорбь мыслям, и только из-за нее многие во всех поколениях повлеклись за полным безбожием, и это — видимость искривленного суда, и праведника, которому плохо, злодея, которому хорошо… Это корень бунта у всех мятежников во всех народах и языцех» (Рамбан, предисловие к книге Иова).


Видимость неправедного суда приводит к отрицанию либо всеведения, либо провидения. И об этом Моше написал отдельную книгу — книгу Иова.


Книга Иова


«Это притча, призванная объяснить мнения людей о Провидении» (Море Невухим). Наши Учителя свидетельствовали о важности книги: «Аллегория, с которой связаны замечательные вещи, тайны мироздания. Объяснены в ней великие сомнения и раскрыты истины, выше которых нет».


«Знай, что поскольку данный вопрос — великая основа в Торе, изначально выглядящая весьма запутанной, посвящена ему отдельная книга Писания — книга Иова. Некоторые из наших Учителей говорили, что написал ее Моше, и ему было продиктовано Свыше о том муже и его друзьях, подобно тому, как продиктована ему книга Берешит и приказано записать ее, поскольку тема книги Иова — корень веры и основа Торы» (Рамбан, предисловие к комментарию на Иова).


Объяснению мнений относительно Провидения, упомянутых в книге Иова, мы посвятим отдельное эссе.


Провидение по отношению к народу Израиля


«…И исполнит нам все благие обетования, что в Торе». Видя в мире кривосудие по отношению к народу Израиля и его страданиям, его приниженность и изгнание между народами, отступники отрицали вечное избрание Творцом своего народа. Они отвергли также остальные основы веры, относящиеся к данной группе: приход Машиаха к Израилю, надежду на их избавление и обетованный им Грядущий мир. Отсюда исходят основы веры о предназначенном для народа Израиля: приход Машиаха и воскрешение мертвых.


Уровни Провидения


Рамбам и подавляющее большинство наших Учителей считали, что индивидуальное провидение относится только к человеку, а для остальных творений провидение надзирает только за их видом. Учителя последних поколений подробно обсуждали данный вопрос, и привели аргументы в ту и другую сторону. Мы объясним это далее.


Следует также различать между уровнем провидения по отношению к праведнику, с одной стороны, и провидения по отношению к среднему человеку и злодею. Также нужно различать между особым провидением, направленным на народ Израиля и землю Израиля, в отличие от провидения, относящегося к другим народам и их странам. Далее мы подробно объясним все это, а также сущность индивидуального и общего провидения.


Управление Суда и Управление Единства


Это два управления, которыми Творец ведет мироздание к его полному исправлению. Каждому виду управления соответствует свое провидение.


Все вопросы, связанные с третьей группой основ веры, замечательно объясняет Истинная мудрость — каббала. Как пишет Рамхаль в начале книги Даат Твунот: «СКАЗАЛА ДУША: Само существование Всевышнего как Творца, Его единство, вечность, пребывание вне всякого тела и вне каких-либо телесных свойств, сотворение мира, пророчество, пророчество Моше, Б-жественное происхождение Торы и ее неизменная вечность — все эти вещи не только истинны в моих глазах, но и понятны. А вот Б-жественное провидение, награда и наказание, приход избавителя [Машиаха] и воскрешение мертвых — это те вещи, в которые я, конечно, верю в силу обязанности, однако хотела бы достигнуть в них ясности и понимания». И объяснению этих вопросов посвящена вся книга Рамхаля.


Вот что пишет раби Ицхак Айзик Хавер в начале своей книги Питхей Шеарим: «И скажу я, что мудрость Каббалы помогает нам понять путь провидения Всевышнего, и как Он управляет Своими созданиями индивидуальным провидением в соответствии с порядком, который установил в замысле мироздания, который отражается в святой Торе и ее заповедях, и познать, как через наше служение выполняется воля Всевышнего исправить мир царством Всемогущего. Также объясняется, что цель творения — в том, чтобы человек прилепился к своему Господину, и постиг Его волю, и исполнил то, что постиг из Его истинной воли».


Каждому виду управления и соответствующему ему провидению мы посвятим отдельное эссе.


Колесница Управления


Для объяснения надзора Всевышнего над человеком, приведем слова наших Учителей об эманации Колесницы управления мирозданием, замечательный вещи, которые открыли нам мудрецы Каббалы, получившие их по традиции, ведущей свое начало от Синая. Посвятим этому вопросу отдельное эссе.


 


Читайте: темаВера и Знание в иудаизме


Знание веры 2. O доводах отрицающих Провидение
В тексте данной Основы Рамбам приводит мнение отрицающих ее: «Не так, как считают некоторые: “оставил Господь землю”» (Йехезкель 5:12). Вероятно, причина этого в том, что данное отступление есть «корень» бунта против Творца, оно приводится в словах пророка и ему посвящена отдельная книга Писания — Иов.


В книге «Путеводитель заблудших» Рамбам также посвящает немало страниц резкой критике отрицающих провидение:


«Философы говорили о всеведении Б-га нечто весьма ложное, и оступились в этом так, что не смогут подняться, ни они, ни их последователи в данном вопросе, и я позже поведаю тебе о сомнениях и ошибках, которые привели их к превратным речам об этом, и еще поведаю мнение нашей святой Торы, и как мы оспорим их порочные и скверные воззрения о всезнании Б-га».


Рамбам объясняет, что привело их к таким суждениям: отсутствие, на первый взгляд, порядка в положении людей, плохая и болезненная жизнь некоторых праведников, хорошая и приятная жизнь некоторых злодеев.


Раби Моше бен Нахман (Рамбан) пишет так же: «Есть вещь, отдающаяся болью в сердце и смятением в мыслях, и только из-за нее многие люди во всех поколениях повлеклись за полным безбожием. Это видимость кривосудия в мире, праведник, которому плохо, и злодей, которому хорошо. Ибо говорят: почему путь такого-то успешен, и почему такие-то, казавшиеся праведниками, пропали. Это корень бунта для всех мятежников из всех народов и языков» (Предисловие к книге Иова).


Рамбам говорит, что в результате эти философы пришли к отрицанию всеведения Творца. Ведь Всевышний — абсолютно благ, и не может быть, чтобы Он желал существования всего зла, что творится в мире, или не обращал внимания на него. Невозможно также предположить, что Его возможности ограничены и Он не в состоянии изменить мир и уничтожить зло. Раз так, то лучше сказать, что Он — выше знания происходящих в подлунном мире событий. И даже оправдывали такое мнение «логическими» доводами:


«Когда они приняли эту концепцию, противоречащую любому позитивному тезису, и уничтожающую великолепие всякого истинного знания, начали после этого оправдывать ее низость, и предположили, что знание этих вещей (событий и объектов низшего мира) невозможно для природы божества по ряду причин. Например, что частицы постигаются органами чувств, а не разумом, а Б-г не постигает органами чувств; что частицы бесконечны и знание не может объять их; что обновляющееся знание требовало бы некоторого изменения в Б-ге».


Эти три довода они приводят, чтобы оправдать свое отрицание всеведения Всевышнего.


Рамбам пишет о них следующее: «Вот что удивительно: как они пришли к большему злу, чем то, которого избегали, и в какую глупость превратили тему, которую они постоянно поднимали и толковали ее нам! Большее зло заключается в том, что они пытались избежать отнесения к Б-гу оставления и забывания, а теперь относят к нему незнание и непостижение всего, что в нижнем мире — оно якобы скрыто от Него!»


По мнению Рамбама, хуже относить к Творцу недостаток в области знания, чем недостаток в области качеств или действий. Поскольку область знания возвышеннее всех остальных.


Рамбам отвечает на доводы вышеупомянутых философов в двух плоскостях: по поводу недостаточной, по их мнению, упорядоченности мира, и по поводу их утверждений в области теологии.


Порядок в мире


«Зачастую в мыслях простолюдинов возникает утверждение, что зла в мире больше, чем добра, так что многие произведения и песни народов содержат высказывания о том, что доброе происходит исключительно редко, а плохое — часто и постоянно. Так утверждают не только простые люди, но также и те, кто считают себя мудрецами» (Путеводитель Растерянных, 3, 12).


По мнению Рамбама, такое мировоззрение не только приводит к отрицанию всеведения Всевышнего, но оно само по себе является отрицанием всеблагого Творца, все желание которого — воздавать добро. «Они спорят с тем, что говорят люди истины о милости Творца и о Его бытности абсолютно благим, и все, что приходит от Него — несомненное абсолютное добро». Мы уже объясняли, что данный принцип — что Творец есть совершенное добро, и все Его желание — воздавать благо, является одним из принципов веры, а отрицающий его — отрицает и первую Основу.


Рамбам полемизирует с таким мировоззрением и пространно объясняет существование различных видов зла в мире.


Первый вид зла — то, что случается с людьми ввиду его материальной природы. По этой причине некоторые люди рождаются или становятся инвалидами и т.п. Этот вид зла немногочислен, и определенно не подтверждает предположение, что большая часть мира — зло.


Второй вид зла — то, что люди сами наносят друг другу, когда кто-то из них оказывается сильнее другого. Это зло большее, чем зло первого вида, его причины разнообразны и многочисленны, и жертва никак не в состоянии избежать ущерба. Вместе с тем, такое зло, как убийство или грабеж, не столь распространено. Во время войн оно встречается чаще, но несмотря на это, оно не представляет собой большинства.


Третий вид зла — то, что человек наносит самому себе, и оно — в большинстве. Это существенно большее зло, чем предыдущее, и от такого зла вопиют все сыны человеческие. Очень редко бывает, что кто-то избегает такого преступления по отношению к самому себе, и винить они могут только себя.


Рамбам объясняет, что данный вид зла включает в себя негативные качества и привычки, переедание и потребление вредной еды, злоупотребление алкоголем и сексом и т.п., что приводит к телесным и психическим болезням. Телесные болезни вследствие излишеств очевидны, а душевные делятся на две части. Первая — изменения в душе вследствие изменений тела, поскольку физические болезни влияют на состояние психики. Вторая — человек приучает себя к вещам, не являющимся необходимыми, к излишествам, и они становятся его потребностями и страстями. Реальных потребностей у человека немного, а излишества — бесконечны.


Рамбам пространно расписывает беды и несчастья, которые большинство людей приносят сами себе. В бесконечной и ненасытной погоне за своими страстями, они проводят свои дни в беспокойстве и даже рискуют жизнью ради материальных ценностей, ссорятся и воюют с людьми, горюют и впадают в депрессию из-за неудач. Тем более что душа человека все равно не удовлетворяется насыщением вожделений страстей, которые постоянно возрастают, и так — до бесконечности. Необходимые для жизни вещи широко доступны, и чем больше в них нужда, тем они доступнее. К примеру, без воздуха не прожить и нескольких минут, и он есть всегда и бесплатно. Без воды можно прожить дольше, и она тоже достаточно доступна. Без еды можно прожить дольше, чем без воды, и приобрести ее сложнее, но все же ее, как правило, достаточно в необходимом количестве. Это указывает на то, что Творец обеспечивает человека тем, что необходимо ему для поддержания жизни. Беда человека в том, что он стремится к излишествам и порабощает им свою жизнь, тем самым обрекая себя на страдания.


Рамбан в книге Торат аАдам соглашается с Рамбамом, с утверждением, что мир полон добра, и нет в нем недостатка, и необходимое человеку, к примеру вода и еда — находится в нем в достаточном количестве, а в дефиците лишь излишества, например драгоценности и бриллианты. Все это следует иметь в виду, чтобы понять замечательный порядок, установленный Творцом в мире, и Его благо по отношению к Своим созданиям.


Но все это относится ко всему миру в целом. Однако остается открытым следующий вопрос, который формулирует Рамбан:


Праведник, которому плохо, и злодей, которому хорошо


«Но вопрос о праведнике, которому плохо, все еще остается на своем месте, ведь даже если в мире в целом царствует благо, мы спросим о данном индивидууме — заслужил ли он то, что с ним случилось… Мы можем видеть праведников, убитых над своими книгами или во время искренней молитвы; некоторые рождаются инвалидами; кто-то умирает раньше двадцати лет, занимаясь Торой и заповедями, когда у них были заслуги и не было наказания свыше — ведь, как сказали наши Мудрецы, Небесный суд не наказывает до двадцати лет. Как мы видим на примере Иова, с которым случились все эти беды и несчастья, и как спросили о смерти раби Акивы — “это Тора и это ее награда?!” И еще более силен вопрос о злодее, которому хорошо, поскольку это встречается в мире чаще.


И вопрос этот не станет менее сложным, если будет доказано, что таких случаев мало, и более тяжелым — если докажем, что случаи такие встречаются часто. Ведь мы говорим не о правителе-человеке, для которого было бы достаточно, чтобы в большинстве его деяния были правильные и добрые, а ошибался бы редко. Претензии предъявляются Всевышнему, деяние Которого — совершенно, нет в нем кривды и несправедливости».


Вот как формулирует Рамбам вопрос о «злодее, которому хорошо»: «Уже упоминали пророки, что довод глупцов о незнании Всевышним наших деяний — в том, что они видят злодеев в благоденствии и покое, что приводит благочестивых к мысли, что праведность бесполезна…» После этого пророк упоминает, что эта мысль не давала ему покоя, пока не стало ему ясно, что подобные вещи следует рассматривать только в конце, а не в начале. Он рассказывает (Псалмы 73): «И говорят: откуда знает Б-г? И есть ли ведение у Всевышнего? Вот эти — нечестивые, а вечно спокойны, и богатства много у них. Действительно, напрасно очищал я сердце свое и омывал в невинности руки свои. И поражаем был я каждый день, и бедствия мои возобновляются всякое утро. Если бы сказал я: буду рассуждать так же, то поколению сыновей Твоих изменил бы я. И думал я: как понять это, трудно было это в глазах моих, Пока не пришел я в святилище Божье; лишь тогда понял я конец их. Истинно, на скользком месте ставишь Ты их, чтобы низринуть их в развалины. Как мгновенно они опустошены были, сгинули, погибли от ужасов».


Тот же самый вопрос поднимает пророк Малахи. Он сказал: «Жестки были слова ваши обо Мне, сказал Господь. И скажете вы: “Что говорили мы о Тебе?” Сказали вы: “Тщетно служить Б-гу! Какая польза, что исполняли мы службу Его и что ходили унылыми пред Господом Воинств? А теперь считаем мы счастливыми нечестивых: и устроились делающие нечестие, и Б-га испытали, и спаслись”. Тогда говорили друг с другом боящиеся Г-спода; и внимал Г-сподь, и выслушал, и написана была памятная книга пред Ним для боящихся Г-спода и чтущих имя Его. И станут они для Меня избранной частью, сказал Г-сподь Воинств, в день тот, который определю Я, и помилую Я их, как милует человек сына своего, трудящегося для него. И снова различать будете между праведником и грешником, между служащим Б-гу и не служащим Ему. Ибо вот приходит день тот, пылающий, как печь; и станут все надменные и все творящие преступление, как солома, и спалит их день грядущий тот, сказал Г-сподь Ц-ваот, так что не оставит им ни корня, ни ветви. И засияет вам, боящиеся имени Моего, солнце спасения, и исцеление — в крыльях его, и выйдете, и умножитесь, как откормленные тельцы в стойлах. И будете топтать грешников, ибо станут они пеплом под ступнями ног ваших в день тот, который определяю Я, сказал Г-сподь Воинств». Уже царь Давид в свое время говорил о представлениях, приводящих людей к преступлениям друг против друга, и начал выступать против подобных взглядов, утверждая, что Всевышний знает все: (Псалмы 94) «Народ Твой, Г-споди, притесняют и наследие Твое мучат, Вдову и пришельца убивают и сирот умерщвляют. И говорят: не видит Г-сподь и не разумеет Б-г Яакова. Поймите же, невежды из народа! И вы, глупцы, когда образумитесь? Неужели не слышит создавший ухо или не видит сотворивший глаз? Наказывающий народы — ведь и вас покарает Он, научающий человека знанию». (Путеводитель Заблудших, ч.3 гл. 19).


Обязанность изучения этих вопросов


Книга Иова была написана для объяснения ответов на подобные вопросы. Мы посвятим ей отдельную главу, в которой рассмотрим доводы Иова и ответы его друзей. Однако даже после всех ответов, нет человека, который полностью познал бы пути Творца, и ему остается только верить в праведность Его суда.


Рамбан приводит следующий вопрос: «поскольку в суде есть скрытый аспект, и мы вынуждены будем поверить в его праведность со стороны истинного Судии, зачем нам лишний труд по изучению всех аргументов? Почему бы нам изначально не ограничиться простой верой, к которой мы приходим в конечном итоге — что нет перед Ним не беззакония, ни забытья, но всё по справедливости». Он объясняет неверность данного довода по нескольким причинам.


«Это утверждение глупцов, презревших мудрость, поскольку упомянутое изучение поможет нам стать мудрыми, знающими Б-га, Его пути и деяния». Это первая причина: человек обязан изучать и знать пути Всевышнего в управлении миром. Как объяснялось в первой Основе, в этом — цель откровения Творца людям, чтобы они знали Его волю из Его раскрытия в мироздании, из праведных и справедливых путей Его управления. Такова цель творения человека — «разуметь и познавать Меня».


«И еще, мы станем верующими и уповающими в нашей вере… ибо из явного мы узнаем скрытое, познав прямоту и справедливость суда, и такова обязанность каждого, кто служит Всевышнему из любви и трепета — исследовать своим разумом и оправдать Высший суд, насколько постигает его мысль… и тогда он признает справедливость суда и в том, что скрыто от него» — это вторая причина: понимая то, что возможно постичь из путей Всевышнего, человек удостоится полной веры и упования на праведность Провидения, и экстраполирует от понятного ему к скрытому для его понимания, оправдывая суд Всевышнего.


«И тем более, что упомянутое тайное объяснение не оставляет сомнений в уме человека и нет в нем никаких сомнительных доводов. И если человек пожелает положить здесь предел своим размышлениям, имеет право, ибо этих объяснений достаточно для всего происходящего с Божьими творениями» — это третья причина, знание тайны перевоплощений души, раскрытой через Элиу (одного из друзей Иова), которая является ответом на вопрос о «праведнике, которому плохо», как мы объясним в отдельном эссе. (Рамбан, Врата Воздаяния).


Вышеперечисленные вопросы мы и будем исследовать, объясняя Основу о Провидении.


Сейчас же поговорим о противостоянии мировоззрению отрицателей Провидения.


Противостояние отрицателям Провидения


Отрицающие Провидение пришли к следующему убеждению: знание деталей относится к постижению через органы чувств, и нет сознания, которое могло бы объять все детали, и знание их Творцом повлекло бы изменение в Нем, и кроме того, Его всеведение отрицает свободу выбора, и все это невозможно.


Об этом пространно рассуждает Рамбам в Путеводителе, и суть его слов такова: знание Творца вечно и объемлет все мироздание во всех его частностях, и оно не влечет в Нем никакого изменения и не вынуждает человека выбирать определенным образом. Наш разум не в состоянии постичь это, поскольку наше знание — не Его знание, как наше бытие — не Его бытие.


«Всевышний не “знает знанием”, которое вне Его, как человек, знание которого и он сам — две разные вещи; но Он, благословенно Имя Его, и Его знание — одно. И не может человеческое сознание постичь это вполне. И также, как не может человек осознать и понять истинность существования Создателя, как сказано: “Не может увидеть Меня человек, будучи живым” (Шмот 33:20) — так же не способен он осознать и понять, что значит “знание” Создателя; об этом говорит пророк: “Ведь мысли ваши — не Мои мысли, и пути Мои — не ваши пути” (Ишаяу 55:8). Исходя из всего этого, не можем мы понять, как знает Святой Благословенный все создания и их поступки. Но известно без сомнения, что поступки человека в руках человека; и Святой Благословенный его не подталкивает и не предопределяет для него делать нечто или не делать чего-то» (Рамбам, Законы раскаяния, 5).


Так и Его знание частностей — она не влечет в Нем изменения, поскольку Его знание не есть результат рассмотрения вещей после их бытия, но наоборот — Его знание предвосхищает заранее бытие всех вещей.


Некоторые Учителя считали, что отрицание какого-либо ограничения знания Всевышнего есть сама суть десятой Основы. В сущности, данная Основа относится к знанию в контексте отношения — соединения между Творцом и Его созданиями.


Мировоззрение Торы


«Всевышний знает деяния сынов человеческих, и не скрывает Своих очей от них» (Рамбам).


Мабит в книге Бейт Элоким подробно разъясняет: «Знание Б-га есть истинное знание, в действительности и по отношению ко всем творениям, оно постоянно во все мгновения. Одновременно Он знал, что Адам согрешит и что удостоится Машиах, сын Давида; знал, что смеялась Сара внутри себя и что сказал Аман в своем сердце, все разом, все что было, есть и будет.


…Еще я объясняю, что всеведение Всевышнего охватывает все существующее, ибо знанием Себя знает все Свои творения… И поскольку у Б-га есть сила и возможность по отношению ко всему, что сотворил и бесконечно более, то Он знает всё, зная Себя и Свою силу, и даже будущее».


Если человек уразумел объясненное в Первой Основе (гл.7), что сущность Всевышнего наполняет все миры, ему не требуется пространно объяснять, что знание Всевышнего объемлет всю реальность. Это очевидно, как пишет Рамбам: «Все сущее, кроме самого Творца, от самой первой духовной формы и до малого комара в толще земли — всё существует благодаря Его истинной сущности. И так как Он знает сам себя, а также свое величие, великолепие и истинную сущность — Он знает всё, и ничто не скрыто от Него. Всевышний знает свою истинную сущность такой, какая она есть, но не знанием, которое вне Его, как у людей, ибо мы и наше знание — не единое целое. Но Творец — Он и Его знание и Его жизнь — едины во всех аспектах, всеми видами единства. Ибо если бы Он жил в обычном понимании и знание было бы вне Его, то было бы множество Б-гов: Он, Его жизнь и Его знание. Но это не так, ведь Он один во всех аспектах и един всеми видами единства. Следовательно, можно сказать, что Он — Знающий, Он — Предмет Знания и Он — само Знание. Всё это — одно. И уста не могут это высказать, ухо не может это выслушать, а сердце человека не может понять этого до конца… Поэтому Он знает творения не знанием творений, как мы их знаем, но Он их знает, зная Самого Себя. А так как Он знает Себя — Он знает всё, потому что всё существует благодаря Ему» (Законы Основ Торы, 2:9). Мы подробно обсуждал эти вопросы, говоря о Первой Основе.


И хотя Его знание провидено заранее, Его управление мирозданием происходит внутри временного порядка: «Мы уже знаем, что Он, благословенно Его Имя, знает все, и в Его знании вообще нет никакого недостатка, будь-то о будущем, о настоящем или о прошлом; и все, что было и будет, уже провидено Им извека, и не скрыто от Него ничего. И все сущее открыто перед Ним, известно Ему во всех своих аспектах и совершенно не скрыто от него. Но мы называем “Его надзором” над вещами то, что Он судит их и выносит о них постановления, ограниченные рамками времени, в течение которого Он хочет их обновления» (Путь Творца, ч.2 гл.5)


Как уже объяснено в Первой Основе, несмотря на то, что в сущности Всевышнего нет границы и постижения, из концепции цимцум (сокрытия присутствия Всевышнего для того, чтобы дать место мирам) следует, что раскрытие Творца и Его управление мирозданием происходит в соответствии с ограничениями, которые Он в него заложил. То же относится и к порядку времен, как мы подробно объясняли в Четвертой Основе. Это верно и относительно общего порядка провидения и надзора Творца над деталями действий людей, и Его отношения к ним в зависимости от их заслуг или прегрешений, в каждый час и в каждую минуту: «человека судят каждый час».


«И не скрывает Своих очей от них»


Это Провидение, особый смысл данной Основы, отрицание мировоззрения «оставил Господь землю». Всеведение Творца не только со стороны самого Себя и Его всесилия, но знание, цель которого — отношение, «познание» (ידיעה), означающее близость и соединение. Это противоположность мнению отрицающих Провидение, считающих, что Творец слишком превознесен, чтобы надсматривать над действиями человека и остальных низменных обитателей подлунного мира.


Предыдущие основы — пророчество, пророчество Моше, Тора с Небес, — есть верные свидетельства Провидения. Началом речения Всевышнего Своему народу было: «Я Господь, Б-г твой, Который вывел тебя из земли Египетской». Не «Который сотворил мир»: «Ибо исход из Египта указывает на существование и волю, ведь по Его знанию и Его провидению мы вышли оттуда» (Рамбан, Шмот 2:2). Заповеди Торы свидетельствуют о данной Основе, и более того: свидетельство о ней есть корень и причина большей части заповедей Торы:


Здесь находит свое выражение отношение — связь между Творцом и Его творениями: Всевышний знает и желает деяния людей, когда они обращаются к Нему в своих молитвах, в актах заповедей, и в явном признании того, что они — дела Его рук — это цель творения и желание Всевышнего в нем.


Кто подобен Господу, Б-гу нашему


אלהים (Б-г) — это Имя, относящееся к сотворению природы; אלהינו (наш Б-г) — имя, указывающее на индивидуальное провидение. Здесь находится водораздел между верующим и неверующим. Мировоззрение неверующего — в том, что Творец отчужден по отношению к мирозданию, оно действует по установленным законам, никак не соотносящимися с жизнью человека и его деяниями. Отрицание Провидения есть отрицание имени אלהינו (наш Б-г), «оставил Б-г землю». Для верующего же все мироздание есть чудесный и предуготовленный мир, созданный ради него: «каждый обязан сказать: ради меня сотворен мир» (Мишна, Санедрин 37).


Он видит личное отношение Творца во всем, что происходит с ним на протяжении его жизни, он верит в индивидуальное провидение и принимает решения Творца с любовью, зная, что все они — для его блага и служат воздаянием за его деяния. Даже естественные явления он рассматривает как личное отношение Творца к нему, ведь рассвет символизирует свет лика Всевышнего на мироздание, а ночь — его скрытие.


Кто подобен Господу, Б-гу нашему.
Знание веры 3. Чудеса явные и скрытые
Чудеса явные и скрытые


Каждый, кто отрицает Провидение, начинает с отрицания чудес.


Чудеса прорывают скрытие естественного управления природы, они свидетельствуют об отношении близости от Творца. Явление чуда есть демонстрация воли Всевышнего без завес природы. Поэтому чудо, несмотря на его публичность, требует определенной скромности. Как пишет сефер аХинух: «Известно среди нас и у всех мудрецов, что великие чудеса, которые производит Бог с людьми по Его великой милости — делает их скрытно, и они кажутся как будто природными явлениями или близко к тому, ибо даже о чуде рассечения Красного моря сказано: “и повел Господь море сильным восточным ветром всю ночь, и превратил море в сушу, и расступились воды”. А разумеющие поймут, что это скрытие связано с возвышенностью Господина и низменностью получающих».


Скрытые чудеса


Цель раскрытия чудес — чтобы человек обрел истинный взгляд на природное управление: «» (Рамбан, там же).


«Ибо нет у человека доли в Торе нашего учителя Моше»… Такое утверждение Рамбана свидетельствует, что данное знание относится к основам веры, это вера в индивидуальное провидение, и в особое провидение над народом Израиля.


Эта основа, которую Рамбан подробно разъясняет в нескольких местах, присутствует также у Рамбама: «…и поэтому сказали: нет судьбы у Израиля, имеется в виду, что их положительные и отрицательные события происходят с ними не по естественным причинам… но зависит от их служения или бунта» (Рамбам, Послание о воскресении мертвых).


Я Господь, Бог твой, Который вывел тебя из земли Египетской


Это первые речения, в которых Творец дал узнать Себя народу: «ибо их исход оттуда указывает на существование и на волю, ибо по знанию и провидению от Него мы вышли оттуда» (Рамбан). Мы объясняли этот вопрос выше, но здесь открывается дополнительная глубина — исход из Египта послужил началом нового пути в управлении мирозданием: сама природа стала подчинена управлению Торы. Это верно относительно судьбы всего народа и каждого индивидуума. Речь идет об управлении через «скрытые чудеса», как подробно объясняет Рамбан в своем толковании данного принципа:


«Когда мы исследуем вопрос как следует, мы видим, что нет у человека доли в Торе нашего учителя Моше, пока он не поверит, что все, что случается и происходит с нами — чудо, нет в этом природы и естественного хода событий, ведь все обетования Торы — чудеса и знамения…» (Торат аШем тмима). В природе нет зависимости между нашим поведением и естественными явлениями, такими как дождь, болезни или долголетие. И если Тора обещает нам награду и наказание в материальном мире, то такая награда есть скрытое чудо, нарушение естественного хода событий. Такое управление требует индивидуального провидения над каждым действием, словом и мыслью индивидуума и общества. Это индивидуальное провидение над человеком — обладателем свободы выбора. Но более того, данное понимание срывает завесу природы с бытия. Все, происходящее в реальности, есть ответ на деяния людей, и никакой другой закономерности не существует. Так раскрывается мощь индивидуального провидения, подчиняющего природу, чтобы действовать в соответствии с этим управлением.


Без веры человек ходит во тьме. Мир скрытия, в котором властвуют законы природы и все происходит по воле случая. Он страшится будущего и не может смириться со своим прошлым. Для верующего — мир безопасен, он не подвластен случаю, каждая деталь его жизни предусмотрена Свыше. Он уверен, что соблюдая Тору, он возвышен над случайностями.


«Общий принцип — обетования Торы, относящиеся к общине, к добру ли они или ко злу — все они постоянно происходящие чудеса и знамения, и поэтому Бог перечислил их в Торе, и потому говорит Писание: “…и будут тебе знаком и знамением, и потомству твоему до века”, и написано: “…и увидят все народы земли, что имя Господа называется на тебе, и убоятся тебя”» (там же).


Рамбан имеет в виду то, что он объяснил в конце проповеди: «В этом-то и состоит причина, почему наш учитель Моше не записал в Торе награду за исполнение заповедей как воздаяние в Грядущем мире, ибо это естественная вещь, так как трансцендентные разумы не подвержены смерти, а подробно описал блага нашего мира в награду за заповеди, ибо они — чудеса и знамения…» Тот факт, что наши заповеди влияют на материальный мир, что в заслугу соблюдения евреями Торы идет дождь, а если они не отделяют десятину — происходит засуха, есть чудо, отход от естественного хода событий.


Такое знание — основа жизни верующего и его отношение к Творцу при обращении к Нему. Ведь если все детерминировано законами природы, то нет места для какой-либо молитвы или просьбы, обращенной к Творцу: «Вкратце можно сказать, поскольку никогда не молился человек Всевышнему, чтобы дал Он ему благо или избавил от зла, и не проклинал своего врага именем Б-га, если не верил во все эти чудеса, как я сказал: что изменением природы мира все происходит, и никак иначе» (там же).


Так писал и Рамбам, объясняя заповедь поста во время бедствия: «Повелительная заповедь Торы — возопить и трубить в трубы обо всяком бедствии, что придет на общество, как сказано (Бамидбар 10): “Когда пойдете на войну на притеснителя, притесняющего вас, трубите в трубы”». Имеется в виду — по-поводу каждого бедствия, например засухи, мора и саранчи и т.п. — возопите о них и трубите. Это относится к путям раскаяния — во время бедствия возопить о нем и трубить, чтобы все знали, что из-за их плохих деяний пришло на них зло… И тем самым они устранят от себя бедствие.


Но если они не возопят и не вострубят, а скажут, что это случилось с нами по природе вещей, и бедствие это — случайно, то это путь жестокости, и он приведет их к тому, что они привяжутся к своим плохим деяниям, и постигнут их бедствие за бедствием. Об этом написано в Торе (Ваикра 26): «והלכתם עמי בקרי — והלכתי עמכם בחמת קרי»: когда Я приведу на все бедствие, чтобы вы раскаялись, то если вы скажете, что это случайность (קרי), я добавлю вам ярости этого «случая» (Законы постов, 1:1-3).


Сама по себе вера, что Провидение привело нам бедствие, и это — следствие нашего греха, является средством защиты от него: «И тем самым они устранят от себя бедствие». Отрицание Провидения, отнесение бедствия к случаю и естественному ходу событий, приводит к дополнительным бедствиям: «и добавит бедствие другие бедствия». В этом основной смысл пророческого назидания о награде народа за соблюдение заповедей и о возмездии за их нарушение в главе Бехукотай (Ваикра 26:3).


Я Господь, Бог твой


Рамбан объяснил, что исход из Египта указывает на Провидение. Мы также указали, что при исходе из Египта возникло новое Управление, суть которого — подчинение природы Торе. Такова конечная точка веры в Единство Творца: что Вездесущий есть хозяин всех сил, Он дает им существование и энергию во всякий момент и изменяет их по Своей воле в любое мгновение, управляя таким образом этими «скрытыми чудесами»: «Я Господь (Авайе), Бог твой». Это имя, Авайе, которое не было открыто праотцам, то есть им не было показано это управление. Оно было открыто обществу Израиля на горе Синай, где была основана их вера в то, что Дающий существование всему бытию управляет ими через законы природы, путем скрытых чудес. В этом и заключается свидетельство Израиля: «Господь (Авайе) — наш Б-г».


Взгляд верующего на индивидуальное провидение таков: каждая деталь его жизни усыпана постоянным отношением между ним и Творцом, провидение Всевышнего сопровождает его каждое мгновение жизни, случайностей вообще не бывает и все происходит по промыслу Божию.
Знание веры 4. Страх Неба
Страх Неба


«Это — заповедь, предварившая всё, и называется эта заповедь страх Господа, называемый Началом, как написано (Псалмы 111:10): “Начало мудрости — страх Господень”, (Притчи 1:7) “Страх Господа — начало знания”, поскольку эта вещь называется Началом, и вот, она — врата, чтобы войти к вере, и на этой заповеди стоит всё» (Зоар).


Тора определяет, что необходимо для того, чтобы прийти к ясной вере в Провидение Творца: богобоязненность, страх Неба. Вот что объясняет Рамхаль:


«Богобоязненность приобретается в размышлениях о двух истинах. Первая заключается в том, что Шехина (Божественное присутствие) находится в любом месте в этом мире. Всевышний следит за каждой вещью, малой или большой, и ничто не скрыто от Его глаз, ни великое, ни ничтожное. Малое и большое, презренное и достойное, — все Он видит и понимает, без всякого различия между ними. Об этом сказано в Писании (Йешаяу 6:3): “… Полна вся земля славой Его”, и еще сказано (Ирмеяу 23:24): “… Ведь небо и земля полны Мною … ”, и также (Псалмы 113:5-6): “Кто, как Г-сподь Всесильный наш, восседающий высоко! Склоняющийся, [чтобы] видеть — в небе и на земле”. Еще сказано (там 138:6): “Ведь возвышен Г-сподь, но униженного увидит, а высокого узнает издалека”».


Когда человеку станет ясно, что всюду, в любом месте он стоит перед Всевышним, благословен Он, тогда сами собой придут к нему боязнь и страх, как бы не ошибиться в поступках, чтобы не оказались они недостойными величия славы Его. Об этом сказано (Авот 2:1): «Знай, что над тобой, — глаз видящий и ухо слышащее, и все дела твои в книгу записываются». Поскольку провидение Всевышнего во всякой вещи, и Он все видит и все слышит, то нет сомнений, что все дела человека оставляют свой след, и все записывается в книгу, в заслугу ему или в обвинение.


Однако человеческий разум не в состоянии представить себе этого с должной ясностью без постоянного размышления и углубленного созерцания. Ведь подобные вещи далеки от наших чувств, и разум наш не может вообразить их без глубокого изучения и внимательного рассмотрения; но даже и после того, как вообразит, образ этот легко исчезает, если человек не возвращается к нему постоянно.


«Выходит, что так же, как усиленные размышления — это путь приобретения постоянной боязни, точно так же отвлечение внимания от этого и отказ от размышлений — великий враг ее, и неважно, по какой причине это происходит, из-за занятости или из-за нежелания. Любое отвлечение отрицает богобоязненность как постоянное качество» (Месилат Йешарим, 25).


יראה— ראיה (Трепет — вИдение)


Такова предельная точка веры в индивидуальное провидение: душевное вИдение, прорывающее скрытие природы. В этом суть веры: «нечто обрисованное в душе»; вера в провидение есть ощущение присутствия Всевышнего на уровне чувств:


«“Представляю Господа перед собой всегда” — это великое правило Торы и ступеней праведников, которые ходят пред Богом. Ибо поза, жесты и действия человека, когда он один в своем доме, отличны от его позы, жестов и действий, когда он перед великим царем; и его речь и разговоры с домашними и близкими отличны от речи в присутствии царя. Тем более, когда человек сосредоточится на мысли, что Великий Царь, Всевышний, чья слава наполняет всю землю, стоит над ним и видит его действия. Как сказано: “Разве может спрятаться от Меня человек в тайниках, и Я не увижу его, слово Господа?!” Сразу же придет к нему богобоязненность и смирение перед Всевышним, и постоянный стыд перед Ним» (Море Невухим, 3, 50).


Эта вера есть основа жизни в исполнении Торы и заповедей. И она — предел того, что Всевышний требует от нас: «Нет у Всевышнего в Его мире ничего, кроме сокровищницы богобоязненности» (Брахот 33).


Этой верой человек объединяет все мироздание в его корне, поскольку он прорывает завесу природы, скрывающую существование и провидение Всевышнего в мире: «Полагаться на Господа всем твоим сердцем и верить в Его индивидуальное провидение. Тем самым ты осуществишь в своем сердце полное единство, веря в Его всеведение и знание всех путей и мыслей человека. Ибо тот, кто не верит “Который вывел тебя из земли Египетской”, и в “Я Господь, Бог твой” не верит, и нет здесь полного единства. В этом отличие Израиля от всех народов и основа всей Торы» (Орхот Хаим, Рош).


Дополнительные сведения — об устройстве мира


Мы привели выше слова Рамбама (и Рамбана, который разделял его точку зрения), по поводу хорошего и благого устройства мира. К этому можно добавить следующее:


Рамбам с самого начала отрицает доводы тех, кто считает, что мир по большому счету плох, на основании того, что жизнь человека полна бедствий и страданий. Прежде всего Рамбам объясняет, что не следует делать выводы обо всей сотворенной реальности, исходя из жизни человека. Такой вывод можно сделать, лишь если предположить, что весь мир создан только для человека, что Рамбам отрицает.


Однако мнение каббалистов именно таково — действительно, человек есть цель творения. В книге Лешем объясняется, что здесь нет спора: действительно, у каждой детали мироздания есть своя собственная цель и доля в раскрытии сила царства Всевышнего; вместе с тем, возможность достижения раскрытия царства Творца во всех деталях реальности может произойти только через человека и Тору.


Далее Рамбам выражает свое мнение, что и жизнь человека, по своей сути, хороша. Однако раби Саадия Гаон не согласен: «Разум заставляет нас думать: не может быть, что Творец предуготовил счастье для души в том, что можно найти в материальном мире из его радостей и наслаждений. Ведь каждое благо в этом мире связано с вредом, всякое счастье — с тяжким трудом, всякое удовольствие — со страданием, и всякая радость — со скорбью. И я нахожу данные состояния сбалансированными, или даже печальные вещи перевешивают радостные. И поскольку это несомненно, невозможно, чтобы Премудрый сделал целью наслаждения души такие недолговечные состояния; необходимо предположить, что Он предуготовил ей место, где воздаст ей абсолютную жизнь и чистое счастье» (Эмунот веДеот, 9).


Так пишет и Яавец аКадмон (Хасдей аШем, гл.10), приводя доказательства из слов Мудрецов. Он перечисляет четыре причины, почему Всевышний сделал так, что в нашем мире зла больше чем добра. Первая: чтобы люди понимали, что человек не сотворен для ничтожной и преходящей жизни в материальном мире, но для того, чтобы вечно пребывать в мире Грядущем. Вторая: подавить злое начало, которое усиливается в человеке, когда ему хорошо и нет ничего плохого. Третья: страдания, через которые проходит человек, искупают его грехи. Четвертая, которая является и причиной страданий праведников: очистить их для воскрешения из мертвых, которого удостаиваются те, кто охотно принимал приговор Творца.


Следует поразмыслить об этом споре, ведь речь идет о той же самой реальности, в чем же причина различных мнений по поводу одного и того же? Не исключено, что это связано с мировоззрением Рамбама относительно счастья в жизни, которое он высказывает в контексте обсуждения страданий Иова. Рамбам пишет, что Иова не называют мудрецом, ведь если бы он был настоящим обладателем мудрости, он не дорожил бы земными благами (такими как богатство, дети, здоровье), и страдания не сокрушили бы его. Потому что мудрецу достаточно его духовного мира и приобщенности к Творцу. При таком взгляде на жизнь человек, определённо, видит в ней только хорошее, ведь всё обнуляется по сравнению с благом, заключенным в необходимом существовании самой жизни (а для ее поддержания нужны лишь воздух, вода и хлеб, как пишет Рамбам выше), и великого счастья, которого можно достигнуть в постижении мудрости и прилеплении к Творцу. А ведь большинство людей не испытывают и малой толики страданий Иова. По мнению Рамбама, от каждого человека требуется подобное воззрение на ценность жизни. Тех же, кто ценит удовольствия материального мира, он называет «сумасшествующими». Большая часть страданий человека связана с излишествами, не нужными для жизни, и неисправленные качества характера — зависть, сладострастие, стремление к почету — и приводят к мировоззрению, в соответствии с которым зла больше в мире, чем добра.


В любом случае, несомненно, что оба мнения приводят к одному выводу: Творец абсолютно добр и желал воздать благо человеку. Мы можем предполагать, что Его воздаяние блага раскрывается в управлении нашим миром (мнение Рамбама) или что оно ведет к благу в Грядущем мире (в нашем же зла больше, чем добра). Тора рассказывает нам, что первый человек, Адам, был сотворен совершенным и помещен в Саду Эдена, где ангелы обеспечивали его всем необходимым, и вся его реальность заключалась в наслаждении этим благом. Но вследствие греха он был изгнан и приговором ему и его потомству стали проклятия материального мира. Все согласны, что актуализированное зло есть действие человека в его грехах. И все те причину существования зла, которые привел Яавец (см. выше) являются следствием грехов человека.


По этому поводу говорил Рамхаль в начале книги Месилат Йешарим: «Не может разумный человек поверить, что конечная цель творения человека — ради того состояния, в котором он находится в этом мире! Что за жизнь в этом мире у человека? Кто в этом мире на самом деле счастлив и умиротворен?! “Дней жизни нашей — семьдесят лет, и если силен — восемьдесят, и [даже] лучшие из них — тяжкий труд и страдания” (Псалмы 90:10), — нет числа страданиям, болезням, болям и трудностям! А после всего этого — смерть! Не найти даже одного [человека] из тысячи, кому этот мир принес бы истинный покой и наслаждение, и даже если есть такой, то, чуть достигнув столетия, уже уходит, оставляя этот мир». На первый взгляд, слова Рамхаля противоречат словам Рамбама. И действительно, в книге Даат Твунот Рамхаль говорит об управлении Единства, которое порождает судьбу человека, и в соответствии с которым возможны страдания без греха.


Можно, однако, объяснить, что Рамхаль говорит о тех же людях, о которых говорит Рамбам — погруженных в материальный мир и ищущих свое счастье в удовлетворении материальных стремлений. Он пишет далее, что именно негативные качества характера приводят человека к ухудшению его положения и к разочарованию в нашем мире: «Как правило, стремление к почестям влияет на сердце человека сильнее всех остальных стремлений и желаний. Если бы не оно, человек был бы согласен есть то, что ему доступно, одеваться в то, что только покроет его наготу, и жить в доме, который только защитит его [от непогоды], и тогда было бы легко ему заработать на жизнь, и не было бы нужды изнурять себя в погоне за богатством. Только из-за того, что он не может представить себя “униженным” по сравнению с другими, он взваливает на себя самую тяжелую ношу и труды его делаются бесконечными».


Поэтому сказали наши мудрецы (Авот 4:28): «Зависть, вожделение и почести уводят человека из мира» (Месилат Йешарим, 11). «Из мира» — не только из Грядущего, но и из нашего мира, такой человек теряет свое счастье в этом мире, и приходит к тому самому мировоззрению толпы, о котором говорит Рамбам — что мир по большому счету зол. Как сказали Мудрецы в Мишне: «Хлеб с солью ешь, и воду по мере пей, и над Торой трудись. Если ты делаешь так — счастлив ты в этом мире, и хорошо тебе в Грядущем мире».


И так писал Рамбан в своем известном письме: «В этих качествах будь рад своей доле». Хотя радость относится только к совершенному миру, без недостатка — если человек будет достаточно разумен, чтобы увидеть совершенство и полноту своего мира в той части, что дана ему, он все дни своей жизни будет в радости. Как сказал праотец Яаков: «у меня есть всё». Это качество праведника, видящего совершенство — всё — в своей доле; всё включено в часть.


Как известно, работа Адама не была завершена и была возложена на все человечество. Так и каждый человек может создать себе место — Сад Эдена — в своем личном пространстве, или разрушить его. Как объяснил Рамбам: бóльшая часть страданий человека есть дело их собственных рук.


Дополнительная глубина в вопросе существования зла в мире раскроется нам далее, при обсуждении Основы «воскрешение мертвых».
Знание веры 5. Рамбам об общем и индивидуальном Провидении
Рамбам о Провидении


«Божественное провидение в этом нижнем мире — только относительно индивидуумов человека, и только для людей всё, хорошее и плохое, происходит по суду, как сказано “…ибо все пути Его — суд”. Но относительно других живых существ, а тем более растений и т.п., я не верю, чтобы данный лист упал по воле провидения, или что данный паук съел данную муху по приговору Бога и Его личной воле сейчас… но все это, как я считаю — совершенно случайно. Но Божественное провидение, по моему мнению и по тому, что я наблюдаю, следует за Божественной благодатью — и вид, к которому нисходит эта благодать, связанная с разумом… — к нему присоединяется Божественное провидение и отмеряет все его деяния в соответствии с наградой и наказанием… И если потонул корабль и все, что в нем, или упала крыша на тех, кто был в доме — не было это случайно, но по воле Бога — по закону и суду, которых нам не постичь» (Море Невухим, 3, гл. 17).


Здесь Рамбам определяет свой подход в вопросе Провидения, и его разделяет абсолютное большинство мудрецов Израиля, включая многих каббалистов. Его суть: индивидуальное провидение относится только к человеку, обладателю разума и свободы воли. Рамбам объясняет два принципа в вопросе индивидуального провидения: 1. Оно следует суду. 2. Оно следует разуму. Два эти принципа определяют индивидуальное провидение и необходимым образом относят его только к человеку, как мы объясним ниже.


Общее провидение


Провидение над другими объектами — животными, растениями и неживой природы — является общим, оно действует только для сохранения данного вида:


«И не думай, что такое мнение противоречит сказанному в Писании: “Дает скотине хлеб ее…”, “Львята рычат о добыче и просят Бога о пропитании”, “Открывает руку Свою и насыщает все живое по воле Своей”, и слова мудрецов: “Всевышний сидит и питает всех, от рогов антилопы до яиц вшей”. Можно найти много подобных высказываний, и они не противоречат этому моему мнению, ибо они — о провидении над видом, а не об индивидуальном провидении. Речь в них идет о действиях Всевышнего, направленных на необходимого пропитания для каждого вида животных.


Пойми мой подход до конца: я не верю, чтобы что-либо было скрыто от Б-га и не отношу к Нему апатию, но верю, что провидение следует за разумом и прилеплено к нему, поскольку провидение идет от Разумеющего, абсолютно совершенного разума, а раз так — каждого, к кому прилепляется нечто от этой благодати, в меру постижения разума постигает его провидение».


«И Ты даешь жизнь всем»


Не скрыто от Него ничто, ведь «Все существующее, кроме самого Творца, от первообраза до мельчайшего комара, существует благодаря Его истинной сущности. И поскольку Он знает Себя и Свое величие, великолепие и истинную сущность — Он знает всё, и ничто не скрыто от Него» (Рамбам, Основы Торы, 2:9).


«Всё благодаря Его истинной сущности», как установил Рамбам: «Основа основ и столп мудрости — знать, что есть Первый Сущий, который является причиной существования всего сущего. И всё существующее на небесах и на земле, и все, что между ними, существует только благодаря Его истинному существованию» (Основы Торы, 1:1).


Раби Хаим из Воложина объясняет слова Рамбама так: «В простом понимании, подобно тому, как место выносит и содержит объект, находящийся на нем, так подобно этому Творец, Господин всего, есть истинное место существования и жизненности всех миров, как написано (Нехемия 9:6): “И Ты даешь жизнь всем”, и это краеугольный камень веры Израиля, как писал Рамбам в начале своей книги» (Нефеш аХаим, 3, 1). Таким образом, Всевышний дает всему жизнь и знает всё, и это очевидно.


Индивидуальное Провидение


Однако индивидуальное провидение имеет отношение только к человеку, и даже среди людей не каждый удостаивается, что к нему будет относиться индивидуальное провидение:


«Таким образом, божественное провидение не будет ко всем людям одинаково, но надзор над ними будет в соответствии с их человеческим совершенством. Непреложно, что провидение по отношению к пророкам чрезвычайно сильно, по их уровню в пророчестве, и надзор над благочестивыми и праведниками в соответствии с их благочестием и праведностью — поскольку именно та мера из воздействия божественного разума и вкладывает слова в уста пророков и она выпрямляет деяния праведников и завершает мудрость благочестивых. А глупцы и отступники, в соответствии с мерой недостатка у них того божественного воздействия, будут презренны и сочтены как представители других, животных, видов, и потому они были бы легко подвержены смерти, но Всевышний сохраняет их для пользы, которая может от них произойти. Этот принцип — основополагающий в Торе, и она построена на нем: что провидение относится к каждому человеку в зависимости от того, что он собой представляет» (Море Невухим, 18).


Прежде чем мы подробно разберем слова Рамбама, приведем мнения других наших Учителей по этому поводу.


 


Читайте: темаВера и Знание в иудаизме


Знание веры 6. Слова наших Учителей о провидении
Слова наших Учителей о провидении


Рамбан:


«Ибо знание Всевышнего, которое есть Его провидение в нижнем мире, направлено на то, чтобы сохранять виды, и люди тоже подвержены в нем случайности, пока не придет час, когда вспомнят о них; но на благочестивых Своих обратит сердце, чтобы знать их индивидуально, чтобы Его охранение было на них постоянно, и не отходило знание и память от него никак, подобно сказанному: “не отлучит от праведника глаза Свои” (Иов 36:7), и об этом есть множество стихов Писания, как написано (Псалмы 33:18): “Вот, глаз Господа — к боящимся Его” и т.п.»


Рамбан следует мнению Рамбама, что не ко всем людям относится индивидуальное провидение. Это требует объяснения, ведь несомненно, что Всевышний надзирает над всеми деяниями людей во всех деталях, для воздаяния им, и в этом — основная суть обсуждаемой нами основы веры. Нужно понять высказывание «и люди тоже подвержены в нем случайности, пока не придет час, когда вспомнят о них». Это будет объяснено далее.


«Иов сначала думал, что вследствие ничтожности человека в глазах Всевышнего Он помещает его под власть случая… Он рассматривал человека так, как мы рассматриваем муравьев, насекомых или животных — что нет над ними высшего провидения, но только для поддержания существования данного вида» (Рамбан, Врата воздаяния). Здесь Рамбан также следует мнению Рамбама, что надзор над животными есть надзор над видом.


И так писал Рамбан в своем комментарии к книге Иова: «Нет в Торе или в пророках, чтобы Бог надзирал и хранил особи бессловесных животных; но хранит виды в числе небес и их воинства» (36:7). И добавляет там: «И по этой причине Он хранит праведников, ибо как их сердце и глаза всегда с Ним, так очи Господа на них… ибо полный праведник всегда будет охраняем от всех случайностей времени… а далекий от Бога в своих мыслях и действиях будет изгнан и оставлен случайностям».


Сефер аХинух:


«А мы, последователи истинной веры, как я слышал — относим провидение Всевышнего на все виды животных в общем, то есть чтобы каждый вид из сотворенных в мире существовал всегда и не был истреблен полностью, ибо провидение Всевышнего обеспечивает существование всякого объекта. А по поводу человеческого рода мы верим, что провидение Всевышнего относится к каждому индивидуально, и Он учитывает все деяния людей. Такое понимание мы унаследовали от великих учителей, и многие стихи Писания подтверждают это» (Заповедь 169).


Рабейну Бехайе дает определение принципа:


Он также следует пути Рамбама, и кратко определяет ключ к пониманию вопроса — два принципа в подходе Рамбама. Вот что он пишет (Берешит 18:19):


«Ты должен уразуметь, что надзор над родом человеческим в низменном мире — общий и индивидуальный, и об этом напрямую говорит стих: “Велик Ты в совете и могуч в деянии, очи Твои открыты на все пути сынов человеческих, дабы воздать каждому по путям его и по плодам деянии его”. А относительно остальных живых существ надзор общий, а не индивидуальный, он имеет целью только поддержание существования данного вида.


А индивидуальное провидение по отношению к роду человеческому подразделяется на две части: надзор над ним, чтобы знать все детали его действий и мыслей, и надзор над ним, чтобы охранять его и спасать от случайностей. Надзор, направленный на знание всех деталей действий человека, относится к любому человеку, еврею или нееврею, как написано (Псалмы 33): “Создающий вместе их сердца, понимающий все их деяния” — это провидение, следующее из Суда.


Надзор над человеком, чтобы охранять его и спасать от случайностей, относится не к каждому человеку, и не к каждому еврею, но только к праведникам. Всевышний спасает праведников от случаев, которым подвержены другие люди, и не оставляет благочестивых Своих и не спускает с них глаз, но Его провидение постоянно сопровождает праведника, не отходит от него» — это провидение, следующее из разума.


Мы удостоились узнать: в индивидуальном провидении имеются два аспекта: 1. для цели воздаяния, что, конечно, относится только к человеку, обладателю свободы выбора. 2. для того, чтобы возвысить человека сверхъестественным, чудесным управлением, которое Всевышний задействует только по отношению к праведникам. Очевидно, что оба аспекта не могут относиться к другим живым существам, и для них провидение ставит своей целью только поддержание существования данного вида.


Это то же самое, что сказал Рамбам: «Божественное провидение… следует за Судом», речь идет о первом аспекте, провидении, в одинаковой степени относящемуся ко всем людям.


«…и не будет Божественное провидение надо всеми людьми одинаково, но прямо пропорционально их человеческому совершенству…» — это второй аспект, провидение, относящееся к праведникам и имеющее целью превознести их над случайностями. Мы видим, что Учителя раннего средневековья и каббалисты следуют за мнением Рамбама.


Мы уже подчеркнули выше: несомненно, знание Всевышнего распространяется на все существующее; несомненно, Он оживляет всё объекты мира каждое мгновение и производит их из ничего. Мы говорим об индивидуальном провидении, о двух вышеупомянутых аспектах, они по самой своей сути относятся только к человеку.


Общее провидение — это провидение природы, воля Всевышнего о постоянном существовании природы. Это установленное управление в мироздании, исполнение постоянной воли Всевышнего, с Шести дней творения. Это провидение над всеми созданиями, не обладающими сознанием и свободой выбора, и соответственно не приобщающимися ко Всевышнему, ведь индивидуальное провидение зависит от этого приобщения.


А относительно провидения по отношению к людям: несомненно, Всевышний детально надзирает над всеми людьми в целях воздаяния (это первый аспект у рабейну Бехайе), но второй аспект, провидение, поднимающее человека выше законов природы, относится только к праведникам.


Именно это имел в виду Рамбан, цитату из которого мы приводили выше: «люди тоже подвержены в нем случайности, пока не придет час, когда вспомнят о них». «Случайностям» — это управление природы, относящееся ко всем людям, находящимся под властью законов судьбы; «пока не придет час, когда вспомнят о них» — это суд над их деяниями, которые были детально надзираемы для того, чтобы дать каждому справедливое воздаяние. Это индивидуальное провидение, приложенное к Суду, и объемлющее всех людей. Поразмыслите над этим хорошенько.


Другие Учителя, согласные с Рамбамом


Не будем цитировать их слова, лишь упомянем, что рав Хисдай, Бааль аИкарим, и Сфорно в своем комментарии на Тору, шли по пути Рамбама, не отступая от него ни на шаг. Мы также находим, что некоторые каббалисты последних поколений также считали так:


Раби Моше Кордоверо и Шомер Эмуним аКадмон:


Шомер Эмуним приводит слова раби Моше Кордоверо в его книге Элима, и перечисляет десять уровней Провидения. Приведем цитату из его слов, относящуюся к нашей теме:


«1. Первый тип провидения — это всеобъемлющее провидение, относящееся ко всем видам сотворенных объектов этого мира, которые не получают ни награды, ни наказания. Есть три рода таких объектов: животные, растения, неживая природа. Каждый из них делится на множество видов, как известно. Провидение над ними осуществляется через духовные сущности (ангелов-покровителей), назначенных над каждым из видов, как сказали Мудрецы: “Нет ни одной травинки на земле, над которой не было бы духовной сущности наверху, которая бьет по нее и говорит ей: ‘Расти!’” Эти ангелы получают свыше благодать для своего управления через их служение, при котором они воспевают Творца, как написано в Псалмах: “Восхваляйте Г-спода с небес, восхваляйте Его в высях…” В этом и заключается тайна “Собрания Песен” (Перек Шира), которые произносят ангелы всех творений. И через это каждый из них получает свою порцию благодати, чтобы передать ее всему тому виду, над которым он назначен. Но что касается личного провидения, например, выживет этот бык или умрет, спасется муравей или будет раздавлен, съест ли паук муху и т.п. — нет силы у высшего ангела данного вида надзирать над этим, и нет персонального надзора над животными, а тем более над растениями и неживой природой, поскольку цель, для которой они были сотворены, достигается существованием вида в целом, и нет нужды в надзоре над каждым индивидуумом. Поэтому все, что происходит с каждым отдельным представителем видов, совершенно случайно, а не постановлено свыше, за исключением случая, когда из этого есть следствие для провидения над человеком, как мы вскоре увидим.


2. Второй тип провидения — это надзор над родом человеческим, над каждым представителем которого есть персональное провидение и надзор свыше во всех деталях.


Как написано: “Я, Г-сподь, проникаю сердце, испытую почки, чтобы воздать каждому по поступкам его, по плодам деяний его”, и написано: “Ибо глаза Его (взирают) на пути человека, и видит Он все шаги его”, а царь Давид сказал: “Ты знаешь, (когда) сяду я и встану”. А мудрецы Талмуда сказали: “Человек и пальцем не пошевелит внизу, если не возвестят об этом наверху”. И еще сказали, что даже если человек огорчился из-за того, что вынул две монеты из кармана вместо одной, и теперь нужно возвратить одну обратно, это не случайно, а по воле Всевышнего. И по этой причине может существовать индивидуальное провидение над животными, растениями и объектами неживой природы — не для них самих, а ради человека. Например, если человек вышел в поле на охоту или к морю на рыбалку, над ним есть провидение свыше, которое устанавливает, сколько рыб он вытащит своей сетью. И не то чтобы Всевышний приговорил данным рыбам жить или умереть, но из-за того, что есть надзор над человеком, сколько пропитания он получит, будет ли его с излишком или ограниченное количество, получит ли его без усилий или напрягаясь. Точно так же не приговорил Всевышний данной птице или животному быть пойманным человеком, но постановил данному человеку пропитание и приготовил ему добычу — оленя или барана. И даже по поводу конкретных усилий по добыче — будет ли это легко или трудно, поймается ли олень сразу же или придется бежать за ним тысячу шагов или тысячу пять — на все есть провидение и надзор свыше. Ведь даже бежать за оленем — тягота для человека, а на человека распространяется надзор во всех его деталях, даже самых мелких.


Точно так же провидение распространяется на домашних животных человека, например, поправится ли его бык или похудеет… И все это не в качестве надзора за самым быком,


а ради его хозяина: будет ли его бык стоить одну монету или две. Или, к примеру, родит ли его овца двух ягнят или одного молочного ягненка, выйдет ли его курица в поле и там растерзает ее филин — все это будет надзор не за самой курицей, но над человеком — положено ли ему претерпеть огорчения такого рода или благословения и успех. Точно так же индивидуальное провидение может относиться к растениям, принадлежащим человеку, — даст ли его оливковое дерево много плодов или мало, принесет ли его поле урожай или его пожрет саранча, — все зависит от заслуг и грехов человека. Так же и с неживыми предметами: разобьется ли горшок, треснет ли бочка, пустая или полная — надо всем есть индивидуальный надзор свыше для того, чтобы принести данному человеку пользу или причинить полагающийся ему ущерб. Таким образом индивидуальное провидение может относиться ко всей реальности и к любому объекту: на одно поле попадет дождь, а на соседнее — нет, одно дерево плодоносит, а второе сохнет — все зависит от человека и для человека».


«Все зависит от человека и для человека» — эти слова призваны объяснить высказывания Мудрецов, из которых, на первый взгляд, следует, что индивидуальное провидение относится и к другим сотворенным объектам, а не только к человеку. Например, известный мидраш об истории с раби Шимоном бар Йохаем и его сыном: «раби Шимоном бар Йохай и его сын скрывались в пещере тринадцать лет… По окончании тринадцати лет вышли и встали на пороге пещеры. Увидели охотника, держащего лук со стрелами. Он охотился на птиц. Каждый раз, когда они слышали Голос с Небес: “Свободна! Свободна!”, — охотник не мог поймать птицу. А когда слышали: “На смерть!”, — то попадала птица в руки охотника… Сказал Рабби Шимон: “Видишь, сын мой, без провозглашения с Небес, даже птица не попадает в руки охотника. [Тем более, человек]”». (Берешит Раба 79).


Из этого мидраша некоторые Учителя приводили доказательства, что существует индивидуальное провидение также и по отношению к животным. Но как объяснил раби Моше Кордоверо, отсюда нет никакого доказательства, поскольку иногда может быть индивидуальное провидение по отношению к животным, если будет из этого следствие для человека. А ведь в данном случае провидение относилось к охотнику. Надзор над всеми объектами мира, кроме человека, состоит из двух этих аспектов: 1. Общее провидение для поддержания существования данного вида. 2. Если объект имеет отношение к проблемам человека, над ним устанавливается индивидуальный надзор.


Рамхаль:


«Господин, благословен Он, постоянно надзирает над Своими созданиями, поддерживает их существование и управляет ими согласно цели, для которой сотворил их. Человек уникален тем, что есть у него награда и наказание в соответствии с его деяниями. Поэтому и надзор над ним отличается от надзора над другими видами. Надзор над другими видами — только для поддержания существования данного вида, соответственно законам и границам, которые пожелал Всевышний. Поэтому надзор над каждым представителем вида происходит только относительно влияния этого индивидуума на вид в целом, но не относительно этого индивидуума как такового. Ведь значение индивидуумов — только в целостности всего вида. Но по отношению к человеческому роду это не так. Кроме надзора над каждым человеком соответственно значению его для человеческой расы в целом, над ним ведётся и индивидуальное наблюдение. Его деяния судятся в отдельности, и, согласно всем деталям его положения, также в отдельности издаются постановления». (Основы).


А в книге «Путь Творца» Рамхаль объясняет причину, по которой именно к человеку относится особое провидение:


«Однако поскольку род человеческий отличен от всех других видов тем, что ему дан выбор и возможность приобретения совершенства или ущербности, и в этом аспекте он — активный и воздействующий, а не воздействуемый, поэтому и надзор над человеком обязан отличаться от надзора над другими видами, ведь необходимо надзирать и надсматривать над деталями его действий, воздавать ему согласно его путям и плоду его действий. Получается, что надзору подвергаются все его действия и их порождения, и после этого, в свою очередь, надзирается над ним соответственно порождениям каждого из данных действий и воздается мера за меру, как мы упомянули раньше.


По отношению к любым другим видам, кроме человека, это не так. Ибо представители других видов не действуют сами, но получают воздействия. Они существуют только для того, чтобы поддерживать существование данного вида в целом, согласно тому, что заложено в его духовных корнях. Провидение будет поддерживать существование данного корня и его ответвлений согласно природе и закону этого корня. Но над человеческим родом, представители которого активны и воздействуют, как мы упомянули, необходим индивидуальный надзор согласно тому, что повлекут их деяния, не более и не менее». (ч.2, гл.1).


Надзор над общим воздействием духовных миров на низшие — есть часть законов природы, установленных Творцом. Он управляет этим надзором через назначенные духовные силы. Но человек, сотворенный по подобию Бога, выбирает и воздействует своими деяниями на свое состояние и состояние всего мироздания. Все эти вопросы — выше системы природы, и надзор над ними индивидуален, производится Самим Творцом, ведь они связаны с целью Творения.


В пророческих видениях, как объясняет Рамхаль, общее провидение будет выглядеть как круг, что указывает на равномерность всеобъемлющего надзора надо всем, а индивидуальное провидение выглядит как прямая линия, и эти прямые линии разделяются на правые, левые и средние, указывая на Суд, детально и индивидуально взвешиваемый на весах справедливости.


«Например, форма объемлющей окружности, у которой нет ни правой стороны, ни левой, ни начала, ни конца, указывает на одно общее провидение, охватывающее каждое наблюдаемое явление одинаково. Прямая форма, обладающая разделением на правую и левую сторону и середину, имеющая голову [верх, начало] и ноги [низ, конец], указывает на ступенчатое, направленное провидение, идущее от верхнего к нижнему, располагающее все наблюдаемое в иерархии; так же и отдельные элементы будут находиться одни справа, другие слева. Объяснение этому таково: наш низменный мир находится под влиянием общего провидения для его существования по воле Всевышнего, и с точки зрения этого существования нет разницы между разными видами и разными людьми, и одинаково необходимо существование космоса и крошечного комара. Выходит, что Б-жественное провидение охватывает все созданное, не делая различий, и провидение как будто “несет” их всех, и все они поддерживаются его силой. Однако провидение правосудия, которое связано со служением, — это провидение, разделяющееся на множество частных деталей, поскольку Милосердный, благословен Он, взвешивает каждую вещь на весах справедливости, как ко благу, так и к злу, всякую вещь саму по себе, с конкретной причиной, соответствующей ее сути» (Даат Твунот, 190). Такое провидение относится только к человеку, обладателю свободы выбора.
Знание веры 7. Виленский Гаон о Провидении
Мнение Виленского Гаона


Подход Гаона к данному вопросу требует пристального изучения, поскольку на первый взгляд он противоречив.


С одной стороны, можно понять, что Гаон считает: существует индивидуальное провидение не только над человеком, но и над остальными сущими. В предисловии к Сифра деЦниюта он пишет:


«Все, что было, есть и будет до скончания мира — заключено в Торе от первого и до последнего ее слова. И не только общие принципы, но и детали каждого вида и каждого человека в частности, все что случится с ним от рождения до смерти, все его перипетии в мельчайших деталях. И также все виды животных и зверей в мире, и все травы и растения и неживые объекты, и все их детали в каждом виде и индивидууме, до скончания мира, и все что случится с ними и их корнем. А все, что сказано о праотцах, о Моше и Израиле, относится к каждому поколению, поскольку их искры вновь рождаются в каждом поколении, как известно. И также все, что с ними происходит, от Адама до конца Торы, есть во всяком поколении, как известно понимающим. И так это с каждым человеком…»


А в комментарии к Торе Гаон пишет: «Управление природы — но все судит Бог и управляет Своим Провидением, ибо человек не ударит пальцем внизу, если не провозвестят об этом наверху (Хулин 7), и даже птица не попадает в руки охотника без предназначения Свыше; но природа является посланником. К примеру, когда выходит постановление, что некто должен обеднеть, а кто-то — разбогатеть, то Всевышний делает так, что этот теряет, а тот находит, а не производит чудо, чтобы у одного появилось имущество из ничего, а у другого оно улетело на небо; в этом и заключается природа. В качестве аллегории мы можем себе представить, как царь сидит в своем дворце, и видит издалека людей с одной стороны, и животных с другой, и посылает человеку его пропитание, пшеницу, с помощью блоков, веревок и других ухищрений, пока не дойдет до него, и также животному — овес, а они видят только непосредственную причину и думают, что эта причина — сама по себе…» (Яэль Ор, Зоар Шлах 157).


С другой стороны, Гаон прямым текстом пишет нечто обратное:


«…а в провидении есть два аспекта: общее провидение, а именно — над всеми Его творениями и над всем миров в общем, и частное провидение только над Израилем… И потому говорят в каждом благословении “Господь Бог наш, царь мира”: “Господь” в аспекте скрытия и “Бог наш” — что надзирает над нами индивидуально, и “Царь мира” — что хотя надзирает над нами индивидуально, Он надзирает также над всем миром в общем и царствует над ним» (Адерет Элияу, Дварим 1:6).


И также в сборнике комментариев Гаона на Сифра деЦниюта написано: «Дело в том, что индивидуальное провидение относится только к избранному Им народу, который является категорией “индивидуального человека” в мире, и так в каждом мире, и это “прямой человек” в данном мире. Но от него проистекает общее провидение в каждом мире, и это категория “кругов”…» (Выше объяснялось, что общее провидение символизируется кругом, а частное — прямой линией).


Объяснение слов Гаона


Нам представляется, что слова Гаона можно объяснить в соответствии с основными принципами, которые мы перечислили выше.


о» (Рамбам, Законы Основ Торы, 2:9). Еще объяснялось, что Всевышний дает жизнь всему в каждый момент времени: «Основа основ и столп мудрости — знать, что есть Первый сущий, и он привел к существованию все существующее, и все существующее на небе, и на земле, и между ними существуют только в силу истинного Его существования» (Основы Торы, 1:1).


А ведь Всевышний «смотрел в Тору и творил мир», а раз так, то несомненно, что в самой Торе, жизненной силе миров во всех их деталях, все это содержится. Именно это имел в виду Гаон, говоря, что все детали реальности во всех их ипостасях записаны намеком в Торе; но здесь совершенно не имеется в виду индивидуальное провидение.


Я нашел, что именно так понимал слова Гаона его ближайший ученик, раби Хаим из Воложина:


«Дело в том, что святая Тора есть речь Всевышнего, и речением Его уст в акте творения… эманированы и сотворены миры, высшие из высших, мириады мириад, со всем порядком их состояния и их деталями, и все включено в них, и так каждым речением (из Десяти) сотворены все детали видов и аспектов того типа, о котором сказано данное речение.


Как написано в Зоаре (Трума): Когда Всевышний сотворил мир, смотрел в Тору и творил мир, и в Торе сотворен мир так, как он существует, как написано: “…и была я у Него мастерством…”, Тора восклицает: “…и была я у Него мастерством …”, мной сотворил Всевышний мир, ибо прежде чем был сотворен мир, предварила его Тора… И когда пожелал Всевышний сотворить мир, смотрел в Тору, в каждое слово, и делал в соответствии с ней мастерство в мире, поскольку всякое действие и творение всех миров — в Торе они… В Торе написано “В начале сотворил…” — смотрел в это слово и сотворил небо, написано в ней “И сказал Бог: да будет свет” — смотрел на это слово и сотворил свет, и так в каждом слове, написанном в Торе, смотрел Всевышний и делал это действие, и об этом написано “и была у Него мастерством”, таким образом весь мир сотворен.


Поэтому вся Тора и все миры, их принципы и детали и все их аспекты содержатся и выражены намеком в Десяти Речениях сотворения мира. Как писал наш великий учитель, благочестивый Гаон, в комментарии на Сифра деЦниюта, гл. 5» (Нефеш аХаим, ч.4, гл.10).


Таким образом, вышеприведенные слова Гаона вообще не относятся к провидению. Речь в них идет обо всем акте творения.


Что же касается его слов в Яэль Ор, то оттуда нет доказательства: насчет истории с Рашби и птицей — уже объяснялось, что провидение там относилось к охотнику. А по поводу пропитания животных — оно дается для поддержания существования данного вида, как писал Рамхаль: «Надзор над другими видами — только для поддержания существования данного вида, соответственно законам и границам, которые пожелал Всевышний. Поэтому надзор над каждым представителем вида происходит только относительно влияния этого индивидуума на вид в целом, но не относительно этого индивидуума как такового. Ведь значение индивидуумов — только в целостности всего вида» (Основы).


«Надзор над каждым представителем вида для поддержания существования данного вида» означает: Всевышний надзирает, каким образом (вид пищи, и другие условия существования) обеспечить существование всех индивидуумов данного вида по их числу, с целью существования данного вида; но нет индивидуального отношения к данному животному — суда над ним по его деяниям и т.п.


В соответствии со сказанным можно объяснить слова Гемары: «Раби Йоханан, когда увидел цаплю, сказал (Псалмы 36:7): “Суды Твои — великая бездна”». Раши объясняет: «Ты предуготовил цаплю, чтобы судить рыб и осуществлять Твое мщение, умерщвлять тех, кто должен умереть». Гемара продолжает: «Когда видел муравья, сказал (там же): “праведность Твоя — как горы Божьи”». Раши: «даже муравей считается цельным и определенным живым существом, как большое животное». Здесь также не имеется в виду, что определенная рыбина специально съедается цаплей, ведь чем она согрешила? И за что можно ей мстить? Но речь идет лишь о видах, которым предуготовлено быть уничтоженными, и о поддержании существования мельчайших созданий и обеспечении из пропитания.


Из всего вышесказанного следует, что и по мнению Гаона индивидуальное провидение относится только к человеку.
Знание веры 8. Мнение, что есть индивидуальное провидение по отношению ко всему
Мнение, что есть индивидуальное провидение по отношению ко всему


Выше мы привели слова Яарот Дваш, который считает именно так, обосновывая свое мнение на мидраше — истории с Рашби, слышавшим небесный голос о птицах. Некоторые великие хасидские ребе тоже считали так.


Раби Цадок аКоэн писал в своей книге При Цадик: «Ведь все приходит по промыслу от Всевышнего, и даже с животными ничто не происходит случайно. Как сказали в Иерусалимском Талмуде о Рашби, который слышал голос с неба…»


И также один из великих учеников Бааль Шем Тора, раби Пинхас из Корица, писал: «Нужно верить, что даже соломинка, лежащая на земле — по указанию Всевышнего, Который решил, что концы соломинки будут лежать в таком-то определенном направлении».


А раби Менахем из Витебска писал в своей книге: «Никакая травинка не высыхает и не вырывается, и никакой камень не кидается, кроме как в предуготовленное время и место… И нет никакого (самостоятельного) движения, великого или малого, от первого сжатия и до низшей ступени на земле и под землей, все от Него, по Его мудрости в Его имени, и дабы раскрыть Его божественность, мудрость и качества».


И так писал раби Хаим из Цанза: «Никакому сотворенному существу невозможно существовать без того, чтобы Творец всех миров оживлял и питал его, и все — по промыслу Божию, и хотя Рамбам считал иначе, на самом деле даже птица не поймается без надзора свыше».


А раби из Мункача советовал изучать книгу «Шомер Эмуним Акадмон», пропуская при этом главу, в которой идет речь о провидении (где автор приводит мнение раби Моше Кордоверо, соответствующее мнению Рамбама).


Мы уже привели выше, что мнение остальных мудрецов Израиля, включая первых и последних каббалистов, совпадает с мнением Рамбама. И по их определению понятия «индивидуальное провидение» невозможно отнести его к животным и растениям.


К данному вопросу можно добавить следующее:


Цель творения — воскрешение мертвых


Цель всего мироздания — достижение им совершенного исправления, мира воскрешения, где все существующие будут исправлены, и воссияют в тайне Единства: раскроют цель своего сотворения — раскрытие в них Славы Небес. И даже зло превратится в добро, и все мироздание засияет драгоценным светом, и откроется, что ничто не было сотворено впустую, не было пустого пространства — пустого от раскрытия славы царства Всевышнего. В данном контексте у каждого творения есть своя миссия и предназначение, даже если мы сегодня не знаем его.


Любой объект на Святом языке называется давар, поскольку он сотворен изрекать — ледабер — славу Небес. Сегодня мы не слышим эти речи, но в Грядущем исполнится: «И откроется, что уста Господа говорили». Как писал Лешем:


«Глубинная суть воскрешения мертвых в том, что это не только надежда, обетованная человеку, но оно — одно из необходимых предназначений для всех сил мироздания со дня его основания до конца всех дней мира… все его силы во всех деталях в будущем обновятся и исправятся во время воскрешения мертвых. Воскрешение мертвых будет не только для человека, но все детали сил всего мироздания и его управления — все они будут исправлены и обновлены. Концепция воскрешения мертвых для человека, который есть микрокосм, будет происходить как для всего мира в общем и в частном… Все пробудится и встанет и засияет во время исправления. Не пропадет никакой, даже малозначимой, силы из них».


Именно в данном контексте сказаны слова Гаона, приведенные выше, что все детали сил сотворенных объектов во всех их перипетиях содержатся в Торе, — поскольку у каждого из них есть цель и назначение, и ничто из них не сотворено впустую.


Таким образом, мы удостоились понять: индивидуальное провидение, как его определили наши Учителя, содержит два аспекта: управление Суда с целью воздаяния, и возвышенное провидение по отношению к праведнику, которое выше управления природы. Эти аспекты, несомненно, относятся только к человеку.


Но все сотворенные, от первого эманированного объекта до мельчайшего комара — существуют в силу истинности Всевышнего и все они получают свою жизненную силу от Него в каждый момент времени. Мы также удостоились познать, что все детали аспектов реальности выражены намеком в Торе, нет в них пустого и тщетного, и все они возродятся в Грядущем, будут сиять драгоценным светом и выражать славу Небес.


 


Читайте: темаВера и Знание в иудаизме
Знание веры 9. Дополнительные сведения об общем и индивидуальном провидении
В книге Шомер Эмуним аКадмон от имени раби Моше Кордоверо приводится десять типов провидения:


1. Первый тип провидения — это всеобъемлющее провидение, относящееся ко всем видам сотворенных объектов этого мира, которые не получают ни награды, ни наказания. Есть три рода таких объектов: животные, растения, неживая природа. Каждый из них делится на множество видов, как известно. Провидение над ними осуществляется через духовные сущности (ангелов-покровителей), назначенных над каждым из видов, как сказали Мудрецы: «Нет ни одной травинки на земле, над которой не было бы духовной сущности наверху, которая бьет по нее и говорит ей: ‘Расти!’» Эти ангелы получают свыше благодать для своего управления через их служение, при котором они воспевают Творца, как написано в Псалмах: «Восхваляйте Г-спода с небес, восхваляйте Его в высях…» В этом и заключается тайна «Собрания Песен» (Перек Шира), которые произносят ангелы всех творений. И через это каждый из них получает свою порцию благодати, чтобы передать ее всему тому виду, над которым он назначен. Но что касается личного провидения, например, выживет этот бык или умрет, спасется муравей или будет раздавлен, съест ли паук муху и т.п. — нет силы у высшего ангела данного вида надзирать над этим, и нет персонального надзора над животными, а тем более над растениями и неживой природой, поскольку цель, для которой они были сотворены, достигается существованием вида в целом, и нет нужды в надзоре над каждым индивидуумом. Поэтому все, что происходит с каждым отдельным представителем видов, совершенно случайно, а не постановлено свыше, за исключением случая, когда из этого есть следствие для провидения над человеком, как мы вскоре увидим.


2. Второй тип провидения — это надзор над родом человеческим, над каждым представителем которого есть персональное провидение и надзор свыше во всех деталях. Как написано: «Я, Г-сподь, проникаю сердце, испытую почки, чтобы воздать каждому по поступкам его, по плодам деяний его», и написано: «Ибо глаза Его (взирают) на пути человека, и видит Он все шаги его», а царь Давид сказал: «Ты знаешь, (когда) сяду я и встану». А мудрецы Талмуда сказали: «Человек и пальцем не пошевелит внизу, если не возвестят об этом наверху». И еще сказали, что даже если человек огорчился из-за того, что вынул две монеты из кармана вместо одной, и теперь нужно возвратить одну обратно, это не случайно, а по воле Всевышнего. И по этой причине может существовать индивидуальное провидение над животными, растениями и объектами неживой природы — не для них самих, а ради человека. Например, если человек вышел в поле на охоту или к морю на рыбалку, над ним есть провидение свыше, которое устанавливает, сколько рыб он вытащит своей сетью. И не то чтобы Всевышний приговорил данным рыбам жить или умереть, но из-за того, что есть надзор над человеком, сколько пропитания он получит, будет ли его с излишком или ограниченное количество, получит ли его без усилий или напрягаясь. Точно так же не приговорил Всевышний данной птице или животному быть пойманным человеком, но постановил данному человеку пропитание и приготовил ему добычу — оленя или барана. И даже по поводу конкретных усилий по добыче — будет ли это легко или трудно, поймается ли олень сразу же или придется бежать за ним тысячу шагов или тысячу пять — на все есть провидение и надзор свыше. Ведь даже бежать за оленем — тягота для человека, а на человека распространяется надзор во всех его деталях, даже самых мелких. Точно так же провидение распространяется на домашних животных человека, например, поправится ли его бык или похудеет… И все это не в качестве надзора за самым быком, а ради его хозяина: будет ли его бык стоить одну монету или две. Или, к примеру, родит ли его овца двух ягнят или одного молочного ягненка, выйдет ли его курица в поле и там растерзает ее филин — все это будет надзор не за самой курицей, но над человеком — положено ли ему претерпеть огорчения такого рода или благословения и успех. Точно так же индивидуальное провидение может относиться к растениям, принадлежащим человеку, — даст ли его оливковое дерево много плодов или мало, принесет ли его поле урожай или его пожрет саранча, — все зависит от заслуг и грехов человека. Так же и с неживыми предметами: разобьется ли горшок, треснет ли бочка, пустая или полная — надо всем есть индивидуальный надзор свыше для того, чтобы принести данному человеку пользу или причинить полагающийся ему ущерб. Таким образом индивидуальное провидение может относиться ко всей реальности и к любому объекту: на одно поле попадет дождь, а на соседнее — нет, одно дерево плодоносит, а второе сохнет — все зависит от человека.


3. Третий тип провидения — это общее провидение, которое аннулирует индивидуальное провидение. К примеру, всенародное бедствие. Когда дано ангелу-разрушителю разрешение на уничтожение, он не различает между праведниками и злодеями, как сказали мудрецы: «Мор в городе — не выходи из дома». Но это относится только к несовершенному праведнику. Ибо есть три вида праведников: есть праведник — основа мира, который своей праведностью может спасти весь мир, как например наши Праотцы или Моше-рабейну. И даже если вышел приговор свыше о разрушении города или о потоплении корабля — такой праведник в силах спасти всех их своими заслугами. А есть праведник, который может спасти только самого себя, как например Ноах. Но есть и такие праведники, которые погибают вместе с другими, и не могут спасти даже самих себя, и о них сказано: «…И есть гибнущий без суда». Причина их гибели в том, что они видели преступления окружающих, но не противились им, а должны были выступить против или сбежать; а тем более, если видели грех и радовались. Или причина может быть в том, что числится за ним какой-то грех, и когда встречает разрушителя, тот вспоминает ему долг. Поэтому при казни первенцев в Египте евреям было сказано: «…А вы не выходите из двери вашего дома до утра». И все происходит по высшему суду и провидению: в момент гнева Всевышнего вспоминают человеку его прегрешение, и с несовершенным праведником может произойти несчастье вместе с его соседями и согражданами. Но если бы он вовремя сбежал оттуда, спасся бы.


4. Четвертый тип провидения — индивидуальный надзор над животными и целыми народами через ниспослание им успеха и спасения, чтобы они могли выполнить свою миссию, предусмотренную Всевышним. Даже для животных могут произойти знамения, чтобы спасти их по воле Всевышнего, но не ради них самих. Ведь животное или злодей не достойны такого провидения или спасения, но исключительно ради миссии, которая им предуготована. К примеру, злодей должен породить сына-праведника, который принесет пользу многим людям. Например, Шими заслуживал смерти, но получил отсрочку, потому что в будущем от него должен был произойти Мордехай. И также написано в Торе не причинять зла Моаву — из-за двух душ, которые в будущем произойдут от них. И так случается в каждом поколении: Всевышний посылает благо злодею, но не ради него самого, а для пользы праведника. А люди, не зная будущего, изумляются этому. Но Тот, перед Кем будущее открыто, видит вещи от начала и до конца и устанавливает их в Своей мудрости так, как должно быть — исправляя ошибки людей, испортивших правильный порядок вещей, или просто потому, что какая-то реальность должна существовать в мире.


5. Пятый тип провидения — о видах смерти в зависимости от возраста. Существует четыре вида: выкидыши, маленькие дети, молодежь от 13 до 20 лет и люди старше 20 лет. Выкидыши — это те души, которые заслужили отсечение души или смерть по приговору суда; они перевоплощаются в зародышей и погибают, и их родители тоже заслужили эти страдания. Таким образом, суд Всевышнего истинен и справедлив. А причина выкидыша зависит от совершенного ими преступления. Если они съели что-то запрещенное, что карается отсечением души, то выкидыш может произойти посредством отравления. А если они нарушили шабат запрещенной работой, может произойти выкидыш посредством перенапряжения матери. Если их преступление заключалось в запрещенной половой близости, выкидыш может случиться посредством интимных отношений с беременной. Если они заслужили смертный приговор суда через побиение камнями, мать падает и у нее случается выкидыш, а если сожжением — она обжигается и от этого выкидывает и т.п. Смерть детей до 13 лет происходит за грехи их родителей, и суд справедлив к их отцу, к матери и к ним. Гибнущие от 13 до 20 лет — это те, кто в предыдущем перевоплощении погрязли в определенном грехе, и в новом перевоплощении они снова близки к тому же греху. В таком случае у ангела смерти есть право забрать их прежде, чем они опять увязнут в том грехе, к которому имеют склонность. Когда качество Суда преобладает в мире, ангелу смерти дана возможность поразить их в момент суда, и об этом сказано: «…И есть гибнущий без суда».


6. Шестой тип провидения связан с физическими страданиями человека, например болезнями. Некоторые из них происходят от человеческой глупости. Тот, кто ходил раздетым в холод и простудился, подобен самоубийце, и за такие действия придется дать ответ. Таков же и тот, кто навлекает на себя болезни, преследуя свои страсти. И тот, кто не предпринимает усилий для лечения, тоже грешит. А если из-за болезни пострадало его служение Творцу, с него спросится и за болезнь. Ведь человек обязан искать излечения, уповая при этом на Всевышнего, как земледелец, сеющий семена и уповающий на Творца, Который даст дождь, и земля родит и произрастит пищу для всех. Так же и в данном случае: человек должен искать исцеления и пытаться применять разные средства. Ведь возможно, что именно этот врач, именно это лекарство и именно в это время принесет ему излечение. Некоторые болезни не оставляют человека до самой смерти, но все постановлено Свыше, и его страдания отмерены по злодеяниям человека, не больше и не меньше, и все происходит по воле Всевышнего, и даже то, сколько денег человек потратит на лечение, — все по суду и по счету.


7. Седьмой тип провидения — страдания, порожденные любовью (Творца). Некоторые из них приходят без греха, но, вместе с тем, начинаются с проступка, за которым следует суд, подобно истории с Рабби и теленком, и подобно страданиям Иова, и т.п. Однако в конце их — любовь. А есть страдания, которые полностью любовь, когда нет у человека никакого греха. И о таких страданиях сказали в Талмуде: «Не нужно ни их, ни награды за них». А смысл этих страданий объяснили в Зоаре: они необходимы для спасения многих, чтобы Сатан не предъявлял им обвинения. Зоар приводит притчу о пастухе, который должен был перевести стадо через реку, и в это время появился волк, готовый загрызть овец. Подумал мудрый пастух: что же мне делать? Пока я буду переводить ягнят, волк съест всех. Бросил перед волком самого матерого барана, и пока они боролись, перевел все стадо. Смысл притчи в том, что иногда есть суд в Шехине из-за деяний поколения, и необходимо перенаправить этот суд, занимая им Сатана, чтобы тот не обвинял многих. В таком случае этот суд изливается на праведника, и страдания праведника избавляют все поколение от обвинений Сатана. Иногда это приведет к смерти праведника, и в этом заключается тайна понятия «смерть праведников искупает».


А праведник получит за это чудесную награду, подобно раби Акиве и его товарищам, как известно. Еще существуют страдания, порожденные любовью, хотя и приходят в результате греха, как написано: «Ибо кого любит, Г-сподь наказывает, и как отец сыну благоволит». Это любовь с наказанием и страданиями, как сказали в Талмуде: «Одно — если были у него дети и умерли, это страдания, порожденные любовью; а другое — когда вообще их не было». Может случиться, что по милости Всевышнего к человеку, даст ему детей, и они умрут за свои преступления. Это те души, которые должны были уйти из мира в определенный момент из-за своих собственных преступлений в предыдущем перевоплощении. А грехи родителей, которые заслуживали смерти, будут искуплены, так как смерть детей подобна собственной смерти. Это — жертва искупления и очищения в нескольких аспектах. Во-первых, отец получает расплату и искупает преступление. Во-вторых, те души очищаются. В-третьих, они будут его детьми после воскрешения мертвых. В-четвертых, удостаивается воспитывать их и учить Торе. А тот, кто страдает из-за того, что у него вообще не рождаются дети, не получает ничего из этих четырех вещей.


8. Восьмой тип провидения — это испытание праведника, нечто подобное десяти испытаниям, которым подвергся Авраам. Написано: «Г-сподь праведника испытает». И когда праведник выдерживает испытание, это влечет высшее единение Шехины, как сказано об Аврааме: «Сейчас познал Я, что боишься ты Б-га» — слово «познал» можно понять как сочетание, зивуг. Тот, кто приглашается к испытанию, но избегает его, наносит ущерб высшим мирам. А тот, кто выдерживает испытание, как Авраам, Ицхак и Яаков, — становится колесницей для Всевышнего.


9. Девятый вид провидения — это несчастные случаи и происшествия, происходящие с человеком из-за его глупости, когда он сам приносит себе зло. Например, если человек получает различные блага, ему следует — из опасения сглаза — прятать их от людей, а не выставлять напоказ, поскольку в мире есть достаточно обвинителей, как духовных, так и материальных, которые утверждают, что этому человеку блага не полагаются. Духовные обвинители облачатся в материальное, и злой глаз получит власть над событиями жизни этого человека. И если Всевышний благословил того человека, а он выставляет получаемое им добро напоказ, злой глаз получит над ним власть, и полученное им благословение аннулируется и пропадет. Об этом сказано: «Глупость человека извращает путь его, а сердце его негодует на Г-спода». А из Зоара можно понять, что это ему еще и засчитается за грех, поскольку высшие влияния должны быть реализованы, и не следует их задерживать или аннулировать. Нечто подобное мы находим в истории с Яаковом и его сыновьями, когда он говорит им: «Зачем вам выставлять напоказ (что у нас есть пища в голодное время)?» Ибо человеку запрещено показывать сытость во время голода — тем самым он причиняет ущерб и вызывает обвинение по отношению к качеству, властвующему в данный момент. Есть также ситуации, когда свыше человеку посылают благо, а он отвергает его. Например, человек был здоров, вышел раздетым на мороз и заболел. Если он поступил так ради служения Творцу, например, чтобы пойти в синагогу, тогда разрешается подвергнуть себя определенной опасности во имя заповеди. Но если сделал это ради мирской суеты, поступил неправильно. И даже ради служения Б-гу не следует идти туда, где опасность неминуема (или велика). Мы находим, что пророк Шмуэль не хотел идти к царю Шаулю, поскольку опасался, что тот убьет его. И Всевышний согласился с ним, приказав ему взять с собой телицу и сказать Шаулю, что идет приносить жертву. Сюда же относятся те, кто женятся ради денег, а потом негодуют, что вынуждены жить со змеей. Более того, их еще будут судить наверху за то, что нарушили закон, запрещающий жениться из-за имущества. И много других подобных случаев, когда человек страдает из-за своего неправильного выбора. В таком случае не стоит вопрос, почему праведнику плохо (даже если это совершенный праведник) — ведь его собственное поведение привело к беде. И знай, что зло, страдания и болезни, которые постигли человека из-за неправильного питания, из-за того, что вредил своему здоровью и вел себя неверно, подвергая себя опасности, и т.п. — не считаются искупающими страданиями. Наоборот, он умаляет служение Творцу, не храня свое здоровье и те блага, которые Он по Своей милости дал человеку, чтобы у того была возможность служить Ему.


10. Десятый тип провидения — сокрытие Лица Всевышнего, когда из-за греха человека оставляет Его Творец на волю природы и случая. И по этой причине даже на заповеданную войну (завоевание Земли Израиля во времена Йеошуа) брали оружие, хотя «не мечом и не копьем спасет Г-сподь». А тот, кто идет на войну без меча в руке, — самоубийца и глупец. И так же — во всех подобных случаях. А поэтому как мы можем удивляться, видя праведника, которому плохо: ведь, возможно, по отношению к нему произошло сокрытие Лица. Мы видим на примере праотца Яакова: после всех обетований Всевышнего, даже отправляясь исполнить заповедь, он все равно боялся, что неосознанно согрешил, и это приведет к отмене индивидуального провидения и к несчастью. Кто же тогда может быть уверенным в своем уповании?! Поэтому нужно опасаться случайностей и хранить себя от них: ведь, быть может, в данный момент из-за какого-то греха Лик Всевышнего скрыт от человека, и он подвержен опасности несчастного случая. И даже малый грех может привести к отмене индивидуального провидения над человеком. И если в тот момент, когда он отдалился от Творца, случится тяжкое происшествие, это может таить в себе опасность для него. Зная эти десять типов провидения, можно ответить на все вопросы и сомнения в деталях Б-жественного управления, возникающие по поводу «праведника, которому плохо» и подобные им. Рассмотри их внимательно и увидишь, что они включают в себя все виды управления этим миром. И пойми, что все происходит по справедливости и по суду, так что нет места для негодования и претензий, — ведь все зависит от действий самого человека. И в соответствии с его отдалением или приближением к Всевышнему будет управлять им Б-жественное Провидение. Причем это отдаление или приближение к Всевышнему действиями человека могло произойти сейчас, а могло и в предыдущем перевоплощении. В этом и заключается общая причина всего разнообразия высшего управления человеком, ибо со стороны Всевышнего никогда нет препятствия для блага каждого.


В книге раби Моше Кордоверо Эйлима приводятся пятнадцать типов провидения в зависимости от времени и эпохи, от сотворения мира и до воскрешения мертвых, и все они меняются в соответствии с сочетаниями высших Божественных качеств, действующих в данное время.
Знание веры 10. Ущерб, наносимый обладателем свободы выбора
Ущерб, наносимый обладателем свободы выбора


Следует обсудить еще один вопрос: в состоянии ли обладатель свободы выбора нанести ущерб человеку в том случае, когда нет приговора Небес об этом ущербе? Источник данной темы — слова Ор аХаим в его комментарии на Тору, стих «И услышал Реувен, и спас его (Йосефа) от их (братьев) рук»:


«И спас его от их руки — означает: поскольку человек обладает свободой выбора и волей, и может убить того, кто не повинен смерти, а хищные животные не повредят человеку, если он не достоин смерти по приговору Небес. В этом смысл слов “и спас его от их рук”, то есть — от рук обладателей свободы выбора. Слова братьев “и посмотрим, что станется с его снами”, тем самым отвергнуты, ведь свобода выбора отменяет видение будущего, и если они убьют его — это не доказывает, что он лгал» (Берешит 37:25).


Данное высказывание, если воспринимать его буквально, может с корнем вырвать упование на провидение Всевышнего в большей части ситуаций, с которыми человек встречается. Ведь человек, по большей части, имеет дело с людьми, а не с животными, и если обладатель свободы выбора может убить его, нанести физический или материальный ущерб — несмотря на то, что с Неба ему не было вынесено такого приговора — то вера в индивидуальное провидение и, как следствие, упование на Всевышнего, в большинстве случаев не имеют смысла.


Источник слов Ор аХаим — в Зоаре: «И взяли его и кинули его в яму» — если в ней были змеи и скорпионы, почему написано о Реувене «чтобы спасти его от их рук, вернуть его к отцу»? Разве Реувен не опасался, что змеи и скорпионы повредят ему, как же он сказал «вернуть его к отцу», и написано «чтобы спасти его»? Но видел Реувен, что братья хотят повредить ему, поскольку знал, насколько они ненавидят его, и их желание — убить его. Сказал Реувен: лучше ему попасть в яму со змеями и скорпионами, и не быть переданными в руки ненавистников, которые не пощадят его. Отсюда сказали: пусть человек лучше попадет в огонь или в яму со змеями и скорпионами, но не в руки ненавистников — из них мало кто может спастись. И потому сказал «чтобы спасти его от их рук», поскольку здесь, в месте змей и скорпионов, если он праведен — Всевышний сотворит ему чудо, а иногда заслуги предков помогают человеку и он спасется от них; но если передан в руки ненавистников, мало кто может спастись. И потому сказал «чтобы спасти его от их рук», именно «от их рук», а не написано «чтобы его спасти» и всё. Но сказал Реувен: пусть спасется от их рук, а если умрет в яме — умрет, и потому написано «и услышал Реувен, и спас его от их руки» (Зоар, 185).


Слова наших Учителей на данную тему


«Человек не может тронуть то, что предуготовлено его товарищу, и царство не может тронуть то, что предуготовлено другому, даже на толщину волоса» (Йома, 35).


«…И должен знать истинно, что не в силах человека из плоти и крови сделать ему добро, и спасти его, если не постановит так Всевышний, как сказано (Ирмия 17:5): “Проклят муж, уповающий на человека”… И также должен знать истинно, что не в силах человека из плоти и крови причинить ему зло, как сказано (Псалмы 56:5): “Господь со мной, не убоюсь, что сделаем мне человек?”, ибо не следует человеку страшиться руки плоти и крови…» (Рабейну Йона, Мишлей 23: 25-26).


Приводится в жизнеописании праведника, раби Зунделя из Саланта от имени Гаона: «Это ошибка то, что принято считать, что обладатель свободы выбора может сделать что-то человеку без постановления Всевышнего, но во всех других ситуациях суждено человеку, о какой камень он споткнется, а в случае с обладателем свободы выбора не предуготовлено, какой именно обладатель свободной воли сделает ему добро или зло; но если нет постановления Свыше, обладатель свободы выбора не может сделать ему ничего».


И так писал раби Саадия Гаон: «И спрашивают: если человек отдан на смерть, по естественным причинам или в качестве наказания, когда убьет его злодей, как Изевель убила пророков, что можно сказать о таком событии и к кому его можно отнести? Мы говорим, что смерть — дело рук Всевышнего, а убийство — действие злодея, и если уже Высшая мудрость предписала человеку смерть, то если бы этот убийца не злодействовал и не убил бы его, он умер бы от другой причины. То же самое относится к краже, если Творец постановил уничтожить часть имущества человека в качества наказания или испытания, что мы можем сказать о краже, от Всевышнего ли она? Ответ таков: потеря денег — деяние Всевышнего, а кража — деяние людей, и если Высшая мудрость решила, что человек потеряет данную вещь, то если бы вор не украл ее — она бы пропала другим образом. Так ответили Шмайя и его брат одному из римских императоров и сказали: с Неба постановили нам смерть, если ты не убьешь нас — много есть у Него посланников, которые могут поразить нас» (Эмунот веДеот, 4).


Писал Рамбан: «На основе великих и общеизвестных чудес человек признает и скрытые чудеса, которые являются основой всей Торы, ибо нет у человека доли в Торе нашего учителя Моше, если он не верит, что все происходящее с нами — все чудо, нет в нем природы и естественного хода событий, как по отношению к обществу, так и по отношению к индивидууму. Но если он будет выполнять заповеди — получит награду, а если нарушит их — подвергнется наказанию, всё по приговору Всевышнего» (Шмот 13:16).


«Всё» — без исключения, так что нельзя сказать, что большая часть происходящего с нами, а именно интеракции с другими людьми — обладателями свободы воли, случается не по приговору Всевышнего.


И так писал Сефер аХинух (Заповедь 241, запрет мстить): «Из корней заповеди, чтобы знал человек и положил на сердце свое, что все, что происходит с ним, от доброго до злого, идет от Творца. И от руки другого человека тоже не станется ничего без воли Всевышнего. Поэтому если кто-то причинил человеку страдания или боль, должен знать в своей душе, что его грехи повлекли это, и Всевышний приговорил его к этому, и не будет постоянно размышлять, как отомстить обидчику, ибо не он причина бедствий, а собственный грех. Как сказал Давид: “оставьте его, пусть проклинает, ибо сказал ему Господь проклинать” (Шмуэль 2, 16:11)


В книге Кад аКемах, написанной рабейну Бехайе, сказано: “Один из аспектов упования на Всевыщнего — совершенно не полагаться на человека. И знать истинно, что плоть и кровь не может сделать ему добро и спасти его, если Всевышний не постановит так…”


И так писал Гаон в комментарии на Притчи (18:19): “Это указывает нам, что не следует человеку ссориться с товарищем ни по какому поводу, ибо все постановляется от Господа… зачем же ссориться? И так сказали в Гемаре (Йома 38): “По имени тебя назовут, и на твое место тебя посадят, и из твоего дадут тебе, и никто не может тронуть того, что приготовлено для другого…” Раши объясняет: “Не следует человеку беспокоиться о том, что кто-то ущемит его материально… ибо твое пропитание определено тебе с Небес”. Это доказательство из Гемары прямым текстом.


То же самое сказано и в трактате Таанит (18): “Мы приговорены Всевышним к смерти, и если ты не убьешь нас, много убийц есть у Него, много медведей и львов есть у Всевышнего в Его мире, которые могут напасть на нас и убить нас. Но Он передал нас в твои руки только для того, чтобы в будущем взыскать нашу кровь с тебя”. А ведь там речь идет об обладателе свободы воли, который хотел их убить.


И вся глава об уповании в книге рабейну Бехайе учит, что человек не может ни принести пользы, ни нанести ущерб ни в чем другому человеку без постановления с Неба. Данный принцип постоянно повторяется там: “Нет силы в руке никакого творения помочь или нанести ущерб себе или другому, как только с разрешения Творца…”


Вот что писал Хазон Иш о силе злого глаза: «Одна из тайн творения — что человек своей мыслью приводит в движение скрытые факторы в мире действия, и его легкая мысль может послужить разрушению тяжеловесных материй… и в тот час, когда люди восторгаются удачной реальностью, они подвергают эту реальность опасности… И тем не менее, все в руках Небес, и все, что не приговорено к уничтожению на суде Неба — спасется, но если некая вещь приговорена к исчезновению, это иногда происходит посредством взгляда человека, удивившегося ее существованию, и через это она уничтожается… Хотя без суда не умирает человек (и зачем же опасаться злого глаза?) — сатана обвиняет в час опасности, и человек судится каждый день, и также на суде в Йом Кипур иногда постановляют отдать человека в руки естественного хода событий в мире, и не делать ему чуда”.
Знание веры 11. Колдовство — отрицает Высшую свиту
Объяснение слов Зоара


Писал Нацив (Аамек Давар, Берешит 37:13): «Однако не дай Бог сказать, что Высшее провидение не может охранить также и от выбора человека. Но нужно сказать, что для этого требуются особые заслуги». И так видно из слов самого Зоара: «мало кто может спастись». Именно так прямым текстом сказано и в комментарии Ор Якар на Зоар, написанном раби Моше Кордоверо. К этому следует добавить и вышеприведенные слова Хазон Иша: «сатана обвиняет в час опасности, и человека судят каждый день, и также на суде в Йом Кипур иногда постановляют отдать человека в руки естественного хода событий в мире, и не делать ему чуда».


Таким образом, простой смысл слов Зоара можно понимать так: тот, кому на Небе присуждено попасть в руки своего ненавистника, должен знать, что это страшный приговор, и требуются особые заслуги, чтобы избавиться от такого приговора. Мало кто в состоянии спастись от этого постановления, поскольку передан он в руки своего ненавистника, обладателя свободы воли. А потому следует стараться изо всех сил (ведь человек не знает, что постановлено на Небе по его поводу, и должен предпринимать усилия, чтобы спасти себя, раз Тора открыла нам, что ненависть врага так опаснее ямы) — и лучше прыгнуть в яму со змеями, чтобы спастись от такой ситуации. В этом и состоял замысел Реувена спасти Йосефа от рук его братьев, обладателей свободы воли, ненавидевших его, поскольку знал, что не пожалеют его, и предпочел подвергнуть его опасности ямы со змеями.


Можно также добавить:


Ведь само упование и есть заслуга человека, которая помогает ему спастись от сурового приговора; а обычно, когда человек попадает в руки своего врага, от страха он теряет упование на Всевышнего, и все свои надежды возлагает на попытки умолить ненавистника. Тем самым он теряет защиту, которое давало ему упование на Творца, и передается в руки ненавидящего его. И даже если не было ему сурового приговора ранее, — потеряв упование и богобоязненность, он привел на себя такое постановление Небес. Так можно объяснить вышеприведенные слова Зоара.


Таким образом, наши Учителя согласны, что никому не может быть нанесен ущерб без приговора Неба. Мы привели пространные доказательства данного мировоззрения потому, что его отрицание может привести к искоренению самого принципа упования на Всевышнего в жизни человека.


Теперь мы можем объяснить еще один вопрос, который на первый взгляд кажется странным:


Колдовство — отрицает Высшую свиту


«Нет никого, кроме Него»: сказал раби Ханина: и даже колдовство (не происходит без Его воли, и если нет постановления перед Ним — колдовство не может принести зло человеку). Та колдунья, которая пыталась взять пыль из-под ног раби Ханины (чтобы применить к нему колдовство и умертвить его), сказал ей: бери, не получится у тебя, написано «нет никого, кроме Него». А ведь раби Йоханан сказал: почему называется «колдовство» (кшафим)? Потому что оно отрицает (макхишим) Высшую свиту (человек, возможно, не приговорен к смерти Свыше, но он умирает из-за колдовства)?! (Ответ на этот вопрос таков:) «раби Ханина — другое дело, так как его заслуги велики» (Хулин 7).


Здесь также нужно объяснить: как такое возможно? Вопрос, однако, прояснится в соответствии со словами Рана, учитывая вышеприведенную цитату из Хазон Иша. Ран писал: «Мне открылось разрешение неясного вопроса, по поводу того, что сказали Мудрецы: колдовство производится через ангелов разрушения… Посредством колдовских действ тела в нижнем мире становятся способны принять впечатление и воздействие от ангелов разрушения, и такие действа Тора должна была запретить, поскольку хотя сами по себе бесы не могут нанести вред по своей воле, Всевышний не желает, чтобы мы подготавливали тела в нижнем мире для принятия впечатления и воздействия от ангелов разрушения.


Дело в том, что они сотворены для того, чтобы быть только орудием гнева Всевышнего, и воздействовать только тогда, когда Он пожелает уничтожить какой-то народ или индивидуумов, как, к примеру, произошло при казни первенцев в Египте. Так мы можем понять высказывание Мудрецов, что колдовство “отрицает Высшую свиту”: Всевышний сотворил Свой мир таким образом, что силы, воздействующие благо — воздействуют постоянно, а воздействующие зло не действуют постоянно, но лишь тогда, когда Он желает для нужд текущего момента. Когда же люди занимаются колдовством, они подготавливают нижние миры для получения воздействия негативных сил, что противоречит порядку, установленному в Высшей свите».


Эти слова Рана можно понять в соответствии с Пятой Основой, что нет силы ни у какого ангела или покровителя действовать от себя по своей воле. «Поскольку в них заложена определенная природа и их действия не подвергаются суду и не содержат свободы воли» (Рамбам). Из слов Рана мы видим, что в соответствии с подготовкой получателей, силы свыше ниспосылаются на них, и подобно тому, как можно использовать материальные силы в мироздании (например, энергию солнца для обогрева, электроэнергии или поджигания пожара, и это не зависит от желания солнца), так возможно использовать духовные силы, заложенные в мироздание, посредством соответствующего приготовления получающих. Таким образом, возможно притянуть силы суда и негативного воздействия через приготовления, известные для занимающихся колдовством.


Добавим к этому слова Хазон Иша, что сатана обвиняет в час опасности, и человека судят каждый момент, и сможем объяснить наш вопрос. Несомненно, нет силы у колдовства самого по себе, но Всевышний заложил эти силы в природу мироздания, и тот, кто знает науку колдовства, может их задействовать. А человек, к которому эти силы применили, находится в опасности, и тогда обвинение сатаны — если у него недостаточно заслуг — может способствовать вынесению тяжкого приговора с Небес, которого изначально не существовало. И тогда кажется, что колдовство само, своей силой, изменило приговор, вынесенный человеку в Рош аШана. Хазон Иш, к тому же, писал, что иногда человеку в Рош аШана присуждается быть подверженным естественному ходу событий в мире. Но на самом деле — невозможно нанести какого-либо ущерба человеку без приговора свыше. И потому Гемара заканчивает: «Человек пальцем не ударит внизу, если не провозгласят о нем Свыше».


«Колдовство, о котором сказали Мудрецы (Санедрин 68), что оно отрицает Высшую свиту — это силы природы, и так установил Всевышний, чтобы определенные действия имели силу изменить природу. И хотя Всевышний запретил эти действия и тот, кто их производит, нарушает Его волю — уже дана людям свобода выбора между добром и злом, и человек может совершить зло, несмотря на то, что это против Его воли. Таково желание Всевышнего, чтобы человек мог выбирать зло по своей воле. И подобно тому, как человек нарушает запрет инцеста и порождает незаконнорожденного ребенка, поскольку мир действует по законам природы и Всевышний не желает сделать так, что в случае запрещенной связи ребенок рождаться не будет, так и при занятии колдовством — оно возымеет свое действие, как установил Всевышний. Он пожелал, чтобы в мире присутствовала сила действия колдовства, и чтобы Он запретил использовать ее, а человек мог выбирать — делать это или нет. И сказали Мудрецы (Хулин 7), о колдовстве, что “нет никого, кроме Него”, и что случай с раби Ханиной — особый, поскольку у него много заслуг (и он не подвержен колдовству). Имеется в виду, что на самом деле также и сила колдовства — от Всевышнего, ведь написано “нет никого, кроме Него”, и Он желает, чтобы такая сила существовала и не изменяет ее, а для раби Ханины, заслуги которого велики, н изменяет эту силу, как изменяет для праведников другие природные силы, ибо все силы — от Него» (раби Цадок аКоэн).


Закончим словами Рамбана: «На основе великих и общеизвестных чудес человек признает и скрытые чудеса, которые являются основой всей Торы, ибо нет у человека доли в Торе нашего учителя Моше, если он не верит, что все происходящее с нами — все чудо, нет в нем природы и естественного хода событий, как по отношению к обществу, так и по отношению к индивидууму. Но если он будет выполнять заповеди — получит награду, а если нарушит их — подвергнется наказанию, всё по приговору Всевышнего» (Шмот 13:16).


Это принцип, на который указывает Девятая Основа веры: все, что происходит с человеком — происходит под надзором индивидуального провидения.
Знание веры 12. Деяния провидения
Прежде чем родится человек


«Имя ангела, назначенного над беременностью — Лайла, и он берет каплю, и ставит ее перед Святым, благословен Он, и говорит перед Ним: Властелин мира! С этой каплей что станется? Богатырь или слабак, мудрый или глупец, богач или бедняк. Но злодей или праведник — не говорит, согласно сказанному раби Ханиной: Все в руках Неба, кроме страха перед Небом» (Нида 16).


В предыдущей главе объяснялось, что человек — единственное творение в мире действия, на которое распространяется индивидуальное провидение. Мудрецы разъясняют нам, что провидение над ним со всеми его последствиями, существует еще прежде, чем он создан. Постановление обо всех обстоятельствах его жизни дается в соответствии с частью, которую он должен исправить в этом мире.


«Мы уже говорили о том, что порученное человеку служение зависит от того, что в мире сотворены добро и зло, и человек помещен между ними, чтобы выбрать добро.


Но категории добра, как и категории зла, весьма многочисленны. Ведь всякое хорошее качество относится к добру, и наоборот — плохое. Например, гордость — из категорий зла, а скромность — добра; милосердие — из категорий добра и в противоположность ей — жестокость; умеренность и довольство своим уделом — из категорий добра, и обратное этому качество — из категорий зла; и так во всех остальных деталях качеств» (Рамхаль, Путь Творца, ч.2 гл.3).


Все обстоятельства человека, которые устанавливаются для него еще до его рождения, соответствуют испытаниям, которые он должен пройти в этом мире.


«Высшая Мудрость отмерила все детали качеств, которым следует быть возможными в природе человека согласно основной Цели, произвела все эти качества во всех их аспектах, их причины и следствия и все, что их сопровождает, и установила их возможность в человеке.


Однако, чтобы все эти вещи имели место, были необходимы различные состояния людей, служащие для них испытанием. Эти состояния должны создать пространство для проявления всех деталей категорий зла, и преодоления их человеком, чтобы держаться хороших качеств.


Например, если не будет богатых и бедных, то в человеке не будет места ни для милосердия, ни для жестокости. Но сейчас, поскольку они есть, будет испытываться богатый своим богатством: проявит ли он жестокость к бедному, нуждающемуся в нем, или же пожалеет его; и также будет испытан бедный: будет ли довольствоваться тем, что у него есть, и возблагодарит Всевышнего, или наоборот. И еще будет богатство испытанием для богатого: возгордится ли из-за него, потянется ли за суетами мира, оставив служение Творцу, да будет Он благословен, или со всем своим богатством он будет скромен и покорен и презреет суету этого мира, избрав Тору и служение. И так во всех других частностях» (там же).


У каждой души есть особая, выделенная для нее доля в этом служении:


«Высшая Мудрость разделила все эти аспекты между представителями рода человеческого, как посчитала в глубине своего замысла подходящим и достойным. Получается, что у каждого человека есть особая доля в испытании и войне со злым началом, и это — его назначение и его ноша в этом мире. Он же должен выстоять в этом испытании, как оно есть. Его деяния будут судимы правосудием Всевышнего, согласно ноше, которая была на самом деле дана человеку во всех ее аспектах, с предельной точностью» (там же).


«С предельной точностью» — это основа понятия «индивидуальное провидение», которое объемлет всех людей на свете. У каждого человека — своя личная ноша в служении и доля в человечестве для полного исправления мироздания, и в этом цель распределения «видов испытаний» между людьми. Здесь мы касаемся темы «индивидуум и общество», корень которого — в качестве Малхут, в нем содержится цель творения и его форма.


Служение Малхута


«Это подобно слугам царя, которые все находятся в его подчинении, и все они вместе должны исполнить службу его царства: он дает каждому из них какую-то часть работы, так что общими усилиями будут завершены все необходимые ему части. И на каждом из слуг лежит исполнение той части службы, которая передана ему, и по тому, как он исполнит порученное дело, воздаст ему царь.


Но мера этого разделения и его пути выше нашего постижения. Только Высшая Мудрость, вознесенная над всяким разумом, отмерила их и установила их самым совершенным образом» (там же).


Это служение возложено на Израиль. Объясним подробнее:


Малхут (Царство) — это система, включающая индивидуумов, и у каждого из них — своя особая цель: «Каждый должен сказать: для меня создан мир» (Мишна, Санедрин 37). Но с другой стороны, Израиль есть «царство священников и народ святой» (Шмот 19:6). Сущность Собрания Израиля заключается в собирании всех душ Израиля в одно строение Малхута. Как объясняет Раши стих «при собирании глав народа, вместе колен Израиля» — «именно тогда сбудется “и будет в Йешуруне царь”».


Малхут есть возможность выражения всех индивидуумов через общее. Здесь не происходит потери индивидуальности, а с другой стороны — строение общего не разрушается, и потому в Малхуте находится все. Малхут есть сосуд, через который каждый индивидуум включается в замечательно устроенное и организованное строение. С одной стороны: разделение на колена и семьи, «каждый человек — в своем стане и со своим знаменем», а с другой стороны — единый народ.


Малхут есть форма мироздания


Поразмыслив, мы найдем во внешнем облике всей реальности выражение Малхута. Объясним немного подробнее: мироздание есть гармоничное совершенство, включающее в себя раздельные части. Мириады деталей, каждая из которых существует и функционирует сама по себе, вписываются в одну систему, построенную в замечательном порядке и закономерности, причем разрушение одной из деталей наносит ущерб всему строению. Каждая деталь построена из триллионов атомов, соотношение между которыми характеризует данную материю — малхут в малхуте. Таково и строение человека — микрокосма, он построен из 613 органов и сухожилий, у каждого из них есть своя функция и задача, и они сочетаются в совершенную систему, действующую в замечательном единстве. Каждый орган состоит из множества клеток, которые функционируют как внутренний организм и размножаются настолько, насколько это нужно. В каждой клетке есть ДНК, несущая в себе характер и свойства всего строения во всех его деталях — малхут в малхуте!


Таково служение малхута, это труд общества и индивидуума: каждый человек в соответствии с корнем его частной души и ее части в Собрании Израиля.


Такая форма разделения работы по исправлению зла и приведению мироздания к совершенству обществом и индивидуумом — заложена в духовной форме мироздания и, как мы объяснили, в ее материальной форме.


 


Читайте: темаВера и Знание в иудаизме
Знание веры 13. Исправить мир царством Всемогущего
Исправить мир царством Всемогущего (Ша-дай)


Имя Ша-дай — это имя цимцума (сокращения), «сказавший Своему миру “достаточно!”». Но в этом «достаточно» есть все: «что есть достаточно в Моей божественности для всякого творения» (Раши).


Данная концепция является одной из основ Малхута — что в каждой его детали есть квинтэссенция всего, и на этом основании у каждого человека есть потенциал исправить все мироздание. «Земля на чем стоит… на одном столпе, и праведник — имя его, как сказано: “а праведник — основа мира”» (Хагига 12). Поймите все это как следует. Все эти вопросы укоренены в высших Атрибутах, и ступенчато развиваются до формы материального мира.


«Все объекты этого мира притягиваются и проецируются по цепочке: от их существования в трансцендентных силах до их существования в материальности… Поэтому корень всех деталей испытания человека находится в трансцендентных силах, согласно соответствующим им реалиям исправности и порчи, как мы писали выше. И по их состоянию там они судятся и определяются, чтобы распространиться и реализоваться в материальности в соответствующих им объектах. И это разделение охватывает все детали бытия по их уровням.


Высшая Мудрость приняла во внимание все эти детали испытания и согласно их истинной сущности установила то, что наиболее подходяще и достойно, и это ясно согласно основам, о которых мы говорили». (Путь Творца, там же). Поразмыслите над всем этим.


Исправление Малхута


Такая форма мироздания — Малхут — обеспечивает возможность приведения его с совершенству:


«И, кроме всего этого, есть еще один аспект, вытекающий из упомянутых двух частей управления: индивидуального и общего.


Когда Высшая Мудрость воззрела на все, что необходимо для исправления того вида, из которого составится упомянутое выше Собрание совершенных, то увидела, что весьма подобает, чтобы одна часть людей оказалась в состоянии помочь другой части и воздать им благо.


То есть, не только тот, кто своими силами достигнет совершенства, окажется среди входящих в Собрание обитателей Будущего мира. Но также и тот, чьи деяния позволят ему наслаждаться совершенством, будучи в зависимости от другого, более достойного, чем он, войдет в эту общность. Но он будет в ней на нижней ступени — ступени зависящего от другого. Таким образом, он не будет полностью отвергнут от совершенства» (Путь Творца, там же).


Именно построение мироздания в форме Малхута создает возможность исправления одного индивидуума другим, или всем обществом.


Такое исправление может произвести и праведник-основа мира: «Согласно этому принципу установлено, что праведника могут постичь беды и страдания, и это будет искуплением его поколения. И обязанность праведника — принимать с любовью страдания, которые случатся ему для пользы его поколения, как принимал бы с любовью страдания, которые следовали бы ему самому по себе. Этим он воздает добро своему поколению, которое искупает, а сам он очень возвышается, и становится одним из глав в собрании обитателей Будущего мира, как мы упомянули.


В этой категории страданий существует еще один вид более высокий, чем упомянутый выше. Ибо упомянутый выше вид состоит в том, что праведник будет бит за свое поколение, которое было достойно большого наказания и близко к уничтожению или гибели, и он своими страданиями искупает их, спасает их в этом мире и помогает им также и в Будущем мире.


Но есть еще страдания, которые дают наиболее благочестивым, уже достигшим собственного совершенства. Их цель — помочь всей совокупности сфер управления достичь конца — совершенства.


Разъяснение этого вопроса таково. Уже согласно первому порядку, установленному для управления миром и его превращений, человек должен был вытерпеть незначительные страдания, чтобы он и весь мир вместе с ним достигли совершенства. Это обстоятельство порождается и проистекает из утаения Света Всевышнего и сокрытия Его Лица, являющегося одной из фундаментальных основ человеческого бытия, как мы упомянули выше.


И тем более, когда приумножились повреждения в мире из-за великих и сильных грехов, которые были совершены в нем, еще более приумножилось сокрытие и утаение добра: мир и его обитатели очутились в низменном и дурном положении, и теперь необходимо, чтобы посредством превращений, которые устраивает Его чудесная Мудрость в мире, его элементы достигли исправления.


И одна из основ этих превращений состоит в том, чтобы люди получили наказания, соответствующие их злодейству, пока не будет удовлетворен Атрибут Правосудия.


И установил Господин, благословен Он, что совершенные и значимые смогут исправить за других, как мы упомянули, и Атрибут Правосудия поразит их, вместо того чтобы поразить весь мир.


Но, поскольку они сами по себе совершенны и достойны добра и страдают только за других, безусловно, Атрибут Правосудия удовлетворится малой мерой наказания их, вместо большого наказания для грешников. И, кроме того, из-за этого их заслуги увеличиваются и их сила умножается, что еще больше увеличивает их способность исправить извращенное другими. А именно: они исправят не только свое поколение, а и все повреждения мира с тех пор, как появились в нем грешники, и доныне. И, конечно, они будут после этого в Собрании совершенных первыми из первых и самыми близкими к Благословенному» (Путь Творца, там же).


Галахическая основа всех этих исправлений — взаимная ответственность: «И чтобы было место этому большому исправлению, связала Высшая Мудрость изначально людей один с другим. Об этом наши Мудрецы сказали (Швуот 39а): “Все евреи ответственны друг за друга”. И из-за этого получается, что все они связаны один с другим и не обособляются каждый сам по себе. И мера добра всегда превышает, и если наказываются друг за друга из-за греха, то тем более помогут один другому заслугами» (там же). Корень взаимной ответственности находится в атрибуте Малхут.


Управление провидения Суда


Управление, проистекающее из качества Царства Всевышнего (Малхут) обязывает, чтобы существовало индивидуальное провидение: «Еще из того, что мы можем различить в провидении Всевышнего, что все порядки провидения и его пути — это прямота суда и четкость закона, как сказано (Теилим 45:7): “Скипетр Твоего Царства — скипетр прямоты”. И написано (Мишлей 29: 4): “Царь правосудием установит землю”» (Путь Творца, 2:8). Как объяснялось в предыдущей главе от имени Рамбама, индивидуальное провидение следует за Судом.


Отсюда следуют детали управления воздаяния: «Но существует еще и другая причина удач и бед, основанная на суде и воздаянии. Высший Судия постановил, что одним из следствий деяния самого человека станет помощь от Благословенного — облегчить ему достижение совершенства и спасти его от преткновений, как сказано (1 Шмуэль 2:9): “Шаги благочестивых Своих будет хранить”.


Но, конечно, в этом также есть множество ступеней. Ибо может быть такой человек, что, согласно деяниям, которые он уже совершил, ему будет полагаться по закону небольшая помощь от Творца, и другой, относительно которого постановят, что Он премного поможет ему и весьма облегчит ему достижение совершенства, и третий, который удостоится наибольшей помощи.


И так же — наоборот: может быть такой, которому по закону не полагается помощь с Небес, но ему будет нетрудно достичь совершенства, и другой, кому по приговору умножатся препятствия, и понадобятся ему большие усилия и великое усердие, чтобы достигнуть совершенства, и третий — законченный злодей, перед которым будут запирать все двери исправления, и в своем злодействе он будет отторгнут. И есть во всем этом весьма многочисленные детали и детали деталей». (Путь Творца, 2:3).


Мы удостоились понять: индивидуальное провидение сопровождает человека еще до его рождения: дает ему его личную задачу в этом мире и инструменты, необходимые ему для исполнения предназначения. После рождения — это провидение сопровождает его, если он исполняет свое предназначение, и помогает ему в его задаче, направляет его по прямому пути, если он того удостоится.


Управление провидения Единства


Нужно понять, что корень Управления, устанавливающего предназначение человека еще до его рождения, находится в Управлении Единства. Ведь в Управлении Суда, самом по себе, нет причины почему данному человеку предуготовлено испытание бедностью. А его товарищу — испытание богатством. И так — все другие вопросы в мире. Все эти постановления о судьбе человека не зависят от его действия, они относятся к Управлению Провидения Единства, одним из порождений которого является Управление Судьбы. Но и в Управлением человека после его рождения, Управление Единства принимает участие и ведет человечество к изначально предназначенной для него цели: …


Данные вопросы мы подробно обсудим в следующем эссе.
Знание веры 14. Провидение по отношению к Израилю и народам мира
«Одна из глубоких концепций в Его управлении миром — это концепция статуса Израиля и народов мира. Со стороны человеческой природы они кажутся совершенно одинаковыми, но со стороны Торы они весьма отличаются, и отделены друг от друга, как два совершенно разных вида. Сейчас мы разъясним этот вопрос в достаточной мере и объясним, в чем они схожи, и в чем различны» (Путь Творца, 2:4).


Далее Рамхаль объясняет уровни рода человеческого до греха первого человека и после него. Приведем его слова вкратце.


Поколения корней и ветвей


Первый человек до греха находился в необычайно вознесенном состоянии по сравнению с тем, что есть человек сегодня, и этот вопрос мы уже объяснили в части 1, гл. 3. В этом состоянии человечество занимало очень почетную ступень, подобающую его возвышенному вечному достоинству. И если бы Первый человек не согрешил, то совершенствовался бы и возвышался, переходя с уровня на уровень.


И в том благом состоянии надлежало ему породить определенное число потомков. Это число отмерено Мудростью Творца, согласно истинности того, что подобает для совершенства наслаждающихся Его благом. И все эти будущие поколения наслаждались бы вместе с Адамом тем благом.


Всевышний постановил также, что все поколения, которые должен был Адам породить, разделяются на отдельные уровни. То есть, что будут среди них главные и второстепенные, «корни» и «ответвления», происходящие один из другого в определенном порядке, как деревья и их ветви; и количество «деревьев», и число «ветвей» отмерено с предельной точностью».


Первый человек — корень, и в нем содержались души всех людей во вселенной. В его духовном строении есть основные органы и органы менее важные. Израиль является основным аспектом в нем. А народы мира — аспектом остальных органов.


«И еще сообщу я тебе нечто очень важное. У народа Израиля есть корень святости, общий для всего святого народа в силу самой их принадлежности к Израилю, даже для грешников среди них. Сказали мудрецы (Сангедрин 44а): “Несмотря на то, что согрешил [он] — он Израиль”. И хотя источник этого корня очень высоко, поскольку корнями своими Израиль восходит к Создателю, благословен Он, как сказано (Эйха 3:24): “Удел мой — Всевышний, — сказала душа моя, — поэтому буду я надеяться на Него” (Даат Твунот, 160).


“В начале сотворил Б-г небо и землю” — для Израиля, который называется началом (Раши).


Замысел Израиля предваряло все остальное (Берешит Раба). Израиль — есть начало и цель творения. Им дана Тора и 613 заповедей, в отличие от народов мира, которым дано 7 заповедей.


Израиль — в построении “образа Б-га”


Как мы объяснили, 613 заповедей — 248 и 365 соответствуют органам человека и являются внутренним строением его формы — образа Б-га. Это строение относится к народу, получившему Тору, их обязанность соблюдать заповеди свидетельствует об этом совершенстве, и о том, что корень, из которого высечены их души, находится в отделах Высшей Колесницы, откуда происходят корни заповедей. Таким образом можно понять следующее высказывание: “Господин, благословен Он, поставил исправление всего творения и его возвышение в зависимость от деяний Израиля. Он как бы подчинил Свое управление их действиям: освещать и воздействовать или скрыться и спрятаться, не дай Б-г, согласно их деяниям. Деяния же народов мира не прибавят и не убавят в сущности творения и в раскрытии или сокрытии Всевышнего, но лишь повлекут самим себе пользу или убыток для тела или для души и прибавят силы своему ангелу или ослабят его” (Путь Творца, там же).


Данным вопрос объясняется также в книге Нефеш аХаим: “Таково учение о человеке, каждый муж из Израиля поймет и познает… что все детали его действий, речей и мыслей… не пропадают… и сколь множественны его деяния и насколько велики и возвышенны, что каждое из них поднимается в соответствии с его корнем, чтобы делать свое действие в вышних высях, в мирах и чистотах высших светов… а его нехорошие деяния… достигают того, чтобы испортить и разрушить малозначительным грехом больше, чем разрушили Невухаднецар и Тит, ведь они своими действиями не причинили никакого ущерба и порчи наверху, ибо нет у них части и корня в высших мирах, чтобы они могли своими действиями что-либо трогать там” (Врата 1, гл.4).


Мы поговорили вкратце о корне разделенных категорий — Израиля и народов Мира. Обе они были составляющей частью строения Первого человека, Адама.


После греха Древа Познания


“Согрешив, Первый человек опустился на очень низкую ступень, и вошла в него большая мера тьмы и мути, как мы уже упомянули, и весь человеческий род низвергся со своей ступени и занял очень низкую ступень, не подобающую возвышенному и вечному уровню, предназначавшемуся для него изначально. Человек стал соответствовать лишь много более низкой ступени, и в этом качестве породил потомство в мире, все — на упомянутой низменной ступени.


Однако, несмотря на все это, со стороны своего истинного корня человеческий род не потерял высшего аспекта из тех аспектов, которыми обладал к моменту совершения греха. Первый человек не был отвергнут насовсем, настолько, что не сможет вернуться на высшую ступень, но актуально он находится на низшей ступени, обладая потенцией подняться до ступени высшей.


Господин всего предоставил порождениям Первого человека, существовавшим в то время, выбор: [возможность] укрепиться и постараться поднять себя с низменной ступени и вознести себя на высшую ступень. Он положил им для этого время, которое Высшая Мудрость сочла подобающим для этого усилия таким же образом, как полагает нам сейчас время достигнуть совершенства и ступени в собрании обладателей Будущего мира, как мы упомянули выше. Ибо всякому старанию должен быть положен предел” (Путь Творца, там же).


Объясняется далее, что предел был положен до поколения Разделения, это первые, коренные, поколения человечества.


 Поколение Разделения — время установления корневых поколений


“Поскольку во время Разделения “переполнилась чаша” людских грехов, Праведный Судия постановил, что следует закончить время “коренного” старания, и что конец всех вещей будет установлен в соответствии с тем, что подобает им как “корневым” объектам на основании того, что уже произошло до этого момента. Тогда воззрел Он на всех людей, определил все ступени, которые нужно установить для этих людей согласно их деяниям, и установил эти ступени в их “коренном” качестве, как мы упомянули.


И вот по тому, как они были расположены, было постановлено, что они произведут потомство, обладающее качествами, которые были сочтены подобающими данному “корню” (— праотцу). И все они оказались установленными видами в мире, каждый — со своими законами и природой, как все другие виды творений, и было дано им производить потомство согласно их природе и их аспектам, как и всем другим видам.


И вот согласно Высшему Суду оказалось, что все они достойны оставаться на низменной ступени человечества, на которую опустились Первый человек и его потомство из-за греха, но отнюдь не на более высокой [ступени]” (там же).


И как сказано у Мудрецов: “Раби Шимон говорит, позвал Всевышний семьдесят ангелов, окружающих престол Его славы, и сказал им: давайте смешаем их языки… и oткуда мы знаем, что бросал жребий между ними, как сказано: “когда раздавал Всевышний народы в наследие” (Дварим 32:8). И выпал жребий Всевышнего на Авраама и его дом. Сказал Всевышний: эта доля и этот жребий, который выпал мне, желает Моя душа, как сказано: “доли выпали мне приятные” (Псалмы 16:6). Спустился Всевышний и семьдесят ангелов, окружающих престол Его славы, и смешал их языки, а семьдесят языков, у каждого — своя письменность и свой язык, и назначил ангела над каждым языком” (Пиркей дераби Элиэзер, 24).


“Один только Авраам был избран в своих деяниях, возвысился и удостоился стать отмеченным и драгоценным Древом, соответствующим высшей ступени человечества, и было дано ему произвести “ответвления” в соответствии со своей природой. Тогда-то и разделился мир на семьдесят народов: каждый — на известной ступени, но все вместе — в аспекте их человеческой сути — в низменном состоянии; а Израиль (порождение Авраама) — в его в возвышенном состоянии.


И после этого были закрыты Врата “корней”-праотцев и начались обращение и управление в “ветвях”-потомках, в каждой “ветви” — по ее природе. Выходит, что, хотя на первый взгляд мы кажемся себе равными предкам, на самом деле это не так: до Разделения было время “корней”-праотцев человечества и все события происходили в этом качестве, а когда этому времени пришел конец, все было установлено по закону, и началось другое время — время “ветвей”, в котором мы до сих пор находимся” (там же).
Знание веры 15. Рождение народа Израиля — выше судьбы
Рождение народа Израиля — выше судьбы


«Откуда мы учим, что нет судьбы у Израиля, как сказано: “И вывел его наружу…” Сказал Авраам перед Всевышним: Властелин мира, мой слуга наследует мне, сказал ему: нет, но тот, кто выйдет из твоих чресел. Сказал перед Ним: Властелин мира, я изучил свой гороскоп и я не способен родить сына. Сказал ему: выйди из твоего гороскопа, ибо нет судьбы у Израиля…»


Рождение народа Израиля — выше законов природы, и на самом деле у народа Израиля нет вообще корня для существования в системе звезд и астрологии, как объясняет Гаон: «Как известно, вообще нет звезд для Израиля на небосводе, и все знаки зодиака противоречат Израилю, ведь по гороскопу у Авраама вообще не должно было быть сына… таким образом, по знакам зодиака Израиль вообще не должен был бы существовать в мире» (Эстер, 3:7).


Провидение над ним — выше природы


Таково и управление Израилем свыше — индивидуальный надзор, совершенно не следующий природному ходу вещей, как определяет Рамбам: «Поэтому сказали, что нет судьбы у Израиля, имеется в виду, что их исправление или ущерб не связаны с природными причинами и не соответствуют естественному ходу событий, но зависят от служения или бунта» (Письмо о воскрешении мертвых).


Данный постулат подробно объясняется у Рамбана: «На основе великих и общеизвестных чудес человек признает и скрытые чудеса, которые являются основой всей Торы, ибо нет у человека доли в Торе нашего учителя Моше, если он не верит, что все происходящее с нами — все чудо, нет в нем природы и естественного хода событий, как по отношению к обществу, так и по отношению к индивидууму. Но если он будет выполнять заповеди — получит награду, а если нарушит их — подвергнется наказанию, всё по приговору Всевышнего. А скрытые чудеса станут общеизвестны по отношению к обществу, когда исполнятся предзнаменования Торы о благословениях и проклятиях, как сказано в Писании (Дварим 29:13): “И скажут все народы: за что сделал Господь так этой земле? И скажут: за то, что оставили завет Господа, Бога их отцов”, и станет общеизвестно всем нациям, что это наказание от Всевышнего. А если будут исполнять — сказано “И увидят все народы земли, что имя Господа наречено на тебе, и убоятся тебя”» (Шмот 13:16).


Более подробно объяснял Рамбан этот вопрос в своей замечательной проповеди: «Когда мы исследует как следует, мы видим, что нет у человека доли в Торе нашего учителя Моше, если он не верит, что все происходящее с нами — все чудо, нет в нем природы и естественного хода событий, ведь все предназначения Торы — чудеса в полном смысле слова…


Ведь если мы скажем, что природа властвует надо всем и она действует в мире, то никто из людей не умер и не жил вследствие заслуги или греха. А после того, как мы поверим, что Бог умертвил кого-то прежде, чем пришел его час по природному ходу событий, то — рука Господа сделала это и изменила природу, подобно рассечению Красного моря перед Его общиной… и подобно этому — “дам ваши дожди во время их”, “откроет Господь тебе Свою добрую сокровищницу, небо, чтобы дать дождь твоей земле вовремя”, или, наоборот, “будут твои небеса,которые над головою твоею, медью”, “даст Господь дождь твоей земли пыльб и прахом”, все это чудеса, изменяющие природу на небе и на земле. Ведь по естественному ходу событий, если солнечное излучение не способно испарить воду на земле — не придет дождь, даже если евреи выполнят все заповеди и будут поститься и молить о дожде, а если способно — дождь пойдет, даже если народ будет кланяться идолу.


Общий принцип: все обещания Торы, относящиеся к обществу, в добро или во зло — все они чудеса и знамения, и потому Бог перечислил их в Торе. Потому Писание говорит: “И будут тебе знаком и знамением, и в потомстве твоем навеки”, и написано: “И увидят все народы земли, что имя Господа написано на тебе, и убоятся”. Итак, никогда не молился человек Всевышнему, чтобы дал ему добро или спас от зла, и не проклинал своего врага именем Всевышнего, пока не верил во все чудеса, ибо все происходит с изменением природы, и никак иначе. Одни случаются принародно, как изменение естественного хода событий при рассечении Красного моря, а в других изменение не известно многим, ибо они — скрытые чудеса, и человек не знает, что спасение такого-то от болезни произошло из-за благотворительности, которую он сделал, а смерть такого-то здорового человека — из-за нарушенного им запрета…» (Торат аШем Тмима).


Провидение над народами мира — посредством высших покровителей


«Спустился Всевышний и семьдесят ангелов, окружающих престол Его славы, и смешал их языки, а семьдесят языков, у каждого — своя письменность и свой язык, и назначил ангела над каждым языком» (Пиркей дераби Элиэзер, 24).


«Поставил Святой, благословен Он, семьдесят служителей из рода ангелов, чтобы они были назначены над этими народами, смотрели бы за ними и надзирали бы над их делами.


Таким образом, Всевышний осуществляет над этими народами только общий надзор. Ангел же, назначенный над народом, будет осуществлять над ним частный (детальный) надзор силой, которую передал ему Господин, благословен Он, для этого. И об этом сказано (Амос 3:2): “Только вас Я признал из всех народов Земли”.


Однако, из-за этого не исчезнет, упаси Б-г от подобной мысли, знание Им этих деталей, ибо перед Творцом все известно заранее и открыто с самого начала. Но дело в том, что Он не надзирает и не воздействует (напрямую) на их детали» (Путь Творца, там же).


Провидение через ангелов, в сущности — отдаление. Его суть — установление естественных процессов, без возможности изменения через приближение к Творцу. «Таким путем, каждый год Всевышний дает долю каждому покровителей народов, для пропитания его земли и народа. В этом тайна слов молитвы на Новогодие: “…и о странах в этот день будет сказано, какая — на голод, а какая — на сытость, какая — на меч, а какая — на мир…” И нет ни у какого народа в мире силы, добавить своему покровителю долю более того, что постановлено ему в Новогодие. И даже если они будут молиться в течение года добавить блага и пропитания больше, чем уже постановлено — это не поможет. Но с Израилем не так, так как они — доля Всевышнего, и хотя они стояли перед судом в Новогодие, в любой день могут порвать тот приговор, и обновить себе благо. Об этом и сказано в Торе (Дварим 4): “И кто великий народ, к которому Бог близок, как Господь, Бог наш, всякий раз, когда мы взываем к Нему”» (Шаарей Ора, 5).


Молитва есть фундаментальная концепция относительно индивидуального провидения. Сама возможность приблизиться к Творцу, предстать перед Ним и просить у Него, зная, что близок Господь ко всем взывающим к Нему. А ответ на молитву и дарование большего, чем предназначено человеку изначально — есть манифестация индивидуального провидения над народом Израиля.


Нет запрета на «присоединение образа»


Отдаление народов мира от Творца выделяется в данном вопросе: им не запрещено «присоединение к Богу вспомогательного образа» (шитуф). «Аллегория по этому поводу: народ служил великому царю, и этот царь назначил визиря, приказал ему управлять государством и справедливо судить народ. И разрешил всему народу идти к этому визирю, если захотят, для всех своих нужд, ибо он управляет ими по приказу царя во всем, что им нужно. Но только они должны знать, что он — назначенец царя, и он, как и они — раб царя. Но при этом царь приказал, что у визиря не будет власти над его придворными, живущими в его дворце, поскольку он отделил их для себя, и он будет руководить ими и судить между ними и обеспечивать все их нужды. Приказал он также придворным и слугам, стоящим перед ним, никогда не ходить за визирем, а лишь только за самим царем, а тот из них, кто пойдет за визирем, будет считаться бунтарем и революционером, желающим отобрать власть у царя и отдать визирю. Это и произошло с нами по отношению ко всем народам мира в законах веры и преданности в наших деяниях, ибо Всевышний разделил страны на различные небесные знаки зодиака, и установил их власть на земле, чтобы такая-то звезда управляла таким-то местом, и потому различные земли и места разделились в вере, этот служит такому-то образу, а тот — другому. А тот, кто служит той звезде, что управляет данным местом — не идолопоклонник, в том случае, если признает, что сила и власть этой звезды — только от Всевышнего, имя Которого управляет данной землей. Как сказано о самаритянах: “Господа они боялись, но своим богам служили”.


Но нас Всевышний отделил, чтобы быть Его наследием, и нашу землю также отделил для Своего имени, чтобы там пребывал Его Храм, и приказал нам не служить никакой звезде или зодиаку, и не направлять наши мысли на них никоим образом, но служить только перед Ним, и Он ответит всегда, когда мы взываем к Нему, а тот, кто будет служить кому-то другому, это засчитается ему за великий грех, как бунтующему против Царства и идолопоклоннику. Поэтому во всем Писании обвинения в идолопоклонстве направлены только против Израиля» (Респонсы Рашба).


Но в Грядущем Творец устранит силу власти покровителей, и будет судить народы по их деяниям.


Семьдесят раздельных народов


Народ Израиля, потомки Авраама, получили способность вновь приобщиться к корню своей высшей души (нешама). А народы мира погрузились в категорию духа (руах) и низшей души (нефеш). По этой причине они не захотели принимать Тору, и по этой же причине они по своей сути — разделенные. Народ Израиля — един: народ, провозглашающий единство имени Всевышнего, и через него раскроется Его единство. Категория других народов мира — быть разделенными, ведь материя по своей сущности разделена, и так будет с каждым, кто потянется за ней, «вожделения ищут поодиночке».


Народы мира прилепились к материи и служили силам природы, поэтому было установлено, что их корень будет под властью духовных сил, назначенных над природой. Такова и суть идолопоклонства: многобожие. Поскольку суть их служения — в исполнении их желаний, а у каждого они свои, в зависимости от характера данного народа. Поскольку они занялись материей и природой, корнем их духовности стал покровитель, назначенный над каждым народом, одна из частных духовных сил, которые Всевышний установил над природой. Каждый покровитель подходит характеру народа, который к нему относится.


 


Читайте: темаВера и Знание в иудаизме
Знание веры 16. Израиль — один народ
Израиль — один народ


Отсюда мы приходим к пониманию определения, согласно которому Израиль называется «одним народом», а народы мира — «множественными и разделенными»: «Мы знаем, что Творец один, а сотворенных много, и чем больше удалятся сотворенные от Творца — так они умножатся, а по мере приближения — уменьшатся в числе. Когда есть множество ветвей и один корень, то чем ветви дальше от корня — тем их больше… Потому злодеев много, в соответствии с их отдалением от Творца, а праведников мало, в соответствии с их близостью…» (Рабейну Там, Сефер аЯшар).


«Из-за их близости к Первооснове», и потому провидение над ними — от Всевышнего, без посредников, которые свидетельствуют об отдалении. Нам раскрывается еще один оттенок смысла в стихе: «Не по множеству вашему из всех народов возжелал Господь вас и избрал вас, ибо вы — меньшие из всех народов» (Дварим 7:7). «Ибо вы меньшие» есть раскрытие вашей близости к желанию и воле Всевышнего.


«Но одно имя Авайе особо выделено для Израиля, и в этом тайна стиха (Дварим 14) “И тебя избрал Авайе (Господь), чтобы быть Ему особым народом из всех народов, которые на лице земли”… И об этом сказано (Миха 4): “Ибо все народы пойдут каждый с именем своего бога, а мы пойдем с именем Авайе (Господа)” (Шаарей Ора 5). Народы мира прилепились к высшим духовным силам природы, корень которых — в имени Элоким, и поклоняются им. Поэтому корень их бытия установлен в тех высших покровительах, и тем самым они отдалились от Единого корня, дающего всему существование, и стали в сути своей разделенными. Израиль прилепился к Источнику всех сил, к Единому, дающему бытие — и потому провидение над ними идет от собственного четырехбуквенного Имени Авайе: “…а мы пойдем с именем Авайе”». Поразмыслите над всем этим хорошенько.


Исправление народов мира и возможность их объединения и присоединения к раскрытию единства Всевышнего может произойти посредством Израиля, как объясняет Рамхаль в Маамар аХохма: «Израиль, хотя состоит из множества индивидуумов, называется одним народом. И они достойны того, чтобы усилился в них свет Всевышнего (как объяснялось выше, что “Его свет усиливается только в объединяющемся объекте, поскольку Господь един)”. Но народы — многочисленны и полностью разделены и не исправляются единством, тем самым пребывая вдали от исправления. И исправление их — только в том, чтобы приложиться к Израилю, и тогда, хотя со стороны самих себя они множественны, со стороны Израиля они вновь соединятся и вернутся к категории единства, и тогда будут достойны получить определенное свечение от света Единства. Об этом и говорится в молитве: “И сделаются все одной связкой, дабы исполнять Твою волю всем сердцем”, то есть — подобно множеству ветвей, объединяющихся в одну связку».


Гора Хорев


«Она называется горой Синай, а почему же называется (также) Хорев? Поскольку спустилось на ней хурва (разрушение) для идолопоклонников» (Шабат 89).


«Святой, благословен Он, содеял великое благо всем народам тем, что задержал суд над ними до времени дарования Торы и обошел с Торой всех, дабы приняли ее. И если бы они приняли ее тогда, за ними еще сохранялась бы возможность подняться с низменной ступени. Но поскольку не захотели, их суд свершился тогда до конца, и закрылись перед ними врата на засов, который невозможно открыть; и только одно осталось каждому человеку из этих “ветвей”: самому перейти в еврейство и по своему выбору войти под древо нашего отца Авраама» (Путь Творца, там же).


В этом и заключается разрушение, спустившееся на них. И понятно, что провидение по отношению к ним — общее, а не индивидуальное. Но по отношению к Израилю оно совершенно иное:


Только вас знал Я


«И так обещал нам Творец через Своего пророка: что не пропадем мы и не уничтожит Он нас совершенно, и никогда мы не перестанем быть благочестивым народом, и подобно тому, как невозможно прекращение существования Всевышнего, так невозможно, чтобы мы исчезли из мира. Ведь так сказал Он (Малахи 3:6): “Я, Господь, не изменился, и вы, сыны Яакова, не погибли”. (Рамбам, Послание в Йемен). Это обещание стоит в основе провидения, наказывающего Израиль по всей строгости закона, и все это для того, чтобы не потеряли эту свою ступень: “благочестивый народ среди народов”».


«Сказал Святой, благословен Он: Я заставлю их страдать в этом мире, чтобы дать им силу в Грядущем мире… написано: “Только вас знал Я из всех семейств земли, потому взыщу с вас за все ваши грехи”. Тот, у кого есть гнев, выливает его на своего любимца?! Этот вопрос задали еретики раби Авау. “Сказал им: я приведу вам аллегорию, чему это подобно: некоему человеку были должны двое, одного он любил, а другого ненавидел. С любимого он взимал понемногу, а с ненавистника — взыскал за один раз. Так с Израиля Всевышний взыскивает с Израиля все их грехи в этом мире, чтобы они удостоились в День Суда. С идолопоклонников же Он не взыскивает вообще, чтобы изгнать их из Грядущего мира”» (Авода Зара 4, Раши).


«Знание» означает близость, это особое провидение над Израилем, обеспечивающее его вечное существование. Оно выражает их высочайший духовный уровень и их нерушимые обязательства по отношению к Торе и исправлению всего мироздания.


Данный вопрос проясняется в соответствии с тем, что объяснено в предыдущей главе: в индивидуальном провидении есть два аспекта. 1. Следование за судом, а ведь суд в основном происходит по поводу исполнения Торы и ее 613 заповедей, и их последствий для существования мира и его приведения к полному исправлению, с целью удостоиться Грядущего мира — каждому по своему уровню. 2. Следование за приобщенностью к разуму, с целью надзора над праведником вне пределов законов природы, что также связано с Торой.


Семь заповедей сынов Ноаха — это минимум, который необходим для сохранения человеческого социума. И надзор над теми, кто исполняет их — природный, ради продолжения существования человеческого рода.


Провидение над Израилем


«И потому сказали: нет судьбы и гороскопа у Израиля. Имеется в виду, что положительные и отрицательные события в их жизни происходят не по природной причине, и не в силу естественного хода событий, но зависят от служения Всевышнему или от бунта» (Рамбам, Послание о воскрешении мертвых).


Рамбам объясняет далее: «Объяснение всего таково: Всевышний дал нам Тору, она — Древо жизни, и всякий, кто исполняет все в ней написанное и знающий ее полностью и правильно, удостаивается ею жизни в Грядущем мире, в прямой зависимости от величия его деяний и степени его мудрости. Творец обещал нам в Торе, что если мы будем исполнять ее в радости и благодушии, и будем постоянно заниматься ее мудростью, Он устранит от нас все вещи, мешающие нам исполнять ее, например болезни, войны, голод и тому подобное, и ниспошлет нам все блага, способствующие выполнению Торы, например пропитание, мир, серебро и золото. Чтобы мы не занимались все наши дни заботами о нуждах тела, но были свободны для изучения мудрости и исполнения заповедей, дабы удостоиться жизни в Грядущем мире. Так сказано в Торе после обещания Израилю земных благ: “И удостоимся мы праведности, если будем ревностно соблюдать все эти заповеди” (Дварим, 6:25)» (Законы раскаяния, гл.9).


Настолько, насколько Израиль приобщен к Торе, они будут возвышены над случайностями и над природным ходом событий. Это индивидуальное провидение, «следующее за разумом».
Знание веры 17. Cуть наказаний в материальном мире
Cуть наказаний в материальном мире


«Вместе с тем предупреждает нас Тора, что если мы оставим ее ради повседневной суеты, как сказано: “И разжирел Йешурун и стал брыкаться…” (Дварим, 32:15), — то Праведный Судья отнимет у оставивших ее все блага этого мира, которые были причиной их бунта, и нашлет на них бедствия, которые помешают им удостоиться удела в грядущем мире, и погибнут они в своем злодействе. И об этом написано в Торе: “И будешь служить ты своему врагу, которого нашлет Г-сподь на тебя…” (Дварим, 28:48) — “за то, что не служил ты Г-споду, Б-гу твоему, радостно, от всего сердца (когда было дано тебе полное изобилие” (Дварим, 28:47).


Таким образом объясняются все благословения и проклятия, упоминаемые в Торе: если вы будете служить Всевышнему с радостью и идти по Его пути, Он дарует вам все эти благословения, и отведет от вас все проклятья, и вы будете свободны, чтобы постигать мудрость Торы и изучать ее, и удостоитесь жизни в грядущем мире. “И удостоишься ты блага” (Дварим, 22:7), — в мире, где царит благо, и “продлятся дни твои” (Дварим, 22:7), — в мире, где царит вечность. Таким образом, удостоишься ты удела в двух мирах: благополучной жизни в этом мире, и, как следствие этого, — жизни в мире грядущем. Ибо за что удостоится удела в грядущем мире тот, кто не приобрел мудрости здесь и не совершал добрых дел? Как сказано: “Ибо нет ни деяний, ни мыслей, ни разумения, ни постижения в преисподней” (Коэлет, 9:10). А если вы, говорит Тора, оставите Всевышнего и погрязнете в обжорстве, пьянстве, блуде и тому подобном, то нашлет Он на вас все эти проклятья и лишит всех благословений, и дни ваши будут проходить в смятении и страхе, и не будет у вас ясного разума и телесного здоровья, чтобы исполнять заповеди, и лишитесь вы жизни в грядущем мире. Тем самым потеряете вы удел в обоих мирах, ибо когда человека терзают болезни, во времена войны и голода не может он посвятить себе постижению мудрости и исполнению заповедей» (там же).


Рамбан объясняет этот принцип подробнее


«Ведь любое благо в награду за выполнение заповеди или любая беда в наказание за прегрешение не могут придти к человеку иначе, как через чудо. А если бы человек был предоставлен естественному ходу событий и “власти” созвездий, тогда бы его поступки ничего не убавляли и не прибавляли в его судьбе. Но в этом мире любая награда и наказание, о которых говорится в Торе, приходят к человеку чудесным образом. И это “скрытые чудеса”, так как видящему их может показаться, что осуществляется естественный ход вещей, а на самом деле это — награда или наказание. Из-за этого Тора подробно описывает обетования, относящиеся к материальному миру, и не объясняет обетования, относящиеся к душе в мире душ. Ведь это — чудеса, противоречащие естественному ходу событий, в то время как продолжение существования души и ее прилепление к Богу есть вещь, естественная для нее, что она вернется к Богу, Который дал ее» (Шмот 6:2).


Это управление относится как к обществу, так и к индивидууму: «Эти всеобъемлющие благословения, предвещающие благодатные дожди, изобилие, мир и умножение народа, отличаются от кратких благословений, данных прежде, где сказано: “Он благословит хлеб твой и воду твою”, а также: “И устраню Я болезнь из среды твоей” (Шмот 23:25). Прежде Творец обещал, что благословение будет пребывать на пище и напитках, и благодаря этому у нас не станет болезней. Органы размножения будут совершенными и здоровыми, а, следовательно, на свет будет появляться крепкое потомство, которое проживет полный срок своей жизни, как написано: “Не будет выкидывающей и бесплодной (женщины) в стране твоей, число дней твоей жизни Я сделаю полным” (там же 23:26). А еще раньше там сказано: “Я — Б-г, твой целитель” (там же 15:26). И хотя осуществление всех этих благословений связано с чудесами, это — скрытые чудеса, о которых говорится во многих местах Торы, как я уже объяснял. Такие чудеса обещаны даже отдельному человеку, служащему Творцу. Ведь, когда благочестивый человек выполняет все заповеди своего Б-га, Всевышний сохраняет его от болезней, бесплодия, бездетности и дарует ему полный срок доброй жизни.


Но благословения, приведенные в этой главе, относятся ко всему народу в целом. Они осуществятся, когда все в нашем народе станут праведными. И поэтому во всех этих благословениях упомянута “страна” или “земля” — “земля даст урожай свой” (Ваикра 26:4), “и будете жить спокойно в стране вашей” (26:5), “и установлю Я мир на земле, …и изведу хищных зверей из страны, и меч не пройдет по стране вашей” (26:6).


И мы уже разъяснили, что осуществление всех этих благословений связано с чудесами. Ведь разве это естественное явление, что при соблюдении нами законов и заповедей Торы, осадки станут выпадать в нужные сроки, на земле установится мир, а в сердца наших врагов вселится такой страх, что сотня их станет убегать от пятерых евреев? И разве это природное явление, что на народ обрушатся несчастья из-за обработки земли в субботний год?! И хотя это — скрытые чудеса, при которых действие законов природы все-таки сохраняется, они станут явными для всего мира, потому что будут происходить постоянно. Ведь если Творец исцелит от болезни некого отдельного праведника и дарует ему долголетие, (это чудо не станет явным), поскольку иногда подобное происходит и с нечестивцами. Но когда в одной из стран благословенные дожди станут повсеместно лить вовремя, а у народа, населяющего эту страну, установится постоянное изобилие, мир и покой, когда обитатели страны будут крепкими и здоровыми, как нигде в мире, всем станет ясно, что “это пришло от Б-га”. И поэтому написано: “И увидят все народы земли, что имя Б-га наречено на тебе, и устрашатся тебя” (Дварим 28:10)» (Рамбан, Ваикра 26:11)
Знание веры 18. Провидение над Землей Израиля
Провидение над Землей Израиля


«В то время (поколение Разделения — дор апалага) взял каждый покровитель одну из земель и один из народов, а Всевышний взял себе из земли — Иерусалим, а из людей — Израиль. Как сказано (Дварим 32): “Когдак давал Всевышний удел нациям, когда разделял сынов человеческих, установил границы народов по числу сынов Израиля” (Шаарей Ора, 5).


Подобно различию между провидением над Израилем и провидением над остальными народами мира, провидение над Землей Израиля также отличается:


“Ибо земля, в которую вступаешь ты, чтоб овладеть ею, не как земля Египетская она, из которой вы вышли, где ты, посеяв семя твое, поливал с помощью ног твоих, как огород. Но земля, в которую вы переходите, чтоб унаследовать ее, это земля гор и долин, от дождя небесного пьет она воду; Земля, о которой Господь, Бог твой, печется, — очи Господа, Бога твоего, непрестанно на ней: от начала года и до конца года” (Дварим 11:10-12).


Сказанное выше в Шаарей Ора относится к открытому и явному управлению Правосудия: в соответствии с этим управлением, избрание Иерусалима и Израиля произошло вследствие грехов человечества во время поколения Разделения. Но нужно знать, что основа этого избрания — в управлении Единства, и она установлена изначально, в корнях мироздания.


Вначале поговорим об основании данного вопроса — корне понятия “земля”.


Вначале сотворил Бог


Маараль в Сефер аНецах подробно рассматривает вопрос отрицающих единство Всевышнего, и их основной тезис такой: “Невозможно, чтобы начало было одним, ведь если она одна, как придет от этого множественность в мире, и все исследователи согласны, что от одного придет только один, ибо множественность, в которой есть разделенные вещи, как придет от одного?”


В объяснении ответа на данный тезис говорит Маараль: “Мы говорим, что от Всевышнего, который Один, произошел один объект, и это начало мироздания, а после этого это начало получило еще воздействие. И есть большая разница, ибо когда начало уже существует, тогда на него воздействуется далее, а если бы произошли от Него две вещи, каждая сама по себе, было бы непонятно, как от Одного произойдут два различных объекта; но от Него произошел один объект, и это начало мироздания, а затем на это начало оказано воздействие. Таким образом, изменение и множественность существующих — они со стороны получающего”.


Множественность — со стороны получающих, а влияющий — один, и таково же и Его влияние. Однако же сотворенный объект уже в силу того, что он сотворенный, обладает недостатком и требует восполнения. Здесь корень всех отделенных объектов и множества реальностей в мироздании.


Вот что говорит Рамбан: “Всевышний сотворил все из абсолютного ничто… но все происходящее под солнцем или выше не идет от ничто, от первоначала… Но вывел из абсолютно ничто очень тонкую основу, в которой нет существенности, производящую силу, готовую к получению формы, и выйти из потенциальной в реальность. Это — первоматерия… а после нее не сотворил ничего, только созидал и делал” (Берешит 1:1).


В “очень тонкой основе” есть два аспекта: “производящая сила” и “готовность к получению формы”. Во всех созданиях мира есть две эти силы — сила составления и сила составленная, это основа всей реальности, построенной на дуальности: мужское и женское начало, Небо и Земля.


Глубинный смысл слов Рамбана заключается в следующем. Эманирующий сотворил одну составную основу (ведь сотворенный в силу своей бытности сотворенным — составной и не прост), и это очень тонкая основа. Его составленность заключается в том, что он — “производящая сила” (мужское начало, категория “неба”) и “готов получить форму” (женское начало, категория “земли”).


И подобно всему миру, создан и человек, микрокосм. “Мужчину и женщину сотворил их”. В каждом человеке присутствуют две эти категории: сила дающего и воздействующего, и сила принимающая. Таково и соотношение между душой и телом: небо и земля.


Земля


Она — категория получающего, нет у нее от себя ничего, но лишь то, что придет к ней от Неба. Но принятие зависит от ее желания и страстного стремления принять от Неба, как известно. Отсюда и ее имя — эрец, “почему она названа эрец? Потому что хотела (рацта) исполнить волю своего Господина” (Берешит Раба, 5). Это желание (рацон) — страсть, толкающая ее к бегу (рица) по направлению к Небу, изливающему благодать.


Так это с ее стороны, и так — со стороны ее Творца: “И может быть, потому суша названа эрец, что в ней получила свое завершение воля (рацон) Всевышнего и Его замысел в реальности” (р. Бехайе). Это — страстное желание воздействующего по отношению к получающему. “…Страстное желание Всевышнего — лишь к Израилю, как сказано в Песне Песней “Я — к моему другу, и ко мне — страсть его”” (Берешит Раба).


Земля, к которой направлены воля и желание Творца, называется по имени воли — аЦви (корень цви обозначает желание, волю).


Как желание Всевышнего обращено к ней, так ее желание — исполнять волю Всевышнего, производить плоды, выходя за рамки материальности:


“Что означает сказанное: ”И дам тебе землю желанную, наследие оленя (цви)? Почему земля Израиля уподоблена оленю? Сказать тебе: как у оленя кожа не держит его плоть, так земля Израиля не держит свои плоды. Другое объяснение: как олень легче других животных, так на земле Израиля легче других земель созревают плоды» (там же).


Эта воля и желание есть всеобщий потенциал, высшее воздействие следует за ней в рамки материальных сосудов, и потому вся квинтэссенция воздействия, спускающегося на землю, проходит через этот канал — через Землю Израиля.


Подобно тому, как Израиль есть цель воли в категории нефеш, так Земля Израиля — в категории места: «И возможно потому названа суша эрец, что в ней получила свое завершение воля (рацон) Всевышнего и Его замысел в реальности, как сказано (Малахи 3): “А вы будете мне землей”» (рабейну Бехайе).


«И скажут все народы, что счастливы вы, ибо будете вы землей вожделенной, сказал Господь Воинств» (Малахи 3:12).


«А земля навеки стоит» — Мидраш Танхума говорит: все праведники Израиля называются «землей», как сказано «ибо будете вы землей вожделенной» (Раши, Коэлет 1:4).


«И искупит Свою землю, свой народ» (Дварим 32:43) — что есть Его земля? Его народ» (Раши).


Поразмыслите над всем этим хорошенько.


Корень Земли Желания — Земля Жизни


Земля Израиля — место народа Израиля здесь, в нижнем мире. Ее корень — место Израиля в высших мирах, высшая Земля Жизни, цель всех чаяний в Грядущем мире.


«Не разрешено объяснять по поводу этой земли более того, но если удостоишься понять первую землю, упомянутую в первом стихе Берешит, и упомянутую в главе Бехукотай, то познаешь возвышенную и скрытую тайну, и поймешь, почему Мудрецы сказали: “Высший Храм направлен супротив Нижнего Храма”» (Рамбан, Ваикра 18:25).


Это земля, предназначенная для наследующих Высшую Землю, и каждый, кто ее удостоится, — один из наследующих землю высшей жизни.


Здесь мы можем ощутить что-то из глубокого смысла комментария Раши на первый стих Торы, которая начинается с книги Берешит, с рассказа о сотворении мира, а не с первой заповеди. Раши объясняет: это для того, чтобы ответить на претензии народов, что Израиль забрал у них Землю Израиля. В нашем контексте, корень их претензии в том, что Израиль утверждает, что именно они — наследники Высшей Земли.


От нее благодать спускается на все земли


«Ибо земля, в которую вступаешь ты, чтоб овладеть ею, не как земля Египетская она, из которой вы вышли, где ты, посеяв семя твое, поливал с помощью ног твоих, как огород. Но земля, в которую вы переходите, чтоб унаследовать ее, это земля гор и долин, от дождя небесного пьет она воду».


Реканти комментирует этот отрывок: «Эти стихи сложно толковать в их простом смысле. Ведь они пришли прославить Землю Израиля, а в простом понимании — рассказали о ней нечто негативное. И наоборот, вместо порицания земли Египта — говорят, кажется, в ее пользу. Но по каббалистическому подходу, стих можно понять в его прямом и простом смысле. Дело в том, что Земля Израиля не находится под властью других причин, но лишь под Господом. И это “дождь небесный”, намекающий на Высшие небеса. Как сказано: “Откроет тебе Господь Свои добрые хранилища, небеса”. А остальные земли пьют от ее квинтэссенции. И в этом смысл слов “поливал с помощью ног твоих”, что нет над ними надзора Всевышнего… И сказали Мудрецы (Таанит 10): “Земля Израиля пьет вначале, а весь мир пьет потом. Как сказано (Иов 5:10): “Дающий дождь на лице земли и посылающий воды на лице полей”. Все земли пьют от эссенции Земли Израиля. А в книге Зоар учили: написано “всегда очи Господа Бога твоего на ней”, это есть “праведность (цедек) будет ночевать на ней, что в ней находятся приговоры судов больше чем на всех других местах”.


Поскольку таков путь прохождения благодати, от высшего к низшему, от духовного к более материальному, выходит, что из земли Израиля, обладающей духовным уровнем, корень которой — в Высшей Земле, тянется благодать на все другие земли.


Все это — только когда Израиль населяет Землю


“И так он говорит (Йеошуа 4:13) “Около сорока тысяч передовых воинов прошли перед Господом”, и говорит (Диврей аЯими 1 22:18): “И была завоевана земля перед Господом и перед Его народом”. Разве ты можешь подумать, что Израиль завоевывают землю перед Всевышним?! Но все время, когда они на ней, как будто она завоевана, а когда они не на ней — она не завоевана (Им)” (Тосефта, Авода Зара).


Следует поразмыслить, что значит “не завоевана перед Ним”? Но смысл в том, что все время, когда Израиль не живет на Земле, Божественное присутствие не обитает на ней. И когда они изгоняются с нее, Шехина идет в изгнание вместе с ними:


“Есть два вида изгнания, изгнание ветвей, то есть душ и ангелов, и изгнание, если можно так сказать, самого корня — то есть Шехины. Дело в том, что реальность святого не занимает места, а место предназначено лишь для отделенных. Но оно (святое) находится и раскрывается в определенном месте. И место раскрытия света Шехины в исправленном состоянии — от места ее славы в мире Ацилут до земли Израиля. Но когда она в изгнании — раскрытие не происходит там, но в другом месте, где находится состояние клипот (оболочек). И не все ее света раскрываются там, но только частично, и они раскрываются внутри Иной стороны. Часть тут, часть там — в соответствии с детализацией духовных уровней.


И когда эти света в изгнании — оттуда они воздействуют на Израиль, но их воздействие весьма недостаточно из-за силы обвинений Иной стороны, окружающей их, ведь уже дано ей разрешение получать энергию и черпать от этих светов, стоящих там, только то, что полагается ей. Но ими она усиливается и усиливает свои уровни, стоящие напротив них, и влечет закупоривание самих светов, и властвует над Израилем. И после этого портятся все вещи, ведь даже света, остающиеся на своих местах, светят сокращённо, и суд усиливается в управлении вместо милости, и благодать уменьшается из-за порчи каналов. А при Избавлении Шехина возвратится на свое место, и нечистота прекратит существование, и все будет в изобилии, когда пробуждение будет исправлено, как надо” (Рамхаль, Клалей питхей хохма вадаат, 9). Об этом говорил и раби Хаим из Воложина в своей проповеди на Рош аШана: все благодать, предназначенная Израилю, когда она пребывают в изгнании, должна пройти через покровительа, стоящего над данным народом, и Шехина как бы испытывает страдания от этого.


Над остальными странами надзирают покровители


Поэтому у народов мира, унаследовавших эти страны, есть отношение к ним, как объяснялось выше по словам Рашба:


“Ибо Всевышний распределил страны по знакам зодиака, и установил их власть на земле, когда определенная звезда управляет определенным местом, и потому в разных странах у людей разные верования, этот служит определенному изображению, а тот — другому. Тот же, кто служит той звезде, что управляет данной местностью, не подобен идолопоклоннику, в том случае если он знает и признает, что в той звезде нет никакой силы и ее власть — только от Всевышнего, имя Которого управляет той землей. Как сказано о самаритянах: “Господа страшились, но своим богам служили”.


Воздействие благодати на остальные земли спускается только через тех небесных покровителей — даже на евреев, находящихся там. Сказали в Тосефте Авода Зара (5:5): “Сказано (Берешит 28:21): “…и вернусь я с миром в дом отца моего, и будет Господь мне Богом”, и сказано “чтобы дать вам землю Ханаанскую, быть вам Богом”, все время, что вы находитесь в земле Ханаана, Я был вам Богом, а когда вы не в земле Ханаанской — если можно так сказать, Я вам не Бог” (Рамбан, Ваикра 18:25).


Как объяснено выше, Элоким — это имя сил мироздания (поэтому правильнее переводить его не “Бог”, а “Всесильный” — прим.перев.), а объединение имен Авайе и Элоким указывает на аннуляцию этих сил по отношению к их Корню. “И будет Господь мне Богом” указывает на индивидуальное провидение от Творца, выше природного управления. Все это возможно лишь в месте, где находится индивидуальное провидение Творца без управления духовных покровителей, стоящих над остальными странами.


Объясняет Ран: “”Тот, кто живет вне Земли Израиля, подобен тому, у кого нет Бога”. Это связано с тем, что остальные земли переданы в управление высших ангелов, которые не могут измениться, разве что чудом… Поэтому тот, кто живет за границей, находится под звездой или знаком зодиака и его молитва не так слышна, как если бы он находился в Земле Израиля, которая не подвластна никакому властителю и покровителю, но лишь только Всевышнему… И потому Израиль ближе к ошибке идолопоклонства будучи за границей, где властвуют покровители…”


“Его молитва не так слышна”, поскольку вся суть молитвы — изменение установленного в природной системе. А ведь молитва должна подняться наверх через все ступенчатое развитие миров, и прорваться через природную систему. Особая сила такой молитвы — в месте, где нет власти у природных покровителей.


Объясняется в книге Хесед леАвраам: “Шехина главным образом находится в Земле Израиля, и основное провидение — там, ибо никогда не отходила Шехина от Западной Стены, но искры Шехины облачаются с Израилем в небесного покровителя, под властью которого находятся евреи. Божественное присутствие как бы спустилось вместе с ними, чтобы облачить свою силу в небесного покровителя халдеев, мидийцев и т.д., и во всяком месте, куда были изгнаны израильтяне — Шехина с ними. Поэтому евреи, находящиеся за границей, подобны “идолопоклонникам”, ибо они оказывают духовное воздействие благодати на данного покровителя, когда они молятся о благословении, ведь, несомненно, благодать придет им только через того покровителя, под властью которого они находятся…”


 


Читайте: темаВера и Знание в иудаизме
Знание веры 19. Повеление заповедей, главным образом — в Земле Израиля
Повеление заповедей, главным образом — в Земле Израиля


Праотцы исполняли всю Тору, хотя она еще не была им дана как повеление, только в Земле Израиля: «Мне кажется, что мысль мудрецов такова: праотец Авраам изучил всю Тору посредством духа святости и занимался ею, смыслом заповедей и ее тайнами, и соблюдал ее всю как не обязанный, но выполняющий. Соблюдал же он ее только в Земле Израиля, а Яаков за границей женился на двух сестрах, и также Амрам (женился на тете), ибо заповеди — закон Бога этой земли, несмотря на то, что обязанность лежит на нас во всяком месте…» (Берешит 26:5).


Вышесказанное можно объяснить в соответствии с написанным в Нефеш аХаим: «Хотя сказали Мудрецы, что праотцы исполняли всю Тору… Это не значит что они были обязаны и была у них алаха и закон именно такими, но как я писал… что они исполняли Тору из-за того, что постигли своим чудесным постижением исправления миров и порядки высших сил, которые будут исправлены каждой заповедью. Но им было также разрешено служить Всевышнему также и другими действиями и делами, кроме заповедей, и даже нарушать какую-то заповедь, в противоречие Торе, в соответствии с тем, что видели и постигли, что данное конкретное деяние было тогда необходимо для исправления миров».


Своим постижением духа святости они видели, что исправление, производимое заповедями, может происходить главным образом в Земле Израиля, и основное их исполнение, даже тех, которые относятся к обязанностям тела (конечно же, до того, как была дана Тора), — в Земле Израиля, находящейся напротив Высшей Земли.


Рамбан объясняет, что, хотя заповеди (не связанные с землей) — обязанность тела и действуют в любом месте, есть в этом тайна: основное их исполнение — в Земле Израиля.


Основное исполнение заповедей — в той стране, что стоит напротив Высшей Земли, Стране Жизни. В месте, где пребывает Божественное присутствие и существует совершенное единство между Всевышним и Его народом. В месте, где провидение пребывает на Его народе напрямую и не должно облачаться в духовных покровителей, чтобы получать их действия (в молитве и т.п.) или ниспосылать через них благодать.


Даже народы мира получают наказание в Земле Израиля за присоединение к Богу вспомогательного образа (шитуф)


«Израилю заповедано соблюдать Тору даже за границей, а в Земле Израиля заповедь относится даже к нееврею, и потому самаритяне получили наказание, что “не знали закона Бога этой земли” (Гаон, Адерет Элияу 1:6). Это высказывание, на первый взгляд кажущееся странным, следует объяснить в соответствии со словами Рамбана — что имеется в виду присоединение к Богу вспомогательного образа (шитуф).


Это понятно в соответствии со сказанным нами выше, что разрешение для народов мира служить некоему вспомогательному образу (в соответствии с мнением законоучителей, что им это не запрещено) связано с тем, что у этих духовных покровителей есть власть над ними — они действуют как посредники Творца. А в Земле Израиля у высших покровителей нет никакой власти, как и писал Гаон: “В Земле Израиля заповедь относится даже к нееврею, и потому самаритяне получили наказание, что “не знали закона Бога этой земли”.


Суровость индивидуального провидения по сравнению с управлением через ангела


(Шмот 32:2-3): “И пошлю перед тобой ангела… ибо Сам не пойду среди вас, ибо ты народ жестоковыйный, чтобы не уничтожить Мне тебя по дороге”.


Отсюда видно, что управление через ангела содержит в себе облегчение суда. И в Земле Израиля, где провидение исходит напрямую от Творца, качество Суда действует немедленно, и она извергает из себя грешников сверхъестественным образом, как мы учим из вышеприведенных слов Рамбана. Но нужно понять: в той же главе Торы читаем, на первый взгляд, нечто обратное (Шмот 23:20-21): “Вот, Я посылаю ангела перед тобой… остерегайся его и слушайся его голоса… ибо он не снесет ваши злодеяния”. Отсюда видно, что народу Израиля следует больше бояться управления через ангела?


Этот вопрос обсуждал Ран в своих проповедях, и спросил еще следующее: “Второй вопрос: как Он сказал “ибо не снесет ваши злодеяния, и Раши написал, что он посланник и не может прощать? Это странно, ведь прощение, конечно, не может исходить от ангела, но лишь от Всевышнего, и Он может прощать, как и прежде. Если же мы скажем, что имеется в виду, что Всевышний не пожелает прощать, должно было быть написано “ибо Я не снесу ваши грехи”. Высказывание же “он не снесет” весьма странно, как будто бы оно указывает на то, что мы были почти что отданы на принятие его как божественного посредника между Всевышним и нами.


Ответ Рана зиждется на том, что было объяснено в пятой основе, — что у ангелов и небесных покровителей нет собственной силы: “все они действуют по своей природе, и их действия не подвержены суду и нет в них свободы выбора” (Рамбам). Покровители есть функции, назначенные Творцом, и через них Он управляет Своим провидением и воздействием на народы мира. Наград и наказание есть только от Творца, но грех может повредить канал воздействия или закупорить его.


Суть в следующем. Два стиха — “Сам не пойду среди вас, ибо ты народ жестоковыйный, чтобы не уничтожить Мне тебя по дороге” и “Вот, Я посылаю ангела перед тобой… остерегайся его и слушайся его голоса… ибо он не снесет ваши злодеяния” сказаны в разных контекстах. Когда Всевышний напрямую управляет народом и тот бунтует против него, наказанием может быть страшным и ставит в опасность само его существование. А зло, наступающее вследствие нарушения слов ангела, не является наказанием, но лишь последствиями нарушения порядка поступления благодати свыше. Такое зло невозможно исправить, но вместе с тем оно не так опасно.


Когда Всевышний Сам управляет народом, и они не повинуются, приходит зло в виде наказания, и есть в этом негативные и позитивные стороны. Негатив — в том, что наказание может быть настолько суровым, что приведет к их гибели, как и сказано «чтобы не уничтожить Мне тебя по дороге”. А позитив — что если Всевышний пожелает простить их грех, они будут готовы получить Его благодать и управление, как раньше, ибо благодать, идущая от Него без посредника, не зависит от готовности получателей.


Воздействие, приходящее от духовных сил мироздания, подобно воздействию материальных объектов, например, света солнца. Если человек правильно подготовит себя к принятию света, тепла или энергии, то сможет их использовать для своих нужд, а в противном случае данное воздействие остановится, вне всякой связи с близостью или отдалением человека от духовных сил мироздания. В противоположность этому, воздействие от Всевышнего происходит только по Его воле и не зависит от естественных приготовлений.


Поэтому Всевышний, жалея евреев, сообщил им, что они должны следовать управлению ангела: «берегись его, не прекословь ему…” Это не заповедь или предупреждение, но указание для их пользы, ведь в духовных мирах все установлено определенным образом, и не может измениться; и если действовать не в соответствии с этим порядком, то возможны катастрофические последствия. У каждого ангела и покровителя есть определенная индивидуальная сила и функция, и он не может ничего изменить. Тот, кто получает воздействие от ангела и изменяет что-то в заданных параметрах такого получения, неисправим. Поэтому и сказано: «он не снесет ваше преступление”.


В Грядущем управление через покровителей будет отменено.


Управление через покровителя — это наказание, как произошло с народами мира по их грехам, в поколении Разделения. Несомненно, что для народа Израиля, которому предназначено индивидуальное провидение, это состояние изгнания и отдаления. В Грядущем, когда все мироздание объединится в свете лика Всевышнего, управление через покровителей будет отменено.


 


Читайте: темаВера и Знание в иудаизме
Знание веры 20. Провидение над праведником
Провидение над праведником


«Таким образом, божественное провидение не будет ко всем людям одинаково, но надзор над ними будет в соответствии с их человеческим совершенством. Непреложно, что провидение по отношению к пророкам чрезвычайно сильно, по их уровню в пророчестве, и надзор над благочестивыми и праведниками в соответствии с их благочестием и праведностью — поскольку именно та мера из воздействия божественного разума и вкладывает слова в уста пророков и она выпрямляет деяния праведников и завершает мудрость благочестивых. А глупцы и отступники, в соответствии с мерой недостатка у них того божественного воздействия, будут презренны и сочтены как представители других, животных, видов, и потому они были бы легко подвержены смерти, но Всевышний сохраняет их для пользы, которая может от них произойти. Этот принцип — основополагающий в Торе, и она построена на нем: что провидение относится к каждому человеку в зависимости от того, что он собой представляет» (Море Невухим, ч.3 гл. 18).


В соответствии со сказанным выше о двух аспектах индивидуального провидения, несомненно, что ультимативное индивидуальное провидение относится к праведнику. Ведь если взять провидение, следующее из Суда — никто не подвержен суду так, как праведник. Он судится не только за себя, на высочайшем уровне, который требуется от него в соответствии с его ступенью, но и за людей своего поколения, которых он должен учить и упрекать, вести к исправлению. Он ответственен за все мироздания, за все воздействие благодати, нисходящей из высших миров, ибо он — «праведник основа мира». Именно поэтому Всевышний строго судит каждое деяние праведника — «до толщины волоса».


Что же касается провидения, следующего за разумом, которое возвышает человека выше естественного хода событий — оно, несомненно, выделено для приобщенного к Творцу праведника, вся суть которого — возвышение самой природы. Поразмыслите над всем этим хорошенько.


Провидение и защита от бед — в соответствии со степенью приобщенности


«И вот, открылся предо мной весьма замечательный анализ, с которым развеются сомнения и раскроются божественные тайны» (Море Невухим, ч.3, гл. 51). Так начинает Рамбам свое замечательное открытие в вопросе провидения и сопровождающей его защиты человека от несчастий.


«Он заключается в следующем. Мы уже объяснили в главах о провидении, что в соответствии с мерой разума всякого разумного существа — будет над ним провидение. И человек, совершенный в своем постижении, разум которого никогда не отходит от Бога, — будет над ним постоянный надзор свыше. А человек, совершенный в своем постижении, который иногда отвлекается в своих мыслях от Бога — надзор над ним будет только в то время, когда он будет думать о Боге, и отойдет от него провидение, когда он будет заниматься своими делами. Но не отойдет оно так, как отходит от человека вообще не постигающего, но приуменьшится тот надзор, поскольку у того человека, совершенного в постижении, нет разума в действии, а лишь постижение в потенциале, и он в тот момент подобен писцу в то время, когда не пишет. А тот, кто вообще не постигал Бога, будет подобен находящемуся в темноте и никогда не видевшему света — как мы объяснили стих “…а злодеи во мраке будут безмолвствовать”. Тот же, кто постиг и все его внимание направлено на постигнутое — подобен находящемуся на ярком свету солнца. А тот, кто постиг и занимается сейчас своими делами — подобен в этот момент человеку в облачный день, на которого не светит солнце, поскольку между ними преграждает облако» (там же).


Таким образом Рамбам разъясняет соотношение между приобщенностью человека к Богу и провидением над ним. Далее он объясняет свое замечательное открытие по поводу защиты человека от несчастий — следствия провидения.


Защита следует за приобщенностью


«И поэтому мне кажется, что если кого-то из пророков или совершенных благочестивых людей постигло какое-то зло, это может случиться только во время такого забытья, и в соответствии с продолжительностью забытья или низменностью дела, которым он был занят, будет и сила такого зла. А раз так, то разрешено великое сомнение, которое привело философов к отрицанию провидения Бога над каждым человеком и к уравниванию между человеком и животными, в доказательство чего они приводили случаи, когда с благочестивыми и добрыми людьми случались большие несчастья. Этот потаенный вопрос таким образом разрешился, и даже по их мнению.


И будет провидение Бога постоянно над человеком, к которому пришла та благодать, готовая прийти каждому, кто постарается ее достичь. И когда человек очистит свои мысли и постигнет Бога истинными путями и будет радоваться тому, что постиг — невозможно, чтобы случилось с таким человеком что-либо злое, ибо он с Богом и Бог с ним. Но когда от отвлекается в своей мысли от Бога, тогда он отделяется от Бога и Бог отделяется от него, и он подвержен всякому злу, что может его постичь. Ведь именно эта благодать разума приводит провидение и помогает избежать моря случайностей. И тот добрый праведник отделился от (разума) в некоторые времена, а того недоброго и ущербного человека (разум) вообще не достиг, и потому случилось с ними то, что случилось» (там же).


Это замечательные слова, и их простая истина соответствует их возвышенному величию. Известно, что желание Всевышнего заключается только в совершенном воздаянии блага. Ради этого сотворен человек и все мироздание — чтобы быть инструментом для этой цели. И уже объяснялось, что истинное благо — это приобщение к самому Творцу. И хотя это совершенное благо будет в Грядущем мире, мире прилепления к Творцу, — и в нашем мире, когда человек находится в состоянии приобщенности, никакое зло не может приблизиться к нему, ведь он приобщен к добру. Если посмотреть более глубоко: ведь вся реальность зла есть порождение скрытия Лика и отдаления от Всевышнего, а когда человек находится в состоянии приобщенности, он пребывает в свете Лика, в истинном благе. Как пишет Рамбам:


«Это мое убеждение находит свое подтверждение в словах Торы — сказал Всевышний: “И скрою Я Свой лик от них, и будет на съедение, и найдут его множество напастей и бедствий, и скажет в тот день: ведь из-за того, что нет моего Бога в моей среде нашли меня эти напасти”. Здесь сказано, что мы являемся причиной этого “скрытия Лика”, и мы ставим завесу, разделяющую между нами и Ним. Об этом и говорил Он: “А я полностью скрою Свой лик в тот день за все зло, что он (народ) сделал” — и нет сомнения, что это относится и к каждому индивидууму. Здесь прямо говорится, что причина того, что человек отдается на волю случая и на съедение, подобно животным — то, что от отделен от Бога, а того, “чей Бог в его среде”, зло никак не затронет».


Возможность приобщения к Творцу находится в Торе. Прилепившийся к Торе возвышается над природным управлением, к нему относится индивидуальный надзор Всевышнего, и так приводит Рамбам в Законах раскаяния:


«Всевышний дал нам Тору — Древо Жизни, и всякий, кто исполняет написанное в ней и постигает ее глубоко и верно, удостаивается жизни в грядущем мире. И размер награды зависит от дел его и мудрости, которую он приобрел. И Всевышний обещал нам в Торе, что если мы будем исполнять написанное в ней с радостью и от всего сердца и постоянно размышлять о ее мудрости, то Он устранит все, что препятствует нам исполнять ее: болезни, войны, голод и тому подобное. И одарит Он нас благами, которые помогут нам исполнять Тору: изобилием, миром, золотом и серебром, чтобы не уходили все дни наши в заботах о нуждах тела, и были мы свободными, и посвятили себя изучению мудрости и исполнению заповедей, и удостоились жизни в грядущем мире. Так сказано в Торе после обещания Израилю земных благ: “И удостоимся мы праведности, если будем ревностно соблюдать все эти заповеди” (Дварим, 6:25)».


 


Читайте: темаВера и Знание в иудаизме
Знание веры 21. Вечное приобщение
Слова Нефеш аХаим


Рамбам говорил в своем стиле, и раби Хаим из Воложина в своей книге Нефеш аХаим также пишет подобное. Он говорит об особой защите, которой удостаиваются те, кто занимаются и прилепляются к Торе, и приводит множество доказательств из мидрашей Мудрецов и каббалы. Приведем несколько цитат:


«И он (занимающийся Торой) владычествует и властвует надо всем, и все плохие суды отходят от него и нет у них над ним никакой власти, еще в этом мире, как написано (Брахот 5): “Сказал раби Шимон бен Лакиш: каждый, кто занимается Торой — страдания отходят от него”, и в Эрувин (54): “У кого болит голова — пусть займется Торой… болит кишечник… болит все тело — пусть займется Торой, как сказано: “и для всей плоти его — излечение”».


И в Тана девей Элияу: «’Поднимает из праха бедняка’ — человек, который совершил много грехов, и приговорили его (на небесах) к смерти, и раскаялся, и читает Тору, пророков и писания, и изучает Мишну, мидраш, законы и агадот, и получил практическое наставление у мудрецов, — даже если есть на нем сто приговоров, Всевышний отводит их от него…» Там же: ‘Привел меня царь в комнаты свои’ — как есть у Всевышнего внутренние комнаты в Его Торе, так есть у каждого из учеников мудрецов внутренние комнаты в их Торе, и если ты видел, что страдания идут к тебе, беги в комнаты Торы и сразу же страдания убегают от тебя, как сказано: ‘иди, народ Мой, приди в комнаты твои…’, потому сказано: ‘привел меня царь в комнаты свои, будем радоваться и веселиться в тебе’ — в том, что Ты возвеличил нас и возвысил нас, и привязал нам великий венец словами Торы, от одного края мира до другого».


Там же: «И было, они шли и говорили…» (речь идет о пророках Элияу и Элише перед тем, как Элияу поднялся в небо). Говорили — не что иное, как слова Торы. И когда был послан ангел (который должен был забрать Элияу)… Пришел и нашел их, что они занимались словами Торы и не мог властвовать над ними… Отсюда сказали, два человека, которые идут по дороге и занимаются Торой — никакое зло не может властвовать над ними…»


И в Зоаре (Вайехи 242): «Сколь любимы слова Торы, сколь любимы занимающиеся Торой перед Всевышним, что всякий, кто занимается Торой, не устрашится бедствий мира, он охраняется свыше и охраняется внизу, и не только это, а он принуждает все бедствия мира спуститься в глубины “великой бездны”…»


«И также отводят и убирают от него все хлопоты и иго будничных забот… и все другие проблемы этого мира, мешающие ему постоянно заниматься святой Торой, как написано: всякий, кто принимает на себя иго заповедей — снимают с него иго государственной власти и иго будничных забот…»


И в Тана девей Элияу: «Каждый ученик мудрецов, который занимается Торой каждый день, чтобы преумножить славу Небес, не нуждается ни в мече, ни в копье, и ни в какой вещи, которая бы была ему охраной, но Всевышний Сам охраняет его…» Там же: «Если есть в человеке только достойный образ жизни и Писание — дают ему одного ангела… Прочитал человек Тору, пророков и писания — передают ему двух ангелов, как сказано: “ибо ангелов своих Он приставит к тебе, охранять тебя…” Но если человек читал Тору, пророков и писания, Мишну, мидраш, законы и агадот, и получил практическое наставление у мудрецов, — Всевышний Сам охраняет его… как сказано: “Господь страж твой…”»


И в соответствии с мерой принятия на себя ига Торы истинно, изо всех своих сил, в той же мере устранят от него заботы о материальном мире, и высшая защита покрывает его, и он подобен сыну, угождающему отцу, и отец выполняет все его желания, как сказали Мудрецы (Авода Зара 19): Всякий, кто занимается Торой — Всевышний исполняет его желание…


Далее раби Хаим пространно рассуждает об особой защите, которой удостаиваются трудящиеся над Торой, также и после их ухода из этого мира. Ведь приобщенный к Торе приобщен ко Всевышнему, ибо «Он и Его слово — одно».


Превознесу его, ибо он знал Мое имя


И объясняет Рамбам в своих замечательных строках: «Поразмысли над “Песнью о бедствиях” (Псалмы 91) — и заметь, что она рассказывает об этом великом провидении и о прибежище и защите от всех телесных бедствий, которые могут постигнуть одного индивидуума в отрыве от других людей, — не то что следует из природы вещей и не то что наносят люди. Сказал: “Ибо Он спасет тебя от сети птицелова, от мора гибельного. Крылом Своим Он укроет тебя и под крыльями Его найдешь убежище, щит и броня — верность Его. Не устрашишься ужаса ночного, стрелы, летящей днем, Мора, во мраке ходящего, чумы, похищающей в полдень”. И затем рассказывает о защите от зла, причиняемого людьми, что если случится, что попадешь на войну — погибнут тысяча слева от тебя и десять тысяч справа, а тебя зло не достигнет ни в коем случае, но ты увидишь Божественный суд и возмездие тем злодеям, что будут убиты — а ты будешь в мире. Об этом сказано далее: “Падет возле тебя тысяча, и десять тысяч — по правую руку твою: тебя не достигнет. Только глазами своими смотреть будешь и возмездие нечестивым увидишь”. И далее продолжается перечисление защиты и убежища, которых удостаивается человек.


А после этого псалмопевец указывает причину такой великой защиты, и говорит, что этот человек удостоился ее “Ибо он возлюбил Меня, и Я избавлю его, укреплю его, ибо он узнал имя Мое”. И мы уже объяснили, что “знание Имени” — это его постижение, — и как будто сказал, что человек этот защищен за то, что знал Меня и страстно возлюбил Меня после этого. Здесь идет речь о такой любви, когда не остается никаких других мыслей, кроме направленных на любимого» (Путеводитель растерянных, там же).


Любовь — приобщение


Рамбам говорит о знании Имени и страстной любви, которые приводят к этой высшей приобщенности, а с ней — к высшей защите. Объясним немного более подробно.


«Известно и несомненно, что такая любовь к Святому Творцу, благословен Он, которая завладеет сердцем человека настолько, что он постоянно будет в ее власти и оставит все на свете, кроме нее, как повелел Всевышний: “Всем сердцем своим и всей душою своею” (Дварим, 6:5) — достижима лишь на пути знания Всевышнего, и сила ее зависит от этого знания, если много, то много, а если мало, то мало. Потому должен человек посвятить себя изучению тех премудростей, которые дадут ему представление о его Владыке настолько, насколько это вообще возможно, — как объяснили мы это в “Законах об основных принципах Торы”» (Рамбам, Законы раскаяния, 10:6).


«Достижима лишь на пути знания Всевышнего» — знания Его воли. Это две Книги, через которые Творец раскрывается человеку: внешняя и внутренняя, Тора и мироздание.


Вот как Рамбам объясняет раскрытие мироздания: «Как можно достичь любви к Нему и страха перед Ним? В момент, когда человек изучает деяния Его и чудесные, великие Его создания и видит в них проявление мудрости, которой нет размера и конца — тут же он любит, и восхваляет, и возвеличивает, и загорается желанием постичь великого Б-га, как сказал Давид: “Жаждет душа моя Господа, Б-га живого” (Теилим 42:3)» (Законы основ Торы 2:2).


Так и про раскрытие Торы объясняет Рамбам, как рождается эта любовь в силу знания: «Повеление любить Его, да будет Он превознесен. Т.е., размышляя над Его заповедями, Его речениями и Его деяниями и вдумываясь в них, постигать Его и наслаждаться этим постижением. Это высшее наслаждение и есть любовь, которая нам заповедована. Ведь говорится в Сифри (Ваэтханан): “Поскольку сказано: И люби Господа, своего Бога (Дварим 6:5), а я не знаю, как любить Всевышнего, то Тора объясняет: И будут эти слова, которые Я заповедую тебе сегодня, на твоем сердце (там же 6:6). Таким образом ты познаешь Творца Вселенной. И уже указано, что размышление приведет тебя к верному постижению и наслаждению, — и любовь придет непременно» (Рамбам, книга Заповедей, 3).


«Знание» — соединение человека с его мудростью и понимание воли Творца, порождают любовь.


«Нити связи между сердцем человека и его мудростью мы называем любовью» (Хазон Иш).


«И обещал нам в Торе, что если мы будем исполнять ее в радости и энтузиазме, и постоянно размышлять над ее мудростью, то Он устранит от нас все, что мешает нам выполнять ее» (Рамбам).


Радость и энтузиазм приводят к приобщению (двекут), а в нем заключена защита, как мы объяснили. Это замечательная и духовно возвышающая концепция.


Вечное приобщение


Такой жизненный путь человека, совершенствующегося в знании Творца и любви к Нему, приводит к тому вечному приобщению к Богу, к которому стремится всякий мыслитель:


«Уже объяснили философы, что телесные силы в дни юности препятствуют большинству достоинств положительных качеств, и тем более та чистая мысль, приходящая человеку из совершенства познаваемого, приводящего к стремлению к Всевышнему. Ибо ложные мысли приходят к человеку с кипением телесных гормонов, а с ослаблением сил тела и с потуханием огня страстей — усиливается разум и увеличивается его свет и очищается его постижение и он радуется тому, что постиг — пока не состарится совершенный человек и не приблизится к смерти, и добавится к тому постижению великое добавление, и умножится радость в том постижении и страсть к постижимому, вплоть до того, что отделится душа от тела тогда, во время этого наслаждения.


И об этом намекали мудрецы, говоря о смерти Моше, Аарона и Мирьям, которые умерли “поцелуем”, как сказано: “И умер там Моше, раб Господа, в земле Моава, по устам Господа” — “это учит, что умер поцелуем”… Имеется в виду что они умерли при наслаждении тем постижением от великой страсти. И продолжили мудрецы это высказывание аллегорией Песни Песней, где постижение, приходящее с усилением страсти к Богу, называется “поцелуем”, как сказано: “пусть целует меня поцелуями уст своих…”


Удостоившийся такого приобщения — охраняем абсолютно, даже от смерти:


Этот вид смерти, который на самом деле есть избегание смерти, мудрецы отнесли только к Моше, Аарону и Мирьям, а остальные пророки и праведники ниже этого, но у всех их усилилось постижение разума со смертью, как сказано: “И пойдет пред тобой праведность твоя, слава Господа заберет тебя”, и останется тот разум после этого навеки в другом состоянии, ибо уже устранено препятствие, которое разделяло между ним и познаваемым им в некоторые времена, и будет продолжать получать это нетелесное наслаждение…» (там же).
Знание веры 22. Cлужители праведника
Вопрос о цели существования творений


«Знай, что мудрецы древности провели всеобъемлющий анализ, поскольку им была дана мудрость и глубокомыслие, и они пришли к выводу, что у всякого существующего объекта должна была быть цель, для которого он существует, ибо сущие не существуют понапрасну. И когда они убедились в этом общем правиле, они стали классифицировать все объекты, чтобы знать цель каждого вида сотворенных» (Рамбам, предисловие к Мишне). Далее он приводит выводы из этого исследования:


«Но в общем следует знать, что все существует в подлунном мире только для человека». Как сказано в мишне: «Каждый должен сказать: для меня сотворен мир!» (Санедрин 36).


«Когда пришли к выводу, что цель всего — человек, необходимо было исследовать также: для чего существует человек, и в чем замысел его создания». И приводит их однозначный ответ:


Цель сотворения человека


«Ибо цель его — только одно действие, и для него он сотворен. А все остальные его действия служат для поддержания его существования, чтобы он мог совершать это одно действие. И действие это —представлять и постигать познаваемые тайны, и узнавать истины». Рамбам объясняет подробнее:


«Здравый смысл диктует, что целью человека не может быть еда, питье и сексуальные акты, или постройка стены, ибо все это — акциденции, несущественные события, не добавляющие ничего к его внутренней силе. То же самое делают и животные. Только мудрость прибавляет к его внутренней силе и переводит его от низменного уровня к почетному уровню, ведь он был человеком в потенции, а стал человеком в реальности. А человек, прежде чем уразумел и познал, считается подобным скотине, отделяясь от других видов животных только рассудком. Таково определение человека — живое существо, обладающее рассудком, а рассудок в данном контексте означает — представлять и постигать мыслительные понятия».


Рамбам объясняет цель мудрости: «Самое важное из мыслительных понятий — представлять в своей душе единство Всевышнего, и всё что сопутствует данному понятию из теологии. Ибо все остальные мудрости существуют только для тренировки разума, пока человек не достигнет познания божественного. Всеобъемлющее обсуждение данной темы будет весьма продолжительным».


Мы подробно говорили о данном вопросе в Восьмом принципе, он известен и прост, и не будем повторяться. Цель человека и цель всей мудрости, данной ему — знание всей Торы вплоть до учения о Колеснице. Но само по себе знание — еще не совершенство.


«Но вместе с постижением мыслительных понятий, необходимо отдалить большинство большую часть телесных удовольствий. Ибо с самого начала разум понимает, что исправление тела разрушает душу, а исправление души — в разрушении тела. Ведь когда человек гонится за удовлетворением своих вожделений и усиливает чувственное над познаваемым, и переводит свой разум на страсти, то превращается в животного, которое может представить в своей душе лишь еду, питье и половое сношение. Тогда не проявляется в нем божественная сила — разум — и становится подобным оторванному существу, плывущему в море тщеты».


Исправление качеств характера и восхождение по духовным ступеням — есть необходимые условия совершенства.


«И становится известно из этих введений, что цель мира и всего, что в нем — мудрый и благой человек… воспринимать в своем разуме истинность вещей и постигать то, что человеку возможно постичь. А действие есть исправление природы, и не должен человек погрязнуть в наслаждениях, а взять от них только то, что необходимо для исправления тела и качеств. Такой человек — есть цель и он — желанен».


Причина сотворения других людей


«Здесь остается один вопрос. Человек может сказать: вы уже сказали, что божественная мудрость не создала ничего понапрасну, но все для какой-то цели, и если из всех созданий в подлунном мире наиболее важный — человек, а цель человека — представлять в своей душе мыслительные понятия, если так — почему создал Всевышний всех людей, которые никогда не представляли никаких постижений в душе, и мы видим, что большинство людей не обладают мудростью, ищут только удовлетворения своих вожделений, а мудрый человек, презирающий материальный мир, лишь один среди многих, единственный в поколении?»


Хотя свобода выбора дана, и каждый человек может возвыситься в качествах и в постижении, но Всевышнему известно, что те совершенные люди малочисленны, и почему же Он создал и создает так много людей, сущность которых — «реальность тщеты», по выражению Рамбама? Наверняка у них также есть какая-то цель. И Рамбам объясняет:


«Ответ на это таков: эти люди существуют по двум причинам. Первая — они служат тому единственному, ведь если все люди будут заниматься мудростью и философией, мир будет испорчен, и род человеческий исчезнет за несколько дней. Ведь человек нуждается во множестве вещей для поддержания жизни, и ему пришлось бы научиться пахать и собирать урожай, жать, молоть и печь, создавать инструменты для этих работ, чтобы добыть себе еду. И также пришлось бы научиться прясть и ткать, чтобы добыть одежду, и строить, чтобы получить убежище, и производить инструменты для всех этих работ. И даже за тысячу лет не изучить все эти работы, а ведь человек нуждается во всех их для поддержания жизни, и когда же он найдет свободное время, чтобы изучать и приобретать мудрость? Поэтому существуют другие люди, чтобы исполнять все эти дела, в которых нуждается общество, дабы все нужды мудреца были приготовлены, и земля обитаема, и мудрость присутствовала».


Здесь Рамбам приводит экстремальный пример для иллюстрации того факта, что создание всех таких людей — для служения совершенному человеку:


«А если скажет человек: ведь мы видим примеры, когда глупец бездействует, а другие люди работают на него, а ведь этим имуществом мог бы пользоваться мудрый и разумный человек. Это не так. Ибо процветание этого глупца также предуготавливает благо для человека, которому Всевышний пожелает дать. Хотя глупец бездействует, от избытка денег он, к примеру, прикажет своим слугам построить прекрасный дворец, и посадить виноградник, как обычно делают цари и подобные им. И возможно, что этот дворец предуготовлен для благочестивого человека, который придет через много лет и посидит в тени стены этого дворца, и по этой причине спасется от смерти. Как сказано (Иов 27): “Приготовит, а праведник оденет”. Или возьмут из этого виноградника стакан вина, чтобы сделать из нее вытяжку, и спасется ею от смерти цельный и совершенный человек, которого укусила змея…»


«А вторая причина существования тех, в ком нет мудрости, — потому что мудрецы весьма немногочисленны. Так установила божественная мудрость… И потому были сотворены массы народа, чтобы создать общество для мудрецов, чтобы они не остались одинокими. И может, ты подумаешь, что это малая польза, но она необходима и желательна больше, чем первая…»


Необходимо поразмыслить над его словами


Выглядит странно, чтобы Всевышний сотворил большую часть человечества, миллиарды людей, чтобы служить орудиями для телесных потребностей праведника, без всякой другой цели. В таком случае было бы более правильно сотворить мир таким образом, чтобы праведник не нуждался в этих вещах, чем «растратить» создание жизни миллиардов людей, створенных по образу Бога, на эти примитивные вещи.


Вторая причина, которую приводит Рамбам, также нуждается в дополнительном пояснении: как можно понять, что большая часть человечества сотворена для того, чтобы совершенному человеку не было одиноко, без всякой другой цели?


Еще можно спросить: ведь если бы Адам не согрешил, он и все души человечества, которые были заключены в нем, вошли бы в день, который весь — суббота, и там он бы породил их, как объяснил Рамхаль в начале своей книги Путь Творца. Таким образом, все они были предназначены быть праведниками, а не быть изначально прислугой праведников. Необходимо сказать, что есть у них возможность лучшего исправления, чем просто быть средством в прямом смысле слова.


 


Читайте: темаВера и Знание в иудаизме
Знание веры 21. Вечное приобщение
Слова Нефеш аХаим


Рамбам говорил в своем стиле, и раби Хаим из Воложина в своей книге Нефеш аХаим также пишет подобное. Он говорит об особой защите, которой удостаиваются те, кто занимаются и прилепляются к Торе, и приводит множество доказательств из мидрашей Мудрецов и каббалы. Приведем несколько цитат:


«И он (занимающийся Торой) владычествует и властвует надо всем, и все плохие суды отходят от него и нет у них над ним никакой власти, еще в этом мире, как написано (Брахот 5): “Сказал раби Шимон бен Лакиш: каждый, кто занимается Торой — страдания отходят от него”, и в Эрувин (54): “У кого болит голова — пусть займется Торой… болит кишечник… болит все тело — пусть займется Торой, как сказано: “и для всей плоти его — излечение””.


И в Тана девей Элияу: “’Поднимает из праха бедняка’ — человек, который совершил много грехов, и приговорили его (на небесах) к смерти, и раскаялся, и читает Тору, пророков и писания, и изучает Мишну, мидраш, законы и агадот, и получил практическое наставление у мудрецов, — даже если есть на нем сто приговоров, Всевышний отводит их от него…” Там же: ‘Привел меня царь в комнаты свои’ — как есть у Всевышнего внутренние комнаты в Его Торе, так есть у каждого из учеников мудрецов внутренние комнаты в их Торе, и если ты видел, что страдания идут к тебе, беги в комнаты Торы и сразу же страдания убегают от тебя, как сказано: ‘иди, народ Мой, приди в комнаты твои…’, потому сказано: ‘привел меня царь в комнаты свои, будем радоваться и веселиться в тебе’ — в том, что Ты возвеличил нас и возвысил нас, и привязал нам великий венец словами Торы, от одного края мира до другого.


Там же: “И было, они шли и говорили…” (речь идет о пророках Элияу и Элише перед тем, как Элияу поднялся в небо). Говорили — не что иное, как слова Торы. И когда был послан ангел (который должен был забрать Элияу)… Пришел и нашел их, что они занимались словами Торы и не мог властвовать над ними… Отсюда сказали, два человека, которые идут по дороге и занимаются Торой — никакое зло не может властвовать над ними…»


И в Зоаре (Вайехи 242): «Сколь любимы слова Торы, сколь любимы занимающиеся Торой перед Всевышним, что всякий, кто занимается Торой, не устрашится бедствий мира, он охраняется свыше и охраняется внизу, и не только это, а он принуждает все бедствия мира спуститься в глубины “великой бездны”…»


«И также отводят и убирают от него все хлопоты и иго будничных забот… и все другие проблемы этого мира, мешающие ему постоянно заниматься святой Торой, как написано: всякий, кто принимает на себя иго заповедей — снимают с него иго государственной власти и иго будничных забот…»


И в Тана девей Элияу: «Каждый ученик мудрецов, который занимается Торой каждый день, чтобы преумножить славу Небес, не нуждается ни в мече, ни в копье, и ни в какой вещи, которая бы была ему охраной, но Всевышний Сам охраняет его…» Там же: «Если есть в человеке только достойный образ жизни и Писание — дают ему одного ангела… Прочитал человек Тору, пророков и писания — передают ему двух ангелов, как сказано: “ибо ангелов своих Он приставит к тебе, охранять тебя…” Но если человек читал Тору, пророков и писания, Мишну, мидраш, законы и агадот, и получил практическое наставление у мудрецов, — Всевышний Сам охраняет его… как сказано: “Господь страж твой…”».


И в соответствии с мерой принятия на себя ига Торы истинно, изо всех своих сил, в той же мере устранят от него заботы о материальном мире, и высшая защита покрывает его, и он подобен сыну, угождающему отцу, и отец выполняет все его желания, как сказали Мудрецы (Авода Зара 19): Всякий, кто занимается Торой — Всевышний исполняет его желание…


Далее раби Хаим пространно рассуждает об особой защите, которой удостаиваются трудящиеся над Торой, также и после их ухода из этого мира. Ведь приобщенный к Торе приобщен ко Всевышнему, ибо «Он и Его слово — одно».


Превознесу его, ибо он знал Мое имя


И объясняет Рамбам в своих замечательных строках: «Поразмысли над ‘Песнью о бедствиях’ (Псалмы 91) — и заметь, что она рассказывает об этом великом провидении и о прибежище и защите от всех телесных бедствий, которые могут постигнуть одного индивидуума в отрыве от других людей, — не то что следует из природы вещей и не то что наносят люди. Сказал: “Ибо Он спасет тебя от сети птицелова, от мора гибельного. Крылом Своим Он укроет тебя и под крыльями Его найдешь убежище, щит и броня — верность Его. Не устрашишься ужаса ночного, стрелы, летящей днем, Мора, во мраке ходящего, чумы, похищающей в полдень”. И затем рассказывает о защите от зла, причиняемого людьми, что если случится, что попадешь на войну — погибнут тысяча слева от тебя и десять тысяч справа, а тебя зло не достигнет ни в коем случае, но ты увидишь Божественный суд и возмездие тем злодеям, что будут убиты — а ты будешь в мире. Об этом сказано далее: “Падет возле тебя тысяча, и десять тысяч — по правую руку твою: тебя не достигнет. Только глазами своими смотреть будешь и возмездие нечестивым увидишь”». И далее продолжается перечисление защиты и убежища, которых удостаивается человек.


А после этого псалмопевец указывает причину такой великой защиты, и говорит, что этот человек удостоился ее «Ибо он возлюбил Меня, и Я избавлю его, укреплю его, ибо он узнал имя Мое». И мы уже объяснили, что «знание Имени» — это его постижение, — и как будто сказал, что человек этот защищен за то, что знал Меня и страстно возлюбил Меня после этого. Здесь идет речь о такой любви, когда не остается никаких других мыслей, кроме направленных на любимого» (Путеводитель растерянных, там же).


Любовь — приобщение


Рамбам говорит о знании Имени и страстной любви, которые приводят к этой высшей приобщенности, а с ней — к высшей защите. Объясним немного более подробно.


«Известно и несомненно, что такая любовь к Святому Творцу, благословен Он, которая завладеет сердцем человека настолько, что он постоянно будет в ее власти и оставит все на свете, кроме нее, как повелел Всевышний: “Всем сердцем своим и всей душою своею” (Дварим, 6:5) — достижима лишь на пути знания Всевышнего, и сила ее зависит от этого знания, если много, то много, а если мало, то мало. Потому должен человек посвятить себя изучению тех премудростей, которые дадут ему представление о его Владыке настолько, насколько это вообще возможно, — как объяснили мы это в “Законах об основных принципах Торы”» (Рамбам, Законы раскаяния, 10:6).


«Достижима лишь на пути знания Всевышнего» — знания Его воли. Это две Книги, через которые Творец раскрывается человеку: внешняя и внутренняя, Тора и мироздание.


Вот как Рамбам объясняет раскрытие мироздания: «Как можно достичь любви к Нему и страха перед Ним? В момент, когда человек изучает деяния Его и чудесные, великие Его создания и видит в них проявление мудрости, которой нет размера и конца — тут же он любит, и восхваляет, и возвеличивает, и загорается желанием постичь великого Б-га, как сказал Давид: “Жаждет душа моя Господа, Б-га живого” (Теилим 42:3)» (Законы основ Торы 2:2).


Так и про раскрытие Торы объясняет Рамбам, как рождается эта любовь в силу знания: «Повеление любить Его, да будет Он превознесен». Т.е., размышляя над Его заповедями, Его речениями и Его деяниями и вдумываясь в них, постигать Его и наслаждаться этим постижением. Это высшее наслаждение и есть любовь, которая нам заповедована. Ведь говорится в Сифри (Ваэтханан): «Поскольку сказано: “И люби Господа, своего Бога” (Дварим 6:5), а я не знаю, как любить Всевышнего, то Тора объясняет: “И будут эти слова, которые Я заповедую тебе сегодня, на твоем сердце” (там же 6:6). Таким образом ты познаешь Творца Вселенной. И уже указано, что размышление приведет тебя к верному постижению и наслаждению, — и любовь придет непременно» (Рамбам, книга Заповедей, 3).


«Знание» — соединение человека с его мудростью и понимание воли Творца, порождают любовь.


«Нити связи между сердцем человека и его мудростью мы называем любовью» (Хазон Иш).


«И обещал нам в Торе, что если мы будем исполнять ее в радости и энтузиазме, и постоянно размышлять над ее мудростью, то Он устранит от нас все, что мешает нам выполнять ее» (Рамбам).


Радость и энтузиазм приводят к приобщению (двекут), а в нем заключена защита, как мы объяснили. Это замечательная и духовно возвышающая концепция.


Вечное приобщение


Такой жизненный путь человека, совершенствующегося в знании Творца и любви к Нему, приводит к тому вечному приобщению к Богу, к которому стремится всякий мыслитель:


«Уже объяснили философы, что телесные силы в дни юности препятствуют большинству достоинств положительных качеств, и тем более та чистая мысль, приходящая человеку из совершенства познаваемого, приводящего к стремлению к Всевышнему. Ибо ложные мысли приходят к человеку с кипением телесных гормонов, а с ослаблением сил тела и с потуханием огня страстей — усиливается разум и увеличивается его свет и очищается его постижение и он радуется тому, что постиг — пока не состарится совершенный человек и не приблизится к смерти, и добавится к тому постижению великое добавление, и умножится радость в том постижении и страсть к постижимому, вплоть до того, что отделится душа от тела тогда, во время этого наслаждения.


И об этом намекали мудрецы, говоря о смерти Моше, Аарона и Мирьям, которые умерли “поцелуем”, как сказано: “И умер там Моше, раб Господа, в земле Моава, по устам Господа” — “это учит, что умер поцелуем”… Имеется в виду что они умерли при наслаждении тем постижением от великой страсти. И продолжили мудрецы это высказывание аллегорией Песни Песней, где постижение, приходящее с усилением страсти к Богу, называется “поцелуем”, как сказано: “пусть целует меня поцелуями уст своих…”


Удостоившийся такого приобщения — охраняем абсолютно, даже от смерти:


“Этот вид смерти, который на самом деле есть избегание смерти, мудрецы отнесли только к Моше, Аарону и Мирьям, а остальные пророки и праведники ниже этого, но у всех их усилилось постижение разума со смертью, как сказано: “И пойдет пред тобой праведность твоя, слава Господа заберет тебя”, и останется тот разум после этого навеки в другом состоянии, ибо уже устранено препятствие, которое разделяло между ним и познаваемым им в некоторые времена, и будет продолжать получать это нетелесное наслаждение…” (там же).


 


Читайте: темаВера и Знание в иудаизме
Знание веры 23. Возвышение помощников совершенного человека
Возвышение помощников совершенного человека


Нам представляется, что объяснение следующее. Рамбам не имеет в виду только пользу для праведника. В этом самом содержится исправление остальных созданий, будучи помощниками праведника они исправляются сами. Так объясняет Рамхаль в начале своей книги «Путь праведных» обязанности человека в мире:


«Углубляясь далее в данный вопрос, ты увидишь, что мир создан на пользу человека. Но, тем не менее, этот мир стоит в неустойчивом равновесии. Потому что, если человек стремится за миром и удаляется от Создателя, он вредит самому себе и разрушает мир вместе с собой. А если человек владеет собой и приближается к Создателю, пользуясь миром как вспомогательным средством в служении Создателю, — он возносит себя и весь мир с собою. Ибо великое возвышение для всего сотворенного состоит в том, чтобы служить совершенному человеку, который освящен Всевышним, подобно тому, что сказали мудрецы (Хагига 12а) о свете, который Всевышний сохранил для праведников. Вот их слова: “И поскольку свет увидел, что Всевышний сохранил его для праведников, возрадовался, как сказано (Мишлей 13:9): Свет праведников возрадуется”. И о “камнях того места”, которые взял Яаков и положил в изголовье, сказали (Хулин 916): “Сказал р. Ицхак: это учит, что все они собрались в одно место, и каждый из них говорил: “На меня положит праведник свою голову””».


А в конце книги, в объяснении качества святости, вершины ступеней возвышения, он описывает уровень святого человека:


«Освященный же всегда приобщен к Всевышнему, и его душа обитает меж истинными духовными материями, любовью к Создателю и страхом пред Ним.


Он как бы обретается в “землях живых”, еще пребывая в этом мире. Такой человек сам по себе подобен Храму и жертвеннику, как сказали мудрецы (Берешит Раба 2:6): “И Всевышний поднялся от него” — праотцы и есть суть Меркавы… Ибо Всевышний — среди них, как было в Храме. И еда, которую они едят, подобна жертве, которая поднимается на огонь жертвенника. Потому что великим возвышением считалось то, что приносилось на жертвенник, ибо было принесено пред Всевышним. И это был такой почет для приносимого в жертву, что все подобное ему благословлялось во всем мире. Как сказали мудрецы в Мидраше: “Пища и питье, которые ест и пьет освященный, — оказание почета той пище и тому питью, которые подобны принесенным на жертвенник”. И сказали мудрецы (Ктубот 1056): “Кто приносит дар мудрецу Торы, как бы приносит первые плоды в Храм”. И так сказали (Йома 71а): “Да наполнит глотки ученых вином взамен возлияния на жертвенник”. Это не значит, что ученые жаждут вина настолько, что требуется наполнить их глотки, как напаивают вином пьяницу. Смысл в намерении, которое я упомянул. Ученые, освященные в своих путях и во всех своих деяниях, подобны Храму и жертвеннику, ибо Всевышний — среди них, как было в Храме, а потому то, что приносится ученым, подобно приношению на жертвенник, и наполнение их глоток заменяет возлияние на жертвенник. Это значит, что каким бы образом они не пользовались миром — поскольку они, ученые, стремятся к святости Всевышнего — это есть оказание почета и возвышение той вещи, что удостоилась быть использованной праведником. И сказали мудрецы о тех камнях, которые Яаков взял и положил себе под голову (Хулин 916): “Сказал р. Ицхак: Отсюда следует, что все они собрались, и каждый говорил: “На меня положит праведник свою голову!””» (Там же, гл. 26).


Великое возвышение для остальных созданий, поскольку тем самым исполняют цель своего сотворения, быть слугами совершенного человека. И то же самое относится к большинству людей, далеких от поисков совершенства. Они сами возвышаются этим служением. Как в служении жертвоприношений в Храме, все части мироздания исправляются приносящим жертву человеком, и в этом суть служения «приближения» (кирув) священника, приносящего жертву (корбан): приближать (лекарев) все мироздание к своему корню. Подобно этому, задача праведника — основы мира — возносить и возвышать все сотворенное к их корням. В частности, служа ему, они удостаиваются этого исправления. Все это — по милости Всевышнего, Который дал возможность исправления всем существам, даже тем, кто не могут удостоиться возвышенного состояния сами по себе.


Человеческое общество в исправленном состоянии


Если бы руки Эсава (это руки, которые строят материальный мир) служили голосу Яакова (голосу Торы), это было бы исправлением всего человечества. Как то совершенство, что происходит в сотрудничестве Иссахара и Звулуна.


И именно таким образом все души содержались в Адаме, подобно различным органам, служащим всему телу, и у каждого — свое место и своя важность.


Такова и исправленная форма народа Израиля:


«Этот народ уподоблен винограднику. Побеги — это простые домохозяева (делающие добрые дела и помогающие бедным, платящие налоги за своих братьев), грозди — это мудрецы Торы, листья — это народ земли (те, кто пашут, сеют и собирают урожай, то, что едят мудрецы Торы), усики винограда — это пустые люди в Израиле… Если бы не листья, не могли бы существовать гроздья» (Хулин 92, Раши).
Знание веры 24. Управление провидения Единства
Предисловие


В первом эссе мы занимались деталями управления провидения Суда. Нам прояснилась прямота управления Всевышнего над мировым порядком, и Его индивидуального провидения над человеком на всех уровнях. Все это относится к управлению Суда, относящемуся к качеству Малхут. В данном эссе мы займемся другим управлением провидения, — управлением провидения Единства.


Рамхаль в своей книге Даат Твунот подробно объясняет замечательное раскрытие одной из тайн Торы, о внутреннем управлении, которое является основным в управлении мирозданием и приведении его к исправлению и предназначении. Речь идет об Управлении Единства. Когда мы уясним себе эти основы, нам станут ясны широкие понятия в Провидении и придут ответы на многие сложные вопросы, а сомнения разрешатся.


Данный вопрос делится на два аспекта: провидение до рождения человека — это судьба во всех ее проявлениях. В этой части провидения вообще нет места провидению Суда. И второй аспект — надзор над деяниями человека после его рождения. Здесь действуют два управления одновременно: «Здесь мы находим два вида провидения: провидение награды и наказания, и провидение власти и Единства, и двумя этими путями Всевышний всегда надзирает над Своими творениями. Ведь Он надзирает через управление Суда, чтобы постоянно судить за каждое деяние, и надзирает управлением Власти, дабы Своей силой и всемогуществом давать существование мирозданию, чтобы оно не разрушилось из-за злодейских деяний сынов человеческих» (Рамхаль, Путь Творца, ч. 2 гл. 8).


Прежде чем человек родится


«Тот ангел, что назначен над беременностью, Лайла — имя его, и берет каплю, и ставит ее перед Всевышним и говорит перед Ним: Властелин мира, с этой каплей что будет? Сильный или слабый, мудрый или глупый, богатый или бедный; но праведник или злодей — не говорит, по словам раби Ханины: “Все в руках Небес кроме страха перед Небесами”» (Нида 16).


Все аспекты жизни человека устанавливаются в его судьбе (мазале), еще до его создания. «Все зависит от мазаля (судьбы)» (Зоар). Мазаль происходит от корня нозель, течь — это воздействие постановлений Всевышнего, спускающихся свыше вне связи с деяниями человека: «Но поскольку правосудие в руках Всесильного, впоследствии праведники должны получить награду — и тот праведник, которому были суждены страдания в этом мире, получит награду и за свои добрые дела, и за страдания, которые он терпел. Именно этот образ правления, который не связан с наградой и наказанием [в этом мире], а связан с тем, что необходимо миру в соответствии с его сущностью, мудрецы назвали мазаль [судьба]. Смысл этого — установление [судьба], не зависящее от выбора человека и его заслуг» (Даат Твунот, 168).


Это глава высшего скрытого управления, и не в силах человека познать детали ее причин, — почему одному человеку даны эти испытания, а другому — иные. Об этом сказал Всевышний Моше: «Не сможешь ты увидеть Моего лица». Но в общем виде наши учителя раскрыли нам данный вопрос, и то что мы можем понять — должны постараться понять, как писал Рамхаль:


«У этого явления есть граница, до которой мы сможем его понять, а после нее прекратим исследование. Того, что я сообщу тебе, будет достаточно, дабы понять, что явление это справедливо, а о том, что невозможно познать, не спрашивай. Однако знай — даже то, что недоступно для постижения, не наносит ущерба нашей вере и не искажает знание. Ты своими глазами увидишь, что это не что иное как дополнительное знание, совсем не обязательное для нас. Однако объяснения, необходимые для успокоения сердца и прояснения веры, у нас есть в достатке. Не сделает Всевышний вещи, из-за которой сыны человеческие запутаются в вере и на которую не найдут ответа, поэтому и сказано (Дварим 4:39): “И узнаешь ты сегодня и примешь сердцем своим, что Господь — это Бог”» (Даат Твунот, 164).


Цель Творения — раскрытие единства Творца


Мы объяснили, что цель творения — раскрытие единства Всевышнего. Это раскрытие возможно только через сотворение зла и придания ему возможности усилиться до самого порога уничтожения мироздания, и тогда раскроется обратное: что весь этот процесс имел своей целью привести абсолютное благо. Это свет, который прорвется из тьмы, и раскроет, что все круговороты событий в мире имели своей целью привести к полному воздаянию блага, и откроется единовластие Творца, и «будет Господь один и имя Его одно» — полное раскрытие единства Всевышнего.


Как объясняется в Гемаре:


«И будет Господь царем над всей землей, в тот день будет Господь один и имя Его одно» — а что, сегодня Он не один?! Сказал раби Аха бар Ханина: не подобен наш мир грядущему миру; в нашем мире, услышав хорошие вести, человек говорит: «Благословен Благой и воздающий добро», а услышав плохие вести — говорит: «Благословен праведный Судия». (В этом мире существует зло, и оно скрывает волю Всевышнего — Его желание полного воздаяния блага). В Грядущем мире — всегда говорят: «Благословен Благой и воздающий добро» (зло перестанет существовать и раскроется задним числом, что все привело к полному воздаянию блага).


«И имя Его одно» — что значит одно? Разве сейчас Его имя не одно? Сказал рав Нахман бар Ицхак: не подобен наш мир грядущему миру; в нашем мире Имя пишется йуд-кей, а читается алеф-далет (четырехбуквенное имя Авайе, корень всех Его имен и раскрытия Его воли, — есть имя милосердия, но оно скрыто в нашем мире, и произносится как А-донай (Господь), что указывает на управление власти и суда — именно оно действует в нашем мире). А в Грядущем мире — все одно, читается йуд-кей и пишется йуд-кей (это управление Грядущего мира, когда


раскроется воля к воздаянию добра в ее полноте).
Знание веры 25. Корень управления Единства
Корень управления Единства


Это внутреннее и основное управление мирозданием, его задача — привести мир к возвышенной цели, раскрытию Единства. Изначально, издревле были приготовлены все возможности существования зла, и все способы приведения его к исправлению. Начала замысла управления мирозданием не известны никакому сотворенному существу, это тайны Всевышнего, и у нас нет постижения причин Его постановлений и их деталей.


«Господь, благословен Он, создал зло с такими свойствами и ограничениями, с какими пожелал. И Он направляет события к тому, чтобы полностью уничтожить зло в Творении, как мы уже объяснили. Однако Он должен управлять этим процессом в соответствии с природой зла и порядками его действия. Это очевидно. Поскольку Благословенный создал Творение несовершенным, Он вращает колеса, чтобы восполнить его, удалив недостатки. И Он единственный, кто знает корень всего, что Он пожелал сделать, и скрытые от созданных причины своих установлений. Ведь созданные знают только сами установления Высшей воли, а то, что выше их, т.е. причины установлений, на самом деле не передано созданным вообще, и это запрещенные нам исследования, поскольку корень их — в высотах воли Всевышнего, непостижимых для нас. Он, благословенно имя Его, знает, что для восполнения Творения необходимо усиление света, т.е. усиление влияния и его увеличение, с одной стороны, и его сокрытие и уменьшение, с другой стороны. Поскольку есть аспекты, которые исправляются увеличением света и волеизъявления, а есть аспекты, которые исправляются их отстранением и уменьшением, когда злу позволено побеждать, как мы объяснили» (Даат Твунот, 168).


Изначально, издревле установлены и заложены в форме мироздания границы распространения зла, и все детали его круговоротов и аспектов: «это зависит не от дел человеческих и заслуг, а от свойств Творения и его сущности. И Он, Благословенный, единственный, кто на самом деле знает сущность создания, знает и то, что необходимо ему. Одно нам известно — сущность Творения такова, что для его восполнения необходимы как увеличение [усиление света лица Всевышнего], так и уменьшение [сокрытие]. Это смысл двадцати восьми времен, упомянутых в книге Коэлет (глава 3), и свидетель, соответствующий им — луна, которая сама восполняется и уменьшается, являясь примером этого явления. И есть в этом глубокое знание, которым обладают мудрецы, понимающие траекторию и пути движения луны и все варианты ее отношения к солнцу в различных состояниях. Ибо они в общем виде соответствуют всем основным аспектам правления, которое приводит в движение Творение и восполняет его согласно его (Творения) природе. Как мы уже объяснили, для этого восполнения необходимо усиление и уменьшение. Поэтому община Израиля уподобляется луне: “Они в будущем обновятся, как она [луна]” (Сангедрин 42а). Частностей здесь много, и они глубоки. Однако общее правило таково: круговорот, влекущий общину Израиля и все Творение к восполнению (в соответствии с их природой, а не по делам их), подобен тому, что на наших глазах происходит с луной, во всех деталях этого явления».


И изначально, издревле установлено для душ, которые в будущем будут сотворены, какая часть будет дана каждой из них в этом великом деле: исправлении зла, раскрытии власти Всевышнего и приведении мироздания к раскрытию добра: «Вместе с тем Господь, благословен Он, распределил общее исправление Творения между всеми душами, созданными для служения, соответственно тому, что, как Он знал, подходит каждой из них по ее сущности. Вещь эта скрыта очень глубоко и не была постигнута ни одним пророком и провидцем, поскольку относится к упомянутым нами выше причинам установлений, которые скрыты от созданных и которые мы можем познать только через их следствия. Выходит, что одному человеку в соответствии с его корнем суждено изобилие влияния Всевышнего, которое является одним из путей восполнения Творения. Есть же такой человек, которому в соответствии с его корнем суждено довольствоваться малым влиянием, и это — второй путь восполнения Творения. И у этого различия нет причин, которые были бы связаны с поступками человека; все связано только с тем, как Всевышний распределил между людьми исправление Творения: одно исправление — одному, другое — другому, и каждый идет своим путем» (там же).


Корень свободы выбора — в скрытии причин управления


Это скрытие управления и дает возможность существования выбора. Говоря словами Рамхаля: «Все управление зависит от скрытия этого корня, этот корень есть место знания, в котором раскрываются все вещи, что будут после… все служение людей зависит от того, что высшее знание скрыто от них. Если бы они знали — не было бы служения по выбору, и не было бы для них награды и наказания. А поскольку намерением управления было дать место для служения и для награды и наказания, необходимо, чтобы этот корень был скрыт.


И тогда люди действуют в соответствии со своим выбором, ибо когда знание скрыто, если они сделают нечто и это устоит, — они не знают, что так уже было известно, что они это сделают. Поэтому это считается их действием. А если старались сделать и не смогли, все еще дается им добрая награда в мире. А если бы знали, что не преуспеют — не делали бы. И все тому подобное» (Клах Питхей Хохма, 81).
Знание веры 26. Управление Единства приводит к полному исправлению
Здесь находится раскрытие: только в силах управления Судьбы из корня управления Единства привести к этому раскрытию, управление Суда это сделать не может:


«Однако награда и наказание — это еще не максимальное усиление зла, ведь при таком подходе зло настигает только злодеев; оставляющие Всевышнего получают его [зло], а тем, кто ищет Всевышнего, Он дает себя найти. Усиление зла — это когда Всевышний совершенно скрывает Свое лицо от мира, как сказано (Мишлей 1:28): “Тогда будете звать Меня, а Я не отвечу”, и также (Йешаягу 59:15): “Скроется истина, и избегающий зла будет считаться сумасшедшим”. Это — полное сокрытие, пришедшее только ради того, чтобы открыть затем совершенное исправление. Как сказано далее у пророка (Йешаягу 59:16): “…и помогла Ему десница Его, и справедливость Его укрепила Его”» (Даат Твунот 166).


Это управление, выглядящее как стоящее против управления Суда, порождает ситуации, когда «праведнику плохо» и «злодею хорошо»:


«Это значит, что в рамках этого образа правления Всевышний не обращает внимания на заслуги или вину, а управляет так, как нужно, т.е. позволяет злу побеждать, дабы затем показать власть добра. И все время, пока зло побеждает, даже праведные вынуждены находиться под давлением зла, — не потому, что так следует по закону, а потому, что так необходимо в это время. Ведь в любом случае потом, когда добро вернется, откроется и будет властвовать, они сполна получат награду как компенсацию за все зло, которое им пришлось терпеть. Так сказано об этом (Псалмы 90:15): “Дай нам радость соответственно [тем] дням [когда] притеснял нас”. Но пока зло побеждает, заслуги не помогут спастись от него, как сказано (Амос 5:13): “Поэтому разумный в это время будет молчать, ибо это время плохое”. Более того: поскольку разрушение и уничтожение порядка в природе зла, не только заслуги не помогут праведным спастись от зла, но и злодеям будет сопутствовать удача. Это время как будто улыбается им, идет им навстречу, а праведные притеснены и страдают, как сказано (Сота 49а): “В период перед приходом Машиаха наглость возвысится… а мудрость знающих будет презренна”, и сам пророк уже сказал (Йешаягу 59:15): “Скроется истина, и избегающий зла будет считаться сумасшедшим”.


Следовательно, если Господь, Благословенный, хочет управлять миром посредством своего единства, — показывая нам свет из тьмы и приводя все к тому, чтобы само зло обернулось добром, — он должен дать злу возможность усилиться, не обращая внимания на заслуги праведных. Наоборот — злодеи достигнут успеха, а праведники будут повержены в прах, после этого откроется власть Всевышнего, и плодом этого будет обращение самого зла в добро, и не будет более зла, но только добро. И только тогда праведные получат награду, не ранее.


Когда Всевышний управляет миром посредством награды и наказания, праведные получают добро, а злодеи зло, однако тогда нет никаких предпосылок приводить все к полному исправлению, так, чтобы зло исчезло совсем. Ведь почему оно тогда должно исчезать? И без того зло настигает только злодеев, оно ограничено и действует не согласно своей природе, а лишь исполняя справедливый закон. И именно из-за того, что Святой, благословен Он, на самом деле хочет полного исправления мира и окончательного уничтожения зла, Он желает относиться к праведным в соответствии с образом правления единства, так что праведность не поможет им спастись от страданий этого мира. Несомненно, это не связано с наградой и наказанием, а происходит так, чтобы с помощью праведников совершить полное исправление мира. И это, безусловно, благо для праведных, и благодаря этому их награда будет гораздо больше, чем та, которую они могли бы получить за одни только добрые дела. Это также хорошо и для мира — ведь если бы мир управлялся наградой и наказанием, то плодом трудов человеческих была бы только плата за добрые дела, а не полное уничтожение зла в мире. Но поскольку праведники страдают не из-за своих поступков, а соответственно образу правления, — также и польза будет не частной (воздаянием за их дела), а общей, пользой для всего закона правления, и в их заслугу раскроется высшее единство, и зло будет исключено из образа правления миром» (Даат Твунот, 166).
Знание веры 27. Исправления душ
Награда человека при этом управлении


Все это — по благости Всевышнего, пожелавшего удостоить человека и дать ему награду за его служение, даже в этом исправлении и процессе, который придет в любом случае, ведь он является частью корня и замысла мироздания: «И обрати внимание на дополнительное преимущество, которое здесь есть — даже раскрытие Высшей власти произойдет благодаря заслугам, а не просто как подарок. И несмотря на то, что по отношению к другим людям это будет подарком, для праведных это заслуга, и их добро прольется на весь мир, и тогда получится, что есть заслуга у всей общины Израиля» (Даат Твунот, 166).


«Праведники», те, кто несут на себе основную ношу раскрытия Единства, и страдают — не по своим деяниям — ради исправления всего мироздания. Так «народ Твой — все праведники» несут ношу всего человечества, и так праведники Израиля страдают за весь народ Израиля.


Тот факт, что проявления данного управления зачастую непонятны для человека — есть часть связанных с ним страданий:


«И это тоже увеличивает заслугу праведников. Если бы страдания всегда доставались только праведным, то это было бы испытанием, но не столь тяжелым, поскольку тогда, по крайней мере, было бы для них утешение в осознании своей праведности, раз они страдают! И всякий разумный человек несомненно выбрал бы страдания, ведь это страдания праведных, а злодеи не страдают. Но Всевышний хочет дать более трудное испытание, так чтобы люди не могли понять, что делает Святой, благословен Он, с каждым из них. Так, чтобы казалось на первый взгляд: “Все как у всех, одно и то же происходит с праведным и злодеем” (Коэлет 9:2). Это объяснили мудрецы в Мидраше: “Шломо просмотрел все поколения и увидел, что то, что происходит со злодеями, происходит и с праведными” (Ялкут Шимони, Коэлет, 989, и см. там предыдущий пункт). То есть Святой, благословен Он, следит за тем, чтобы то, что происходит со злодеем и является для него наказанием, соответствующим конкретному преступлению, происходило и с праведником, изо всех сил остерегавшимся именно этого преступления! Авраам и Нимрод, и другие, упомянутые в этом мидраше, и реальные события доказывают непреложность этой истины.


Это происходит, чтобы дать большую награду праведникам, крепко держащимся за веру, как сказал пророк (Хавакук 2:4): “Праведник верой своей будет жить”. Ни один человек не может до конца понять, что делает с ним Всевышний, поскольку Он, Благословенный, поступает с ним то согласно мере награды и наказания, то согласно судьбе, как мы уже объяснили. И когда какое-либо событие происходит с человеком, не найдется того, кто мог бы определить: то ли это связано с наградой и наказанием за дела его, то ли это связано с судьбой и просто суждено ему. И касательно любого события есть основания рассуждать и в ту, и в другую сторону, да так, что голова кругом идет от множества предположений. Но тот, кто верен Всевышнему, должен установить несгибаемый стержень веры, знать, что все от Всевышнего, каким бы путем это не пришло, и путь этот прям и верен, и нет на нем обмана. И не быть похожим на злодеев, которые говорили (Йехезкель 18:29): “Не исправлены пути Всевышнего”. Однако должен человек твердо стоять, выполняя свою миссию, и служить Всевышнему независимо от того, какой мерой ему Всевышний отмеряет, и тогда он на самом деле назовется цельным». (Даат Твунот, 170).


Данное управление действует только в нашем мире, но в Грядущем мире будет дана полная награда каждому в соответствии с его трудами и его страданиями во время служения: «Но поскольку правосудие в руках Всесильного, впоследствии праведники должны получить награду — и тот праведник, которому были суждены страдания в этом мире, получит награду и за свои добрые дела, и за страдания, которые он терпел. Именно этот образ правления, который не связан с наградой и наказанием [в этом мире], а связан с тем, что необходимо миру в соответствии с его сущностью, мудрецы назвали мазаль [судьба], поскольку оно — высшее установление, не зависящее от выбора человека и его поступков. Однако, как я уже сказал, это происходит только в этом мире, в будущем же мире нет ничего, кроме награды по делам, мера за меру, и даже доброе слово оценивается наградой» (Даат Твунот, 170).


Исправления душ


Рассмотрим подробнее вопрос управления судьбы, которое устанавливает все, что будет с человеком, в соответствии с заранее принятым планом, происходящим из высшего замысла:


«Все души разделяются в соответствии с данной причиной. И корень их разделения глубок и скрыт, и не известен, поскольку нужно было бы знать смысл всех сфирот, а это зависит от Высшей воли, которая не известна. Но мы знаем одно — что исправление мироздания разделяется между душами, и каждой из них дана какая-то доля, как сочла нужным Высшая мудрость по скрытой от нас причине. И кому-то выпало проводить исправление через множество благ, а кому-то — исправлять в бедности и очищении, как очищают серебро в тигле» (Рамхаль, Клалим ришоним 34).


Реальность высшая и низшая


«Все предопределено, но свобода дана» (Авот 3:15).


«Что написано выше? “…А Моше был пастухом”. Многие были предопределены прежде чем пришли в мир: уготовлено, что смерть придет в мир, как сказано: “…и тьма над бездною” — это ангел смерти, что затемняет лица людей… Но Всевышний привел смерть только через Змея, который был предуготовлен для этого, как сказано: “…а Змей был хитер”. И предопределено было перед Всевышним, что Адам съест плод и упрет, как сказано: “…ибо в день, когда ты съешь от него, умрешь”. Сказал ему Всевышний: это не пришло сегодня, а было уже предуготовлено. Потоп должен был прийти на землю, а Ноах и его сыновья — спастись от него, как написано: “Ноах человек праведный был”, предначертано было что праведник восстанет и восстановит мир. А после него поставил Авраама, как написано “один был Авраам”. Предначертано было, что Иова постигнут страдания,Ю как написано: “муж был в земле Уц”. Предначертано было, что евреи будут проданы в дни Амана, и предуготовлен был им Мордехай, через которого они спасутся. Предначертано было Израилю поработиться в Египте, и Йосеф был предуготовлен им, как написано: “…а Йосеф был в Египте”. Предначертано было Израилю избавление их Египта, и Моше был предуготовлен им, как написано: “…а Моше был пастухом”. (Танхума, Шмот 17).


“(Ноах) цельным был в своих поколениях”. Что значит “был”? Что был предуготовлен указать всему миру путь к раскаянию. Адам был предуготовлен к смерти, Змей был предуготовлен к расплате, Каин был предуготовлен к изгнанию, Иов был предуготовлен к страданиям, Ноах был предуготовлен к чуду, Моше был предуготовлен стать избавителем, Мордехай был предуготовлен к избавлению» (Берешит Раба 30:10).


Как объяснил Рамхаль, изначально при замысле творения были подготовлены возможности для распространения зла и его исправления. В связи с этим были предуготованы корни душ и их задачи в данном процессе. Отсюда и корень судьбы (мазаля) каждого человека — в соответствии с его долей в этом исправлении. Цель человека — завершить эту свою задачу, выстояв в испытаниях, которые возложило на него Высшее Провидение в соответствии с корнем его души. Все установления судьбы и детали испытаний, через которые человек проходит на протяжении своей жизни — не случайны, но подогнаны для того, чтобы сформировать его сущность здесь, в соответствии с корнем его души. Таким образом человек приспосабливает свой мир и все зависящее от него мироздание с заранее предуготовленным строением мира.
Знание веры 28. Удвоение
Удвоение


Объясним данный вопрос в соответствии с подробным разъяснением раби Хаима из Воложина в книге Руах Хаим:


В Зоаре говорится следующее. Обращаясь к Аврааму, Всевышний зовет: Авраам, Авраам! И между двумя именами Авраам располагается знак паузы. Когда же Всевышний зовет: Моше, Моше! — никакой паузы нет. Это различие указывает на уровень Моше, который был выше уровня Авраама. Имя выражает саму душу человека, и доказательство тому в стихе: «И назвал Адам имена»… И написано далее: «И как назовет Адам всякую живую душу, таким будет и Имя его»… Поскольку он видел корень каждого существа в высшем мире и давал ему имя в соответствии с сочетаниями букв в том мире, где находится его духовный корень. Потому сказано: «таким будет и Имя его» — сущностное имя, подходящее ему в соответствии с сочетаниями букв в мире его духовного корня. В этом и заключается смысл двойного упоминания имени Авраама. Первое имя указывает на саму душу, ее высший корень, основное вместилище души, откуда некая часть её спускается в тело, — ведь оно подобно обуви для души, и так же как обувь защищает самую нижнюю часть тела, так имя есть одежда самой нижней части души… А второе упоминание имени Авраам указывает на нижний край души, который облачается в тело. Это и имел в виду Зоар, говоря, что в высказывании: «Авраам, Авраам — есть пауза между ними». Другими словами, между Авраамом наверху, душой в ее корне в высшем мире, и вторым Авраамом, когда она облачается в тело в ее нижней части, есть разделение; тело прерывает между ними, поскольку его материя не очищена настолько, чтобы не разделять между светом души в высшем мире и ее облачением в нижнем. Но между словами «Моше, Моше» паузы нет, его тело было настолько очищено, что вообще не разделяло и не прерывало между светом души в высшем мире и ее светом при нахождении в теле.


Совершенный человек — двойственен


Сущность совершенного человека здесь, в темном мире материальных испытаний, соответствует его высшей форме, корень которой — в изначальном замысле мироздания. Тем самым мы можем понять, что праотцы назывались по имени высших качеств (сфирот), поскольку они исполнили цель человека — приобщение к Всевышнему и удостоились стать колесницей этих качеств, каждый — в соответствии с корнем своей души.


Это относится к любому праведнику, как сказано в Гемаре: «В Грядущем праведники будут называться по имени Всевышнего».


Возможно, так можно объяснить и мишну в трактате Авот (4:13): «Есть три венца: венец Торы, венец священства, и венец царства, а венец доброго имени поднимается над ними». На первый взгляд странно — что может быть выше, чем венец Торы, и в чем суть венца доброго имени, и что значит «поднимается над ними», то есть присоединяется к ним?


Но в соответствии с вышесказанным это ясно. Венец доброго имени — это совершенство достоинства каждого венца. Тот, кто привел к совершенству (добро=совершенство) свое имя — свою суть, поднимается над ними.


Махпела — двойная пещера


Рассмотрим еще один «двойной» объект, который мы находим в Торе, чей смысл разъяснен мудрецами: Махпела, «двойная пещера», место упокоения праотцев.


«В мидраше сказано, что пещера называется Махпела (двойная) потому, что награда того, кто похоронен в ней, двойная и удвоенная. В Гемаре приводится спор: один мудрец говорит, что в ней два помещения — одно внутри другого; а другой говорит, что помещения расположены одно над другим. Скорее всего, оба эти утверждения истинны, поскольку есть Нижний и Верхний Эденские Сады. Кроме того, в самом Саду Эдена есть внешняя и внутренняя части. Все зависит от подготовки человека в этом мире, насколько он проясняет свои деяния, чтобы уровнять свое внутреннее и внешнее, и в какой степени стремится постоянно быть прилепленным к своей внутренней сути и высшему корню, ибо у каждой вещи есть корень наверху. Кроме того, и внизу есть в каждой вещи внутреннее содержание. И действительно, сказано, что пещера Махпела относится к категории буквы ה; и существует высшая ה и нижная ה» (Сфат Эмет).


Двойственность — совершенство человека


В этих кратких словах содержится намек на возвышенные вещи, и мы попытаемся понять их, насколько это для нас возможно.


«Всякий, кто похоронен там, уверен, что его награда — двойная и удвоенная» (Берешит раба).


Удвоение указывает на совершенство, на абсолютное соответствие между корнем в высшим мирах и порождением в нижних. Каждый, чье имя удвоено, находится в двух мирах: «его награда двойная и удвоенная».


Когда мы размышляем о строении человека, о душе и теле, мы постигаем два аспекта. Первый: высший и нижний — человек является соединением высших и нижних, души жизни, эманированной из-под Трона Славы Всевышнего, и праха земного. Как и всегда в порядке ступенчатого развития, духовное есть начало, корень и жизненная сила нижнего, более материального. Второй аспект — внутренний и внешний: душа есть внутреннее в человеке, а тело — ее внешнее одеяние. Душа является источником жизненной силы тела, света разума. Она посылает свое влияние в тело, через которое она лучится наружу. Вся возможность ее выражения в физическом мире действия — через материальное облачение.


Тело представляет собой перегородку между этим раскрытием души — здесь, в материальном мире, и ее корнем в духовном мире, из которого она снизошла. Так что в большинстве случаев нет совпадения между формой человека внизу, в материальном мире, и корнем его души, как он предстает в высшем мире. Удвоение имени указывает на абсолютно совершенное соответствие между явлением души здесь, в нижнем мире, и ее корнем в высшем. Идеальная параллельность между высшим и нижним, внутренним и внешним.


Двойственность — совершенство мироздания


Такова форма вещей во всей схеме мироздания. Как объяснялось выше, Грядущий мир эманирован прежде материального. Он выше по своему уровню, он — корень и источник жизненной силы нижнего мира. Можно сказать, в общем смысле, что существуют две структуры, дающие существование каждому миру: высшие — источник жизненной силы, небо, и нижние — земля, принимающая воздействие для выведения плодов. У земли нет ничего от себя, она «безвидна и пуста». Таков аспект «высшего и нижнего». То же самое относится и ко второму аспекту — «внутреннее и внешнее». Всевышний «смотрел в Тору и творил мир». И «речением Его уст при сотворении мира были эманированы и сотворены миры, высшие высших и множество многих во всяком порядке их положения и во всех их деталях, со всем, что они в себя включают» (Нефеш аХаим). «И каждое высказывание и речение Всевышнего при сотворении мира, когда Он сказал: “Да будет…”, — это душа и жизненность того объекта, который был сотворен этим речением». «И с того момента и далее все дни существования мира, слово Всевышнего стоит в них, дабы давать им свет и бытие во всякое время…» Но сейчас, нашими телесными глазами, мы не можем этого видеть… В будущем же — написано: «…и увидит всякая плоть вместе, что уста Господа говорили». Это аспект внутреннего и внешнего.


Как мы объяснили, дублирование имени указывает на совершенство, на соответствие и единство между корнем в высших мирах и его состоянием здесь, в нижних. Таково было состояние всего мироздания в тот момент, когда оно вышло из-под руки Творца, до греха Адама, когда Шехина пребывала в нижних мирах. «Аллегория с царем, который построил дворец, посмотрел на него и тот понравился ему. Сказал: Дворец, дворец! Да будет так, чтобы ты нравился мне всегда, как ты нравишься мне в этот час! Так сказал Всевышний Своему миру: Мир мой, да будет так, чтобы ты нравился мне во всякое время, как нравишься мне в этот час». (Берешит раба 9:4). Мой мир в нижних мирах в совершенстве, как возник Мой мир в Моей воле в высших мирах — «двойственность».


Таким образом, мы прояснили два аспекта верхнего и нижнего — «два помещения одно над другим» и внешнего и внутреннего — «два помещения, одно внутри другого», — в человеке и во всем мироздании. Поразмыслите над всем этим хорошенько.


Раскрытие единства — полная двойственность


«И будет Господь царем над всей землей, в тот день будет Господь один и имя Его одно» — а что, сегодня Он не один?! Сказал раби Аха бар Ханина: не подобен наш мир Грядущему миру; в нашем мире, услышав хорошие вести, человек говорит «Благословен Благой и воздающий добро», а услышав плохие вести — говорит «Благословен праведный Судия». (В этом мире существует зло, и оно скрывает волю Всевышнего — Его желание полного воздаяния блага). В Грядущем мире — всегда говорят «Благословен Благой и воздающий добро» (зло перестанет существовать, и раскроется задним числом, что все привело к полному воздаянию блага).


«И имя Его одно» — что значит одно? Разве сейчас Его имя не одно? Сказал рав Нахман бар Ицхак: не подобен наш мир Грядущему миру; в нашем мире Имя пишется йуд-кей, а читается алеф-далет (четырехбуквенное имя Авайе, корень всех Его имен и раскрытия Его воли, — есть имя милосердия, но оно скрыто в нашем мире, и произносится как А-донай (Господь), что указывает на управление власти и суда — именно оно действует в нашем мире). А в Грядущем мире — все одно, читается йуд-кей и пишется йуд-кей (это управление Грядущего мира, когда


раскроется воля к воздаянию добра в ее полноте).


Совершенное раскрытие, которое произойдет в будущем, и есть полная двойственность, это совершенное соответствие между формой мироздания и волей Всевышнего в Его первоначальном замысле. «Господь один» — когда зло и скрытие, которые разделяли между высшими и низшими мирами, превратятся и раскроются как добро. «И имя Его одно» — это раскрытие скрытой воли — имени в мироздании. В будущем все мироздание будет называться по имени Всевышнего — раскрытие единства в совершенстве.


Цель провидения Единства


Суть провидения Единства — поставить в соответствие все мироздание согласно его корню, и привести к его исправлению. Так и относительно каждого сотворенного объекта: цель провидения — привести объект к исправлению в соответствии с его корнем в высших мирах. Все испытания, которые он должен пройти, соответствуют корню его души и ее индивидуальным местом в этом общем исправлении.
Знание веры 29. Управление Судьбы
В предыдущей главе мы выяснили, что понятие мазаль (судьба) заложено в управлении Единства. В данной главе мы вкратце объясним суть понятия мазаль, и какой мазаль человек может изменить, а какой — нет.


«Сказано: раби Ханина говорит: судьба дает мудрость, судьба дает богатство, и есть судьба у Израиля. Раби Йоханан говорит: нет судьбы у Израиля. Высказывание раби Йоханана соответствует его подходу: сказал раби Йоханан: откуда мы учим, что нет судьбы у Израиля? Как сказано: “Так сказал Господь: путям народов не учитесь, и знамений небесных не страшитесь, как боятся их народы”. Они боятся, а не Израиль.


Рав также считал, что нет судьбы у Израиля, как сказал рав Йеуда от имени Рава: откуда мы учим, что нет судьбы у Израиля: Как сказано: “И вывел его (Авраама) наружу”. Сказал Авраам перед Всевышним: Властелин мира! Мой домочадец наследует мне. Сказал ему: нет! Тот, кто выйдет из твоих чресел, унаследует тебе. Сказал ему: Властелин мира! Я посмотрел свой гороскоп и я не могу иметь детей. Сказал ему: выйди из своего гороскопа!…» (Шабат, 156).


Нет судьбы у общины Израиля


Выше объяснялось, что провидение над общиной Израиля не производится через ангела или эгрегора, над ними существует индивидуальный надзор Творца. Само рождение народа Израиля не соответствовало заранее установленным механизмам судьбы, как сказано выше об Аврааме. «В час, когда мир разделился таким образом, поставил Святой, благословен Он, семьдесят служителей из рода ангелов, чтобы они были назначены над этими народами, смотрели бы за ними и надзирали бы над их делами. Таким образом, Всевышний осуществляет над этими народами только общий надзор. Ангел же, назначенный над народом, будет осуществлять над ним частный (детальный) надзор силой, которую передал ему Господин, благословен Он, для этого. И об этом сказано (Амос 3:2): “Только вас Я признал из всех народов Земли”». (Путь Творца 2:4).


Когда же евреи совершили грех Золотого Тельца и Творец хотел наказать их тем, что они будут управляться через ангела, Моше отменил этот суровый приговор своей молитвой: «Как же будет известно, что нашел я милость в твоих глазах, я и народ Твой? Не тем ли, что Ты пойдешь с нами? И (тогда) я и народ Твой будем отличаться от всех народов, что на земле» (Шмот 33:16). Здесь также содержится просьба о том, чтобы Шехина (Божественное присутствие) покоилась только на Израиле. И Всевышний выполнил просьбу Моше. Поэтому некоторые из Учителей считают, что народам мира не запрещено присоединять к Богу какие-то дополнительные образы (шитуф), поскольку они управляются через созвездия и ангелов. Как пишет Рамбан: «В Сифри: “И нет с ним (Израилем) иного бога” — что не разрешено будет одному из ангелов народов мира прийти и властвовать над ними». И также Земля Израиля не подчиняется надзору через механизм судьбы (мазаль), но напрямую управляется Всевышним.


Таким образом, спор раби Йоханана и раби Ханины выше относится лишь к вопросу, находится ли каждый индивидуум из Израиля под властью судьбы, или нет.


Так писал и Рашба: «Мудрецы Израиля спорили… есть ли судьба у Израиля или нет судьбы у Израиля… И представляется, что их спор относится только к индивидуумам, а не к тому, что происходит со всей общиной, ибо сила общины велика, чтобы быть судимой по своим деяниям, к лучшему или худшему. А Тора (в своих обещаниях награды и наказания за деяния) говорила обо всем народе в целом, а не об индивидуумах».


Ибо таким образом народ Израиля был создан изначально: «Потому сказал сейчас Аврааму, что он превозможет свою судьбу и родит, и будет союз между Всевышним и потомством Авраама навеки, они станут Его народом, и по Своей воле Он будет управлять ими, и не будут под властью звезд и судьбы» (Рамбан, Берешит 17:1).


Управление Торы — выше судьбы


В Зоаре объясняется, что прямое управление Израилем началось с дарования Торы.


«Сказано: дети, жизнь и пропитание — не от заслуги зависят, а от судьбы. Но мы же видели, что Авраам увидел в своей судьбе, что не будет у него сына, а Всевышний вывел его наружу, как написано: “и вывел его наружу… И сказал: так будет потомство твое”. (Таким образом, потомство зависит не от судьбы, а от заслуг). И ответили, что Всевышний сказал ему: выйди из своего гороскопа, и поднял его над звездами, и сказал ему: посмотри-ка на небо, и посчитай звезды, сможешь ли ты их посчитать? Досюда слова наших учителей, и нужно объяснить их в скрытом вопросе. Иди и смотри: все создания мира, прежде чем была дана Тора Израилю, зависели от судьбы, и даже потомство, жизнь и пропитание. Но после того, как была дана Тора Израилю, вывел их из-под обязанности звезд и судьбы… И потому каждый, кто старается изучать Тору, отменяется для него обязанность звезд и судьбы. Если учит ее, чтобы исполнять ее заповеди, а если нет — как будто не учил ее и не отменяется для него власть звезд и судьбы. Тем более невежды, уподобленные животным… — не отменяется для них власть звезд и судьбы» (Рая Меэмна, Пинхас 216).


Ведь Тора есть корень всех миров, созвездий и судеб, и несомненно, что те, кто находятся под ее управлением, выше судьбы. Она дана тем, чей корень души выше природы. Несомненно, что у судьбы нет силы власти над ними.
Знание веры 30. Есть или нет судьба у индивидуума
Есть или нет судьба у индивидуума


У мудрецов раннего средневековья мы находим различные подходы к объяснению данного вопроса. Прежде всего заметим: в Гемаре объясняется, что воздействие судьбы происходит в двух плоскостях. Первая — на основные черты человека, а вторая — на события, происходящие с ним в материальном мире. Как объясняется (Шабат 156): «Судьба дает мудрость, судьба дает богатство», и далее говорится, что свойства человека зависят от дней и знаков зодиака, под которыми они родились, и то же относится к событиям их жизни и их успехам.


Мазаль дает мудрость


По первому вопросу — основные черты и качества человека — все согласны, что человек способен изменить свою судьбу. И не только способен, но это его задача и испытание в жизни: изменить свой характер, или использовать его в положительную сторону.


«Известно, что все происходящие с человеком отдано в руки судьбы, но ему дан разум, чтобы выйти из-под ее власти» (Раавад).


Рабейну Нисим задает вопрос: если свойства характера и стремление человека к исполнению заповедей или их нарушению заложены в его мазале, то где место для награды и наказания?


Он отвечает, что свойства характера человек может изменить. А мазаль по отношению к заповедям и нарушениям дает только предрасположенность, но не вынуждает поступать так или иначе. Мазаль действует на тело, а не на душу, именно тело предрасположено к действиям определенного рода (например, человек родился под знаком Марса и стремится проливать кровь). Однако душа может противодействовать этой предрасположенности или перенаправить ее на положительные действия (стать резником скота или врачом). Ибо мазаль определяет не конкретные действия, а свойства характера.


Поэтому сказали Мудрецы: «Имя ангела, назначенного над беременностью — Лайла, и он берет каплю, и ставит ее перед Святым, благословен Он, и говорит перед Ним: Властелин мира! С этой каплей что станется? Богатырь или слабак, мудрый или глупец, богач или бедняк. Но злодей или праведник — не говорит». Мудрость и богатство зависят от судьбы, но не праведность или зложейство.


Так объясняется и в Зоаре, что человек властвует над своей судьбой в соответствии со своим духовным подъемом. Или удостаивается повернуть судьбу, или полностью выйти из-под ее власти: «Если раскаялся, несмотря на то, что он — в хвосте зодиака Овна или Тельца, или любого другого, Всевышний добавляет ему дополнительного духа ангелов, и поднимается от хвоста зодиака, чтобы стать средним. Удостоился больше раскаяться в своей мысли — Всевышний дает ему душу из мира Трона, и поднимается, чтобы стать главою, во главе всех звезд и знаков, и потому — нет судьбы у Израиля» (Зоар, Итро).


Из данного отрывка можно понять, что способность выйти из-под власти судьбы и подняться на высокие ступени в частя души относится только к народу Израиля, в силах каждого индивидуума из него превозмочь свой мазаль. Народы мира укоренены в самой природной системе и отданы в руки назначенных над каждым из них ангелов, их мазаль (судьба) установлена и не изменяется.


И в обратную сторону, когда еврей ведет себя неподобающе, он спускается со своего уровня, так что судьба властвует над ним: «Даже если родился в начале часа, и испортил свои деяния, Всевышний опускает его с главы мазаля до середины, чтобы человек стал средним. Испортил больше свои деяния — опускает его в конец каждого знака зодиака. И такой человек зависит от мазаля, и мазаль восседает на нем и властвует над ним».


Само собой разумеется, что власть человека над своей судьбой или, наоборот, власть судьбы над человеком, воздействует на всю его жизнь в нашем мире. Здесь мы можем спросить, может ли человек изменить свою судьбу в материальных вопросах, которые даны ему в соответствии с его мазалем и знаком зодиака. Именно по данному вопросу спорили раби Ханина и раби Йоханан в вышеприведенном отрывке Талмуда, и на эту тему имеется много различных комментариев. Приведем их вкратце.


Мазаль приносит богатство


Комментаторы задают вопрос: на первый взгляд, сказанное в нашей Гемаре противоречит словам Равы (Моэд Катан 28): «Жизнь, потомство и пропитание — не от заслуг зависят, а от судьбы (мазаля)».


Тосафот отвечают на этот вопрос так: иногда мазаль изменяется, если у человека есть большая заслуга, а иногда не изменяется. Вероятность его изменения мала. Все это — в соответствии с мнением, что нет судьбы у Израиля. Таким образом, по мнению что есть судьба у Израиля, человек не может ее изменить.


Рабейну Нисим приводит другой ответ, что Рава считает что есть судьба у Израиля, и потому его подход — что мазаль есть основное в управлении человеком. Но и по мнению Равы большая заслуга может, в определенной мере, защитить его от управления судьбы. На практике, мы считаем, что нет заранее установленной и неизменной судьбы у Израиля, так утверждают многие учителя древности, Зоар и Маараль.


А Нимукей Йосеф писал: «Это великая мудрость и установление, которое постановил Всевышний с Шести дней Творения, чтобы управлять так Своим миром, и потому каждому благочестивому человеку следует молиться, чтобы аннулировать приговор судьбы, ибо все идет от Властелина всего, и в Его власти изменить и сделать по Своей воле».


В проповедях рабейну Нисима приводится спор раби Ханины и раби Йоханана относительно вопроса, есть ли судьба у Израиля. Объясняется, что мудрость и богатство зависят от судьбы, и даже раби Йоханан согласен с этим, несмотря на то, что он считает, что нет судьбы у Израиля — он не имеет в виду, что мазаль не действует в этих вещах, но — что молитвой и благотворительностью можно изменить судьбу в лучшую сторону. А раби Ханина считает, что это невозможно.


Здесь, однако, есть тяжкое сомнение: из слов раби Ханины видно, что судьба устанавливает богатство и интеллект однозначным образом, и их невозможно поменять молитвой и благотворительностью. Если так, то как же Тора обещает награду и наказание в материальном мире, долголетие, здоровье и богатство за исполнение заповедей, и обратное — за их нарушение?


Рабейну Нисим подробно освещает этот вопрос, и вкратце его ответ таков. Можно спастись от беды, предначертанной судьбой, двумя путями. Один — перебороть силу судьбы, но это возможно только по мнению, что нет судьбы у Израиля. Второй — спастись через действия в материальном мире, например изменить место жительства или предпринять другие действия, которые могут поменять судьбу. Но действия эти могут помочь только в том случае, если заслуги человека велики, и Всевышний Своим индивидуальным провидением спасет человека через них от удара судьбы. С этим согласятся даже те, кто считают, что есть судьба у Израиля.


Высший мазаль и низший мазаль


«Упомянула Хана в своей молитве место происхождения всех рождающихся, а оттуда поднялась до Бины, притягивающей сыновей из мазаля Кетер, высшего мазаля, относящегося к тайне 13 качеств милосердия, установленных в Кетере. Ибо от этого мазаля сыновья, жизнь и пропитание зависят, и даже свиток Торы зависит от него, и об этом сказали Мудрецы: “Все зависит от мазаля, и даже свиток Торы в Храме”, и разве можно подумать, что свиток Торы может зависеть от астрологической судьбы, ведь весь мир создан Торой? Но Мудрецы говорили о высшем мазале, известном в Кетере, от которого зависят сфирот и все сотворенные, и даже Тора зависит от него. И называется мазаль, поскольку из него проистекают (нозлим) силы во всех сфирот и во всех объектах мира, и даже свиток Торы черпает силу из этого мазаля и из него он получает. А Хана, медитируя в своей молитве, поднялась выше и выше, до места, называемого мазаль» (Шаарей Ора, 3-4).


Это управление высшего мазаля — один из корней мироздания и ведет к его полному исправлению. Это управление Единства, в котором изначально заложены все назначения душ, и детали испытаний, которые им нужно выдержать. Никакому человеку не известна глубина этого начала, глубина высшей воли, увенчивающей все мироздание от начала и до конца.


Как объясняет Рамхаль: «Мы уже говорили о том, что порученное человеку служение зависит от того, что в мире сотворены добро и зло, и человек помещен между ними, чтобы выбрать добро.


Но категории добра, как и категории зла, весьма многочисленны. Ведь всякое хорошее качество относится к добру, и наоборот — плохое. Например, гордость — из категорий зла, а скромность — добра; милосердие — из категорий добра и в противоположность ей — жестокость; умеренность и довольство своим уделом — из категорий добра, и обратное этому качество — из категорий зла; и так во всех остальных деталях качеств.


Высшая Мудрость отмерила все детали качеств, которым следует быть возможными в природе человека согласно основной Цели, произвела все эти качества во всех их аспектах, их причины и следствия и все, что их сопровождает, и установила их возможность в человеке.


Однако, чтобы все эти вещи имели место, были необходимы различные состояния людей, служащие для них испытанием. Эти состояния должны создать пространство для проявления всех деталей категорий зла, и преодоления их человеком, чтобы держаться хороших качеств.


Например, если не будет богатых и бедных, то в человеке не будет места ни для милосердия, ни для жестокости. Но сейчас, поскольку они есть, будет испытываться богатый своим богатством: проявит ли он жестокость к бедному, нуждающемуся в нем, или же пожалеет его; и также будет испытан бедный: будет ли довольствоваться тем, что у него есть, и возблагодарит Всевышнего, или наоборот. И еще будет богатство испытанием для богатого: возгордится ли из-за него, потянется ли за суетами мира, оставив служение Творцу, да будет Он благословен, или со всем своим богатством он будет скромен и покорен и презреет суету этого мира, избрав Тору и служение. И так во всех других частностях.


Высшая Мудрость разделила все эти аспекты между представителями рода человеческого, как посчитала в глубине своего замысла подходящим и достойным. Получается, что у каждого человека есть особая доля в испытании и войне со злым началом, и это — его назначение и его ноша в этом мире. Он же должен выстоять в этом испытании, как оно есть. Его деяния будут судимы правосудием Всевышнего, согласно ноше, которая была на самом деле дана человеку во всех ее аспектах, с предельной точностью.


Это подобно слугам царя, которые все находятся в его подчинении, и все они вместе должны исполнить службу его царства: он дает каждому из них какую-то часть работы, так что общими усилиями будут завершены все необходимые ему части. И на каждом из слуг лежит исполнение той части службы, которая передана ему, и по тому, как он исполнит порученное дело, воздаст ему царь.


Но мера этого разделения и его пути выше нашего постижения. Только Высшая Мудрость, вознесенная над всяким разумом, отмерила их и установила их самым совершенным образом» (Путь Творца, ч.2 гл.3).


Все эти вопросы укоренены в управлении высшего мазаля: «Все объекты этого мира притягиваются и проецируются по цепочке: от их существования в трансцендентных силах до их существования в материальности… Поэтому корень всех деталей испытания человека находится в трансцендентных силах, согласно соответствующим им реалиям исправности и порчи, как мы писали выше. И по их состоянию там они судятся и определяются, чтобы распространиться и реализоваться в материальности в соответствующих им объектах. И это разделение охватывает все детали бытия по их уровням.


Высшая Мудрость приняла во внимание все эти детали испытания и согласно их истинной сущности установила то, что наиболее подходяще и достойно, и это ясно согласно основам, о которых мы говорили» (там же).


Таким образом, слова Равы, что «жизнь, дети и пропитание — не от заслуг зависят, а от судьбы», говорят о высшем мазале, корень которого — только в управлении Единства, и этот мазаль невозможно изменить, поскольку он связан с сущностью человека — с тем, что необходимо для предназначения его души в задаче исправления мира (за исключением случаев, когда такое изменение мазаля относится ко всему народу Израиля, как случилось с праотцом Авраамом или с Ханой, матерью Шмуэля). Как писал Гаон: «Если зависит от высшего мазаля, даже если имеет человек множество заслуг — не от заслуг это зависит, а долженствует свыше».


А те, кто утверждают, что нет судьбы у Израиля, говорят о низшем мазале, об инструментах, которые даются человеку для исполнения его предназначения. Здесь заслуги могут изменить мазаль.
Знание веры 31. Время перед приходом Машиаха
Время перед приходом Машиаха


Рамхаль объясняет, что скрытие Лица Всевышнего и множество бедствий, происходящих даже с праведниками в наше время, время перед приходом Машиаха, происходят потому, что основное управление в наше время — управление Единства.


«В Мидраше Рашби есть слова, которые, несмотря на всю их глубину, покажутся странными тому, кто не знаком с введением, которое я тебе сообщил. Вот эти слова: “Во время, когда Всевышний покидает трон суда и трон милосердия, нет там ни награды, ни наказания”. То есть происходящее выглядит так, будто нет награды и наказания, не дай Бог. Однако смысл этого высказывания в том, что бывают времена, когда Всевышний правит миром не посредством награды и наказания, а посредством “судьбы”, т.е. добро и зло приходят в соответствии с тем, что необходимо для общего исправления. Однако несомненно, что награда и наказание будут в будущем мире и каждый получит по делам своим. Это открыли нам, чтобы не было непонятным, почему в период перед приходом Машиаха праведники будут унижены необычайно и люди будут взывать о помощи безответно, и будет всякое другое зло, о котором сказали мудрецы (Сота 49б): “В период перед приходом Машиаха наглость вознесется”. Все это происходит потому, что даже заслуга праведных не может исправить эти недостатки, и этого требует время, чтобы родилось полное исправление через раскрытие единства Всевышнего» (Даат Твунот, 170).


Ведь чем больше усиливается зло и скрытие превращается в кромешную тьму, тем свет, который пробьется из этой тьмы, больше раскроет глубину Единства, и тогда все ясно увидят, что Господь один, и имя Его — одно.


Два параллельных управления


«Как ты видишь, не всегда Господь, благословен Он, правит соответственно мазалю, но именно тогда, когда, как известно Ему, это принесет пользу. Ведь Он, Благословенный, приготовил очень глубокий порядок восполнения Творения, и установил для него два пути: путь награды и наказания и путь судьбы [мазаля], и Он выбирает иногда один путь, а иногда другой — тот, который в каждый момент лучше для мира. Когда Всевышний идет по пути награды и наказания, то все происходящее в мире соответствует порядку награды и наказания, а когда Он идет по пути судьбы, то все происходит соответственно судьбе и сущности Творения». (Даат Твунот, 170).


В совмещении управления Единства с управлением Суда есть две цели. Первая: увеличение скрытия Всевышнего и испытаний свободы выбора, как пишет Рамхаль:


«И это тоже увеличивает заслугу праведников. Если бы страдания всегда доставались только праведным, то это было бы испытанием, но не столь тяжелым, поскольку тогда, по крайней мере, было бы для них утешение в осознании своей праведности, раз они страдают! И всякий разумный человек несомненно выбрал бы страдания, ведь это страдания праведных, а злодеи не страдают. Но Всевышний хочет дать более трудное испытание, так чтобы люди не могли понять, что делает Святой, благословен Он, с каждым из них. Так, чтобы казалось на первый взгляд: “Все как у всех, одно и то же происходит с праведным и злодеем” (Коэлет 9:2). Это объяснили мудрецы в Мидраше: “Шломо просмотрел все поколения и увидел, что то, что происходит со злодеями, происходит и с праведными” (Ялкут Шимони, Коэлет, 989). То есть Святой, благословен Он, следит за тем, чтобы то, что происходит со злодеем и является для него наказанием, соответствующим конкретному преступлению, происходило и с праведником, изо всех сил остерегавшимся именно этого преступления! Авраам и Нимрод, и другие, упомянутые в этом мидраше, и реальные события доказывают непреложность этой истины. Это происходит, чтобы дать большую награду праведникам, крепко держащимся за веру, как сказал пророк (Хавакук 2:4): “Праведник верой своей будет жить”. Ни один человек не может до конца понять, что делает с ним Всевышний, поскольку Он, Благословенный, поступает с ним то согласно мере награды и наказания, то согласно судьбе, как мы уже объяснили. И когда какое-либо событие происходит с человеком, не найдется того, кто мог бы определить: то ли это связано с наградой и наказанием за дела его, то ли это связано с судьбой и просто суждено ему. И касательно любого события есть основания рассуждать и в ту, и в другую сторону, да так, что голова кругом идет от множества предположений. Но тот, кто верен Всевышнему, должен установить несгибаемый стержень веры, знать, что все от Всевышнего, каким бы путем это не пришло, и путь этот прям и верен, и нет на нем обмана. И не быть похожим на злодеев, которые говорили (Йехезкель 18:29): “Не исправлены пути Всевышнего” Однако должен человек твердо стоять, выполняя свою миссию, и служить Всевышнему независимо от того, какой мерой ему Всевышний отмеряет, и тогда он на самом деле назовется цельным.


Итог: есть два пути, путь награды и наказания и путь судьбы, и Всевышний выбирает из них тот, который, как Он знает, принесет добро миру» (Даат Твунот, 170).


Вторая цель в совмещении двух управлений — поддержание существования мироздания даже тогда, когда оно недостойно устоять в суде управления Суда — для того, чтобы раскрыть Единство: «Таким образом, существуют два вида провидения: провидение Правосудия Всевышнего и провидение Власти и Единства. И двумя этими путям Господин постоянно надзирает над Своими созданиями. Ибо Он постоянно надзирает провидением Правосудия, судя каждое действие, и надзирает провидением Власти, Своей силой и мощью поддерживая существование Творения, чтобы оно не было разрушено из-за людских злых деяний» (Путь Творца, ч.2, гл.8).


И все это относится к заповеди веры


Верить, что нет силы у судьбы, и все происходит по постановлению Творца. Как объясняет Рамбан (к Дварим 18:13).


И вот как объяснил Рамбан приказ Всевышнего Аврааму «будь цельным» [cм. Берешит 17:1].


Так и относительно управления высшего мазаля: основа веры — в том, что это воля Всевышнего. «Но на самом деле и природа тоже Его управление, и также мазаль — часть природы, что Творец установил, что данный новорожденный будет под таким-то знаком и гороскопом» (раби Цадок аКоэн).


Испытание веры в те времена, когда действует управление судьбы и Суда, требует от человека быть цельным в своей вере в провидение Всевышнего и праведность Его суда: «Но тот, кто верен Всевышнему, должен установить несгибаемый стержень веры, знать, что все от Всевышнего, каким бы путем это не пришло, и путь этот прям и верен, и нет на нем обмана. И не быть похожим на злодеев, которые говорили (Йехезкель 18:29): “Не исправлены пути Всевышнего” (стих переведен согласно Раши). Однако должен человек твердо стоять, выполняя свою миссию, и служить Всевышнему независимо от того, какой мерой ему Всевышний отмеряет, и тогда он на самом деле назовется цельным» (Рамхаль, выше).


Вера в индивидуальное провидение


Величайшие постулаты стали ясны нам в вопросах провидения. Тот факт, что людям кажется, что мир как будто бы действует без надзора, вопросы о праведнике, которому плохо, и о злодее, которому хорошо, невозможность понять все, что происходит в мире, как сказал Коэлет: «Бывает на земле такая тщета: есть праведники, которым воздается как деяние нечестивых, а есть злодеи, что воздается им как за деяние праведников» (8:14).


Корень всех этих явлений — в управлении Единства, начале замысла творения, суть которого неизвестна ни одному человеку. Цель этого управления объяснялась выше — это раскрытие Единства. Но следует знать следующее: основная награда, которую предуготовил Творец для человека в данной связи — это чистосердечная вера в провидение Всевышнего и в справедливость Его суда, как объясняет Рамхаль: «Все служение людей зависит от того, что высшее знание скрыто от них. Если бы знали — не было бы служения по выбору, и не было бы у них награды и наказания. А поскольку замысел управления — дать место для служения и для награды и наказания, нужно, чтобы этот корень был скрыт» (Клах питхей хохма, 81).


В этом суть Десятой основы: вера в индивидуальное провидение Всевышнего.
Знание веры 32. Страшны замыслы Его
Страшны замыслы Его


До сих пор объяснялось, что Всевышний управляет мирозданием двумя управлениями: Единства и Суда, и на первый взгляд два эти управления противоречат один другому. Ведь управление Суда происходит в зависимости от заслуг человека, а управление Единства реализуется через судьбу, которая устанавливается в соответствии с целью мироздания и для его полного исправления, и не зависит от заслуг или грехов человека. Но Всевышний — страшны деяния Его — совмещает два управления так, что одна из них не мешает другой, и наоборот, изнутри раскрытого управления, управления Суда, воплощается и реализуется управление Единства.


«Еще одно введение необходимо, чтобы разрешить многие сомнения. Знай: даже в то время, когда Всевышний управляет миром посредством “судьбы”, Он так поворачивает происходящее, что даже то, что происходит по закону судьбы, приходит изнутри пути правления награды и наказания. Таким образом пришли страдания раби Йегуды а-Наси, как сказали мудрецы: “С поступком пришли, с поступком ушли” (Бава Меция 85). Хотя на самом деле эти страдания были страданиями праведника, но такова мера — Святой, благословен Он, соединяет два пути вместе, и даже то, что предопределено судьбой, приходит посредством того, что относится к награде и наказанию, так, чтобы всему можно было найти объяснение, ведь именно вместе с наградой и наказанием приходит все, что должно прийти, даже если сами по себе награда и наказание незначительны (и лишь послужили поводом: речь идет о том, что раби Йеуда а-Наси не проявил милосердия к животным и к нему пришли страдания; а затем проявил — и они ушли)» (Даат Твунот, 170).


Мудрецы раскрыли нам внутреннюю сущность некоторых событий, которые, на первый взгляд, произошли по причине Суда Всевышнего, а на самом деле установлены изначально в управлении Единства. Приведем одно из них.


Снисхождение Израиля в Египет


Свершилось из-за зависти братьев и их ссоры с Йосефом, и по управлению Суда, в особенности из-за строгости суда по отношению к праведникам: все замешанные в этой истории были достойны наказания. Праотец Яаков — поскольку выделил Йосефа из других братьев. Йосеф — потому что доносил на братьев и возбуждал их зависть, рассказывая свои сны. Братья — за грех ненависти и продажи Йосефа. Однако высший приговор об изгнании в Египет уже существовал, и был известен праотцу Аврааму в пророчестве.


Также и относительно причины изгнания, пришедшего в наказание за вопрос Авраама «как я узнаю, что унаследую ее» — непонятно, почему за такой легкий грех придет столь страшный приговор. Но известно, что египетское изгнание заложено в основы мироздания: необходим был исход народа Израиля из Египта и распространение основ веры в мире.


Вот как объясняет Маараль сочетание двух видов управления: «Несомненно, что само по себе должно, чтобы существование Всевышнего стало известно в мире, ибо чем мог бы считаться мир, если бы в нем не было известно существование Бога? Но нужен был какой-то грех, чтобы реализовать египетское изгнание, ведь в конце концов там было порабощение и бедствие, и это не может быть без греха. Но для этого достаточно даже небольшого греха, чтобы перевесить чашу, и это очень ясно тем, кто понимает» (Гвурот аШем 9).


Такова суть всех событий, вершащихся в мире.


«А Йосефа спустили в Египет…» Об этом сказано: «Идите, смотрите деяния Бога, страшны Его замыслы над сынами человеческими» (Псалмы 65). Сказал раби Йеошуа бен Корха: даже страшное, что ты приводишь на нас, по замыслу (с поводом, עלילה) ты приводишь. Иди и смотри: когда сотворил Всевышний мир, с первого дня сотворил ангела смерти. Откуда мы это знаем? Сказал раби Берахия: потому что сказано: «и тьма над бездною» — это ангел смерти, который затемняет лица сотворенных. А человек сотворен в шестой день, и предлог был найден, что он привел смерть в мир. Как сказано: «Ибо в день, когда съешь от него, смертью умрешь».


Чему это подобно? Человеку, который хочет развестись с женой, и когда собрался идти домой, написал разводное письмо. Зашел в дом и разводное письмо в его руке, и искал предлог, чтобы дать его ей. Сказал ей: налей мне стакан, чтобы выпить. Налила ему, когда взял стакан из ее руки, сказал ей: вот твое разводное письмо. Сказала ему: чем я провинилась? Сказал ей: иди из моего дома, ибо ты налила мне холодный стакан. Сказала ему: ты уже знал, что я налью тебе холодный стакан, что написал разводное письмо и принес его в руке?! Так же сказал Адам перед Всевышним: Властелин мира, до того как Ты сотворил Свой мир две тысячи лет Тора была у Тебя… и написано в ней: «Вот закон: человек, если умрет в шатре». Если бы ты не установил смерть для созданий, ты бы написал в ней так? Но Ты пришел найти предлог, чтобы вменить мне (приведение смерти в мир), об этом и сказано «страшны Его замыслы над сынами человеческими». (Танхума).


И это очевидно, ведь все события и происшествия, которые будут происходить на протяжении существования мироздания, заранее известны Всевышнему и зашифрованы в Торе. Это относится к постулату «все предопределено», но при этом — «свобода дана». Все предопределено в управлении Единства, но свобода дана в управлении Суда.


Так определяет Рамхаль сочетание этих двух управлений: «Обобщение: истинная основа управления — это всеобщее исправление всего сотворенного, вращающееся на осях свойств самих созданий, таких, какими создал их Создатель, благословен Он. И все круговороты правления — не что иное как движение к цели всеобщего исправления, к удалению всех недостатков. И есть у этого порядок и законы, непостижимые совершенно. В основе же вращения этих колес действует правление награды и наказания, открытое правление, от которого зависят все законы неба и земли. Однако внутренний смысл всех порядков и законов связан с упомянутым общим исправлением, поскольку это не два противоречащих образа правления, напротив, правление всеобщего исправления является основой. Просто Господь, благословен Он, знал в своей непостижимой мудрости, как установить законы награды и наказания, необходимые все время движения, так, чтобы их действие соответствовало и подводило к тому, чего требует правление всеобщего исправления. Поэтому образ управления награды и наказания не выходит за рамки образа управления всеобщего исправления, а напротив, соответствует ему и соединяется с ним, т.е. само управление исправления приходит путями награды и наказания, как мы уже объяснили» (Даат Твунот, 170).


Но нам еще следует поразмыслить: каким образом тот факт, что наказание всегда приходит за по суду, за грех, даже если этот грех используется как «повод» и «предлог», удовлетворяет требование совершенной справедливости суда, ведь суровость наказания не соответствует греху.


Глубина качества Суда


Этот вопрос объясняет раби Хаим Фридландер. Со стороны глубины суда, за каждый грех, даже самый легкий, полагается самое суровое наказание, ведь это бунт против Властелина мира. Но качество милосердия «услащает» управление Суда, как известно. Однако когда должно реализоваться постановление управления мазаля, Всевышний применяет всю суровость суда, совершенно не разбавляя его милосердием.


Глубина понятия «страшны замыслы Его»


«Раби Берахия начал: “Кто свершил и сделал, призывающий поколения изначально…” (Йешайя 41) С начала сотворения мира предуготовил Всевышний каждому то, что достойно ему: Адам глава созданий, Каин глава убийц, Авель глава убиенных, Ноах глава спасшихся бегством, Авраам глава обрезанных, Ицхак глава связанных на жертвеннике, Яаков глава цельных, Йеуда глава колен, Йосеф глава благочестивых, Аарон глава священников, Моше глава пророков, Йеошуа глава завоевателей, Отниэль глава раздающих, Шмуэль — тех, кто помазывает на царство, Шауль — помазанных, Давид глава музицирующих, Шломо глава строящих, Невухаднецар глава разрушающих, Ахашверош глава продающих, Аман глава покупающих» (Эстер Раба).


Здесь говорится не только о приговоре наказания, но о предопределении самого греха: «Каин глава убийц, Невухаднецар глава разрушающих, Ахашверош глава продающих, Аман глава покупающих». То же относится и к другим преступникам, последователям этих главарей. Понятно, что данная концепция относится к тайне мира знания, в котором все предопределено. Это управление, основа которого — раскрытие Единства, которое провернется через эти грехи и их исправление. Это свет единства, прорастающий из темноты зла.


Так и в мидраше Танхума, приведенном выше: «И сказал рав Йудан: Всевышний хотел исполнить приговор Аврааму “знай, что изгнанником будет потомство твое в стране не их”, и привел замысел всем этим событиям, чтобы полюбил Яаков Йосефа, и возненавидели его братья, и продали его измаильтянам, и привезли его в Египет, и услышал Яаков, что Йосеф живет в Египте, и переехал туда вместе с сыновьями, и были порабощены там…»


Чтобы Яаков неодинаково относился к братьям, чтобы братья возненавидели и продали его. Здесь приговор-предопределение приводит сами грехи. Как сказано в той аллегории «Ты уже знал, что я принесу тебе холодный стакан» — сам грех предопределен знанием Всевышнего.


Эту сложнейшую тему обсуждали наши Учителя, и мы приведем несколько выдержек из их слов.


Прежде всего нужно сказать, что если бы Учителя не объяснили эту тему, мы бы вообще о ней не говорили, поскольку она не затрагивает мир служения, а относится к миру знания. Всякое отклонение в ее понимании может привести к ереси, как случилось с Иовом, который выступил с претензией к Всевышнему: «Пытался Иов освободить весь мир от суда, сказал перед Ним: Властелин мира, Ты сотворил быка — его копыта раздвоенные, сотворил осла — его копыта цельные. Ты сотворил рай и ад, сотворил праведников и сотворил злодеев, кто может тебе помешать?» (Бава Батра 16).


Не следует путаться и ошибаться в основном знании: с точки зрения мира выбора, свобода дана. Цель всех этих обсуждений, которые рассматривают ситуацию со стороны мира знания, — постичь величие блага Творца и объяснить существование зла и его усиление на протяжении всех поколений, и как все это вышло их рук абсолютно благого Творца. Ведь он знает все заранее, и как Он создал творение, большинство населяющих которое — злодеи, и большая часть событий в нем — страдания и трудности (хотя они виноваты сами, ведь Адам мог не согрешить, оставшись в саду Эдена, мире полного блага). Почему же мироздание было сотворено таким образом? Мы можем постичь только то, что данное знание относится к тайне основного управления мирозданием, управления Единства, приводящего к совершенному и полному воздаянию блага. В этом управлении нет места для заслуг или грехов по деяниям людей, как объяснялось выше.


Приведем здесь слова автора книги Лешем, по поводу вышеприведенного мидраша о «страшны Его замыслы над сынами человеческими». «Из всех этих мидрашей нам ясно, что все события, причина которых прямо указывается в Торе — первая их причина только постановление свыше. И как события, так и их причины — все относится к тайнам управления, и они спрятаны у Него издревле, прежде чем был сотворен мир» (Сефер Деа, ч.2, друш 4).


А сейчас поговорим в защиту Адама… Это связано с тайной высказывания Мудрецов (Брахот 32): «И сказал раби Элазар: Элияу бросил вызов небесам, как сказано: “а Ты отвернул их сердца назад”. Сказал раби Ицхак: откуда мы знаем, что Всевышний согласился с Элияу? Написано: “…и то, что Я причинил зло”. Сказал раби Хама, сын раби Ханины: Если бы не три эти стиха, пошатнулись бы ноги Израиля: одно, что написано “…и то, что Я причинил зло”. Одно — то, что написано: “Вот, как глина в руках горшечника, так вы в Моих руках, дом Израиля”. И одно, что написано: “И уберу я каменное сердце из плоти вашей, и дам вам сердце плотяное”. Рав Папа сказал: отсюда: “…и дух Мой дам среди вас, и сделаю так, что по Моим законам вы пойдете”».


Так это и в нашем вопросе, ибо хотя вся причина и цель греха Адама была в постановлении Того, Кто грозен замыслами… Ибо все, что Он желал — сделал, и все — только по Его воле… Как подробно писали мудрецы об этой тайне и в мидраше Танхума (см. выше). И все муки и все великие и страшные бедствия, произошедшие в мире со дня, когда сотворил Господь человека на земли и до прихода Машиаха, — несмотря на то, что все они имели своей причиной грех Адама, который он совершил по своему выбору, вместе с тем основа всего — в постановлении Всевышнего и Его начинаний, как написано «Идите и узрите начинания Бога, страшны Его замыслы над сынами человеческими».


Раби Цадок аКоэн также приводит данную концепцию, и основывает ее на словах Гемары (Шабат 89): «Откуда мы знаем, что привязывают кусок красной шерсти (к рогам козла отпущения)? Написано: “если будут грехи ваши как багряница (шаним) — убелятся как снег”. Надо было написать шани?! (Багряница на святом языке — шани, а шаним — множественное число и омоним слова “годы”). Сказал раби Ицхак: сказал Всевышний Израилю: если будут ваши грехи как эти годы, что устроены в определенном порядке с Шести дней творения и до сего дня — убелятся как снег».


«То, что сказал “как эти годы, что расположены в определенном порядке с Шести дней творения” — имеется в виду, что таков порядок дней творения. Выходит, что все грехи и наказания за них — все было задумано, когда подготавливалась реализация».


Следует подчеркнуть: это не отрицает свободу выбора, как мы объяснили выше. Мы говорим здесь о мире Знания, об извечном постановлении относительно человека прежде его появления на свет.


Эта глубокая и скрытая тема требует тонкости мысли, и мы попытаемся понять какие-то моменты из нее в соответствии с нашими возможностями.
Знание веры 33. Тайна наслаждения — в аннулировании зла
Цель творения: раскрытие Единства


Как объяснялось выше, это раскрытие есть корень управления мазаля, не принимающего во внимание деяния людей. Его конечная цель — приведение мироздания к раскрытию света, проникающего из тьмы. Это раскрытие, что зло есть «великое добро» мироздания. Для этого зло должно раскрыться и усилиться максимальным образом, во всех своих аспектах, так что свет, который произрастет из него, будет максимально совершенным. И в этом тайна наслаждения Грядущего мира.


Ибо такова основа мироздания, мира метаморфоз, что все добро приходит из инверсии зла, и всякое ощущение удовольствия идет из восполнения недостатка. Удовольствие жизни есть отрицание смерти, удовольствие мира и покоя — отрицание зла и так во всем, как выразились Мудрецы: «Из гнева — благоволение, из тьмы — свет, из злости — милосердие, из отдаления — приближение, из падение — вставание».


«И так всегда во всех благах и спасениях, ибо они выходят и производятся посредством сил Суда, которые раскрылись и реализовались через те самые бедствия, что стояли напротив этих благ» (Лешем, там же). Поразмыслите об этом хорошенько.


Добро — из отрицания зла


Следует понять, почему же на самом деле Творец сделал мир таким образом, что добро может раскрыться и быть постигнутым только из отрицания зла.


Попробуем объяснить корень этого вопроса, и прежде всего следующее предисловие.


Как известно нам из цели замысла творения, Всевышний хотел дать человеку максимальное благо, возможное в реальности. Максимальное благо — это сам Творец, и удостоиться этого добра можно через приобщение к Творцу, а это возможно посредством постижения Его и уподобления Ему.


Но у человека нет и не может быть положительного постижения ничего, что относится к сущности Творца. Постичь можно только Его единство, поскольку это постижение через отрицание, как мы объяснили во второй основе веры со слов Рамхаля в Даат Твунот.


Соответственно, все постижения и истинные инсайты человека основаны на постижении положительного существования из отрицания отсутствия. Ведя всякое постижение истины имеет своим корнем истинную сущность Творца, всякое ощущение наслаждения — из корня Источника наслаждений. Всякое стремление к покою и миру — идет стремления к единству с корнем и к абсолютному покою как результату этого.


И как нет постижения корня всего — Самого Творца, но лишь через отрицание, так нет возможности постижения всего, что сотворено от Него, но только путем отрицания. Поймите все это хорошенько.


Тайна наслаждения — в аннулировании зла


Истинные наслаждения возвышенной души — от аннулирования зла. Объясним:


Существуют три реальности: материя, форма и воображение. Материя — это физическая реальность. Форма духовна: она — внутреннее содержание, корень всего материального. Условие существования материального — природа, ограниченная и определенная своими законами. Существование духовного — в аннулировании материальной природы, — ведь такова суть разума (мира души): абстрагирование от всякого материального аспекта и очищение от всякой крупицы материи. Воображение также отменяет границы материи, но не потому, что оно направлено к духовному, наоборот, все его стремление и желание — к материальному, но поскольку границы материи не удовлетворяют его вожделений, оно аннулирует границы материи и ограничения природы. В этом суть Геинома (ада) — отсутствие, по выражению Маараля.


Прилепленность злодея к миру воображения приводит к аннулированию его реальности, поскольку вся реальность, из которой он питается и черпает свою жизненность, не существует, — ни в рамках природы, ни в вечном бытие духовности. Поэтому его реальность аннулирована в обоих мирах: «злодеи при жизни называются мертвыми». И наоборот, праведник, который прилеплен к духовности, к вечному миру разума, питается от материальности только в меру необходимости. И более того, святой, пища которого — возвышение для материи — живет в «двух мирах». «Праведник называется живым».


Как объяснялось в нашей предыдущей книге «Знание субботы», в эссе «Мир свободы», вкушая пищу, человек изводит то, что ниже его. И в этом его удовольствие и возвышение, когда все искры, находящиеся в неживом, растениях и животных будут исправлены и подняты вверх.


Когда человек возвысится до уровня разумной формы, его пища, которую он сотрет и изведет, будет на один уровень ниже его — это воображение. Разум получает удовольствие, поедая воображение, другими словами — собирает к себе все аннуляции всех наслаждений нашего мира и его фантазий. «Ведь самое приятное удовольствие — властвовать над животным духом. Это постоянное наслаждение, успокаивающее душу» (Хазон Иш). Поразмыслите над этим хорошенько.
Знание веры 34. Возможность постижения добра — только из отрицания зла
Возможность постижения добра — только из отрицания зла


Даже совершенный человек, Адам, сотворенный для мира наслаждений, сада Эдена, не достиг бы совершенства и соответственно постижения истинного наслаждения, без отрицания Древа Познания, со всей болью и страданиями этого испытания. Таким образом он удостоился бы прилепиться к Древу Жизни, истинному наслаждению.


Подобно тому, как заблуждения и ошибки — неотъемлемая часть процесса изучения Торы, и человек не понимает Тору как следует, пока не ошибется и не преодолеет свою ошибку, так, по тому же паттерну, сотворен и весь мир. Поэтому сказали (Шабат 89): «Если будут ваши грехи как эти годы, что расположены в определенном порядке с Шести дней творения», то есть — таков порядок мира. Выходит, что все грехи и наказания за них — все было задумано в приготовлении к реализации… и после того, как человек приходит к пониманию Торы, он узнает, каким образом сама первоначальная ошибка было этому причиной и необходимостью (раби Цадок аКоэн).


Таким образом, для цели раскрытия добра, должно раскрыться зло во всех его оттенках и аспектах в максимальном усилении.


Почему Всевышний сделал именно так


Следует поразмыслить, почему Высшая мудрость установила реализовать зло именно таким образом — через самого человека (речь идет о корнях душ, это так называемые 974 поколения до сотворения мира, а все происходящее в нашем мире есть их порождения). Автор книги Лешем объясняет, что настоящее удовольствие человек получает, когда наслаждается тем, что ему принадлежит. Соответственно, наслаждение в Грядущем мире от победы над злом будет более совершенно, если зло это придет через самого человека. Это раскрытие можно было привести через отрицание зла, но те 974 поколения согрешили, и зло вышло в реальность.


Почему же недостаточно исправления, которое человек делает, просто выдерживая испытание?


На этот вопрос тоже отвечает автор книги Лешем. Что есть ограничения для акта исправления в процессе праведности и покорности Творцу, но Всевышний пожелал раскрыть максимум зла по всех его аспектах и в наибольшем усилении — ради цели воздаяния блага в Грядущем, когда из каждого оттенка зла раскроется дополнительный оттенок добра, и приятность наслаждания в этом раскрытии увеличится. Все это возможно только посредством деяний нечестивцев, злодейство которых не ограничено. В таком процессе зло усиливается чрезвычайно, и есть возможность для раскрытия зла во всех его категориях.


В такой связи и нужно понимать высказывание Мудрецов на стих: «И увидел Бог все, что сделал, и вот хорошо весьма»:


Хорошо — это доброе начало, весьма — это злое начало.


Хорошо — это качество блага, весьма — это качество страданий.


Хорошо — это сад Эдена, весьма — это Геином.


Хорошо — это ангел жизни, весьма — это ангел смерти.


Хорошо — это качество блага, весьма — это качество возмездия.


Через праведность можно раскрыться благо, но весьма — нечто большее чем благо, раскрывается только через существование зла и его отрицание.


«И на самом деле сказано: народ Твой — все праведники…», а как это возможно? Но мы находим, что грех во имя Небес больше чем заповедь не во имя Небес, и это тоже называется праведник, что все его деяния — во имя Небо, и даже направленные на грех, и в будущем выяснится такое обо всех грехах сынов Израиля, как сказали Мудрецы в трактате Шабат: если будут ваши грехи как эти годы, что устроены в определенном порядке с Шести дней творения, — что было устроено от истинной воли Всевышнего чтобы было так. А раз так, то и этим они исполнили волю Творца, и все было как «грех во имя Неба».


Мир раскаяния


Все раскрытия, о которых мы говорили, относятся к Грядущему миру, миру Бины. Это исправленный мир, в котором все вещи вернутся к их корню исправленными, и раскроют цель своего сотворения — славу Небес, поднимающуюся от них. Свет, прорывающийся из темноты, добро, выходящее из зла — это и есть раскаяние мироздания: раскрытие Единства Всевышнего, что от Него идет только добро. Мир Бины (понимания): это и есть основа Бины, понимание одной вещи из другой, света из тьмы.


«Поэтому сказано о Грядущем, когда будет аннулировано злое начало: “в те дни будут искать грех Израиля — и нет его…”, ибо даже прошлых грехов нет в реальности. Именно об этом сказано в трактате Шабат: “если будут ваши грехи как эти годы, что устроены в определенном порядке с Шести дней творения…”, а поскольку они устроены от Всевышнего быть так — то это не грех, поскольку это воля Всевышнего. Это происходит через высшее раскаяние (тшува), уровень Бины, которая находится в тайне Йом Кипура, Врат Свободы, как известно… Снание будущего — со стороны Бины… Выше времени будущее уже известно, как прошлое» (р. Цадок аКоэн).


Раскаяние от любви


Тот, кто раскаивается в нашем мире, раскрывает эти чудесные раскрытия: «Тшува (возвращение, раскаяние) — это означает, что возвращает эту вещь к Всевышнему, другими словами — признает, что все осуществляет Творец, и даже мысль в сердце человека… Выходи, что Всевышний дал ему силу тогда даже в грехе, и через это после полного раскаяния человек удостаивается, что осознанные преступления становятся для него как заслуги, ибо и это было волей Творца.


Об этом написано: “…и благочестивые Твои воспоют радостную песнь”, и сказали Мудрецы: “Это нечестивца Израиля”. Ибо благочестивый (хасид) — это тот, кто отклоняется от буквы закона сделать больше, чем требуется, и также нечестивец отклоняется от закона, чтобы злодействовать. А когда в будущем Всевышний раскроется после полного возвращения и раскаяния людей, и все признают силу Его царства, преступления, которые были отходом от правильного пути, будут благочестием, поскольку не отходили от истинной воли Всевышнего. И написано в точности “Твои благочестивые”, а не просто “благочестивые”, ибо у Всевышнего они называются благочестивыми, но не в глазах людей…» (р.Цадок аКоэн).


Следует еще раз подчеркнуть: все эти высказывания касаются мира Знания, в котором нет категории выбора, и нет у них никаких последствий и проекций на мир свободы выбора, в котором мы живем.
Знание веры 39. Порядок надзора за человеком
Порядок надзора


Как мы объяснили выше, надзор делится на два аспекта: забота о всех творениях вообще, каждый вид сообразно с его свойствами, и особая забота о человеке, ибо он способен производить в мире изменения своим действиями, а не только является объектом воздействия. Так и характер, и порядок этой заботы осуществляется в двух этих аспектах.


Порядок общего надзора и заботы


«Однако, его влияние, это то, что производит волю в Бога в актуальное существование в том порядке и последовании, как Он того желает. И так как Он упорядочил Свои творения в порядке следования и развития одного из другого, ибо Он желал именно такого порядка, то вот также, как Он хотел этого развития относительно существования творений, также Он хотел и этого порядка в тех постоянных действиях, которые они совершают по их свойствам, и в этом порядке Он сохраняет их во всех их особенностях и заботится о них так, как Он того хочет в их свойствах и соотношениях» (Рамхаль, Дэрэх а-Шем, часть 2-я, гл. 5).


Этот надзор объемлет все создания и дар жизни, благословения и установления всех их дел. Все происходит в порядке их развития, посредством высших сил, ответственных за это.


«И вот Творец передает силу ангелу, а тот ангел другому ангелу, низшему по рангу, и так от ступени к ступени, и, наконец, последний ангел производит в материальных вещах их сохранение или изменение сообразно с тем, что определил для него Творец своей волей. Однако, сохранность всякого существа на всякой ступени, исходит лишь от Всевышнего, ибо Он Своей силой сохраняет творения и их развитие, каждого в соответствии с его особенностями, но претворение действий в материальном мире, сообразно с тем порядком существ, о котором мы сказали выше, это делается в том порядке ступеней, о котором мы упомянули.


И вот, положил Господь в природу каждого Своего слуги стоять на своем посту и твердо хранить то, что ему вверено, и не покидает он своего поста, но только в том порядке, который установил Всевышний. Например, князь деревьев старается сохранить свои деревья, однако, если будет угодно так установить Творцу, то князь ветра усилит свой ветер, как ему было приказано, и ослабнет князь деревьев сообразно этому, и некоторые его деревья будут вырваны силой ветра. И есть в этих вещах многоступенчатая система и много частностей, ибо есть ангелы, отвечающие за материальную природу, сохраняющие все части материи в их естественных законах, а над ними князья указов воздаяния, приказывающие князьям природы приводить естественные процессы в соответствии с этими указами, и много деталей во всех деталях, сообразно удивительным тайнам управления Бога.


Однако, Сам Бог следит за всем этим, за высшими мирами и за низшими, за корнями и ветвями, стремясь постоянно к общему совершенству, и к этому ведет все творение. И все это делится на детали, сообразно их предрасположению, одни приближаются, а другие отторгаются, одни очищаются, а другие покоятся, каждый сообразно с тем, что ему полагается, чтобы сообщить творению совершенство» (там же).


Судейские коллегии в высших мирах


«Царь судом ставит землю» (Мишлей 29, 4)


Сотворение человека с известными нам свойствами, т.е. обладанием свободой воли и необходимостью заслужить награду через оправдание на суде, проистекает из качества малхут (царственность). Бремя служения, возложенное на него, также происходит из него. Потому и надзор за этим также осуществляется в форме царской власти.


«Установил Всемогущий, что все руководство нашим миром, и то, что касается суда над делами наделенных свободой воли, и то, чему должно произойти с миром и сотворенными в нем, производится в том же порядке, как и в земном царстве, и так сказали мудрецы: “Царство небесное подобно царству земному”, т.е. через малые и большие суды, со всеми их обычаями и правилами. И потому составил Он различные суды из бесплотных существ, различных уровней и рангов, на обсуждение которых предстают все вещи, о которых должно судить, и по приговору которых происходят все вещи, и как сказал Даниэль: “По приказу ангелов дела происходят”. Всевышний же участвует во всех этих судах и влияет на них, заставляя осознавать истинное положение дел, чтобы был вынесен справедливый приговор. И есть судебные инстанции, которые возглавляет сам Творец, как сказано: “Видел я Господа, восседающего на троне Своем, и все воинство небесное стоит вокруг Него, по правую сторону и по левую сторону.” И истолковали мудрецы наши: “Одни по правую сторону, оправдывая, а другие по левую — осуждая”. И сказал Даниэль: “И вот, троны поставлены, и Ветхий днями сел, … суд сидит и книги раскрыты”» (Дэрэх а-Шем, часть 2, глава 6).


Порядок надзора за человеком


Особое индивидуальное попечение о человеке проистекает из суда, которому подлежат его действия, ибо он единственный из творений, кто обладает свободой воли, и ему дано повеление хранить Тору и исполнять заповеди.


«И вот, зная это, можем сразу осознать всю тяжесть ответственности, связанной с заповедями, которые даны нам, и ценность служения, к которому мы призваны. Ибо они суть средства, которые приводят нас к истинному совершенству, и без которых это совершенство вообще никак не достижимо. И известно, что цель реализуется только через собрание воедино всех средств, которые существуют и используются для ее достижения. И от того, насколько действенны были эти средства, и сколь усердно были использованы, зависит качество результата, который они породили. И любое, даже малое различие в средствах, будет ощущаться в результате, порожденном из собрания всех этих средств, как я писал, и это просто и понятно. Теперь не остается никакого сомнения в том, что та скрупулезность, с которой должно подходить к заповедям и служению, должна быть максимальной, такой же, с какой подходят к взвешиванию золота и жемчуга, сообразно с их великой ценностью, ибо рождаемое ими обладает истинным совершенством и вечным достоинством, ценнее которого нет ничего» (Месилат Йешарим, гл. 1).


Потому и порядок надзора над тем, что касается человека, имеет различия.
Знание веры 40. Вера в особое провидение
Судейские коллегии в высших мирах


«Царь судом ставит землю» (Мишлей 29, 4)





Сотворение человека с известными нам свойствами, т.е. со свободой воли и необходимостью заслужить награду по суду, проистекает из качества Малхут (царственность). Бремя служения, возложенное на него, также происходит из него. Потому и надзор за этим также осуществляется в форме царской власти.


«Установил Всемогущий, что все руководство нашим миром, и то, что касается суда над делами наделенных свободой воли, и то, чему должно произойти с миром и сотворенными в нем, производится в том же порядке, как и в земном царстве, и так сказали мудрецы: “Царство небесное подобно царству земному”, т.е. через малые и большие суды, со всеми их обычаями и правилами. И потому составил Он различные суды из бесплотных существ, различных уровней и рангов, на обсуждение которых предстают все вещи, о которых должно судить, и по приговору которых происходят все вещи, и как сказал Даниэль: “По приказу ангелов дела происходят”. Всевышний же участвует во всех этих судах и влияет на них, заставляя осознавать истинное положение дел, чтобы был вынесен справедливый приговор. И есть судебные инстанции, которые возглавляет сам Творец, как сказано: “Видел я Господа, восседающего на троне Своем, и все воинство небесное стоит вокруг Него, по правую сторону и по левую сторону.” И истолковали мудрецы наши: “Одни по правую сторону, оправдывая, а другие по левую — осуждая”. И сказал Даниэль: “И вот, троны поставлены, и Ветхий днями сел, … суд сидит и книги раскрыты”» (Путь Творца, часть 2, глава 6).


В предыдущей главе мы объяснили суть высших качеств. Каждое качество сообщает в мир свое содержание: милость, суд или милосердие и т.д. И когда человек подвергается суду, каждое качество должно быть задействовано в этом суде. Каждое качество обладает своей «судейской коллегией», и через сочетание мнений и склонение чаши суда в ту или иную сторону, выходит на свет приговор.


Участие всех качеств необходимо для того, чтобы взвесить все оттенки взглядов на дела человека. Ибо точка зрения качества милости не такова, как взгляд качества суда и т.д. И суд должен появиться на свет из общего числа качеств, суть которых в раскрытии воли Всевышнего.


Нужно добавить и уточнить: на первый взгляд трудно понять, почему суд должен совершаться именно таким способом, что каждое из качеств должно представлять и выражать только свой взгляд? Почему не может сформирован единый взгляд, взвешенный и ровный, учитывающий все аспекты? Однако, уже разъяснил Рамхаль, что небесное царство подобно царству земному, а ведь у каждого человека есть свой взгляд и своя оценка, у одного преобладает суд, а у другого доброта и т.д., и необходимо найти результирующую всех этих оценок, после общего взвешивания их на чашах суда. Таков обычай царей земли, и так же заведено в царстве небесном.


И еще, ведь сам человек построен на основе этих качеств, и каждое качество, с хорошей и плохой ее сторонами, участвует в поступках человека, и поэтому необходимы оценки и взгляды этих качеств в их корне, чтобы судить о глубине деталей этих поступков.


«Однако же, главное в этом следующее: вот, мы уже разъяснили выше, сколько тонкостей есть в суде над каждым человеком. Ибо в каждом человеке вообще можно найти много аргументов по многим причинам, чтобы осудить этого человека многими различными путями суда. Также и в каждом отдельном действии его можно найти аргументы в оправдание и в осуждение во многих аспектах, потому что все в мире состоит из многоразличных сочетаний и движется многоразличными путями. Однако, все эти истинные аспекты раскрываются в судах высших миров в их правде, и каждому представителю небесного воинства, присутствующему в этом суде, раскрывается, сообразно с его особенностями, один из этих аспектов. И так всем вместе раскрываются все аспекты, ни один не теряется. И тогда все дело взвешивается во всех своих истинных аспектах, и выходит справедливый приговор. Однако же, окончательное решение принимает тот, кто возглавляет этот суд. И если это суд, угодный Всевышнему и Он председательствует на нем, то хотя все и так известно Ему, Он дает возможность каждому из Своих слуг, предстоящих Ему, высказать то, что открывается им в истинных аспектах дела, и затем выносит праведный приговор». (Путь Творца, там же).


Очи Господа осматривают землю


Хотя все открыто Всевышнему изначально и издревле, осуществление надзора происходит сообразно с делением времени, и тем порядком, который определен для человека здесь на земле, так что всегда судят человека в соответствии с тем состоянием, в котором он пребывает в данный момент, и теми делами, которые он совершает в данное время — не принимая во внимание, что будет с ним потом, хотя это уже известно.


«И еще устроил Он, что ни одно дело не предстанет ни перед одним из этих судов, пока не явятся к Нему те, кого он назначил быть ответственными за эту вещь. То есть, Он назначил Своей волей ангельских начальников над всем, что происходит в мире, и они должны явиться в высший суд и свидетельствовать о том, что они узнали и что открылось им, и только тогда эти дела предстанут перед судом. И я уже говорил несколько раз, что эти вещи никак не связаны со всеведением Творца, ибо ничто из этого не нужно Ему, ведь Он знает все предвечным Своим знанием, но так Он установил и устроил в Своей непостижимой мудрости, и в соответствии с этим порядком действует мир в реальности.» (Путь Творца, там же)


И потому поставлены «служащие», они же свидетели, следующие с человеком и свидетельствующие о всех его делах.


«И на эти пути и идеи намекают стихи Писания в своих образах, как то, что сказано: “И спустился Господь взглянуть…”, “И пришли сыны Господа предстать…”, “Очи Господа осматривают всю землю…”, “Те, кого послал Господь ходить по земле…” и другие, похожие на эти — все сказано об этих путях управления, в согласии с теми порядками, которые Он установил. А те ангелы, которых Он поставил наблюдать за происходящим в мире и свидетельствовать об этом, называются “очи Господа”. И когда раскрывается Господь в одном из тех судов, чтобы принимать решение о каком-нибудь деле, как, например, история со строителями Вавилонской башни, сказано: “И спустился Господь взглянуть…”, и так все, что похоже на это. Однако, следует тебе обратить внимание, что все сходство между этими вещами и тем, что происходит в земных царствах, заключается только лишь в порядке действий, но в самих действиях подобия нет. Потому что относительно материальных вещей все происходит так, как следует для них, а в духовных вещах сообразно с их особенностями» (там же).


Вера в особое провидение


Однако, промысел Бога не заметен в мире открыто, более того, мир действует согласно своим обычаям, скрывая волю и провидение Творца. Дорога злодеев успешна, а праведники страдают. Природа функционирует по своим законам и все это скрывает промысел Всевышнего. Тот, кто верит в индивидуальное провидение, раскрывает единство Создателя, провозглашает, что царство Его довлеет над всем, и Он наполняет все миры.


«Уповать на Господа всем сердцем и верить в особое провидение. И тем самым укрепишь ты в сердце своем полное единство, веря, что Его очи постоянно осматривают всю землю, и глаза Его направлены на все пути человека, и зрит Он в сердце и исследует внутренние органы, и тот, кто не верит в “Который вывел тебя из земли Египта”, не верит и в “Я Господь, Бог твой”, и это не есть полное единство. Ибо это отличие Израиля от всех народов, и это основа всей Торы» (Рош, Орхот Хаим, день первый).


Эти возвышенные знания обо всех деталях высшего провидения, о порядках небесного царства, о взглядах высших качеств и высших судах, о десятках тысяч миров и посланных ангелов, все это для надзора за делами человека и промысла о нем, укрепляют вера в индивидуальное провидение и праведность суда Всевышнего над человеком.


«Ибо Он, благословенно Имя Его, знает дела людей, и не скрывает взор Свой от них» — слова Рамбама в этой основе.


Знание веры 41. Испытания
Тема испытаний является ключевой для понимания индивидуального надзора. Наши величайшие мудрецы говорили об испытаниях и сопровождающих их страданиях, мы приведем их слова и постараемся разобраться в них, насколько сможем.


(…)


Испытания со стороны испытуемого


Так пишет Рамбам: «Не следует думать, что Всемогущий Бог желает проверить человека и испытать его, дабы узнать то, чего не знал о нем ранее — нет места для такой мысли, достойной воображения глупцов, лишенных всякой здравой мысли, и твердо знай это» (Морэ Невухим 3:24).


И поясняет Рамбан: «Идея испытания, как видится мне, проистекает из того, что действие человека находится полностью в его власти, если возжелает — сделает, а не возжелает — не сделает, и поэтому “испытание” так называется только с точки зрения испытуемого. Однако, Тот, Кто испытывает, т.е. Всевышний, просто приказывает превратить то, что было в потенциале, в действительную реальность, чтобы была у человека награда за хорошее дело, а не только за хорошее сердце» (Брешит 22:1).


Власть предоставлена испытуемому, но все изначально открыто Испытывающему.


Трудность в идее испытания


Рамбам определяет, что испытания относятся к тяжелым для понимания мест в Торе: «Также и идея испытаний вызывает множество сомнений, и является самой сомнительной в Торе, и Тора говорит о них в шести местах, как я поясню тебе в этой главе» (там же).


Рамбам говорит о позиции, считающей, что страдания, которые получает человек в процессе испытания, казалось бы, без всякого греха с его стороны, имеют целью увеличить его награду в мире грядущем: «И, однако, то, что распространено у людей об идее испытаний — что Бог поражает казнями и страданиями человека, без того, чтобы последний как-то согрешил, чтобы приумножить его награду — такого в Торе в открытом виде нет, и нет, собственно, ничего, что указывало бы на такую идею, кроме одного места из шести, и я затем проясню тебе, о чем там говорится.


Однако, главные слова Торы, опровергающие такое представление — это то, что сказал Бог: “Бог верный и нет в Нем беззакония”. И все мудрецы также не соглашаются с таким представлением толпы — ибо сказали: “Нет смерти без греха, и нет страданий без преступления”. И такого представления следует крепко придерживаться любому человеку Торы, в котором есть разум, а не приписывать Богу несправедливость (да не будет такого!), полагая про какого-нибудь Реувена чистым от всякого греха и совершенного, получившего то, что выпало на его долю, безвинно» (там же). В продолжении наших слов мы еще проясним мнение Рамбама.


Также и Рамбан следовал его пути, и вот какие границы и определения он дает испытаниям: «Сказано: “И Бог испытывал Авраама…” — идея испытания, как я ее понимаю, в том, что так как человеское действие полностью находится во власти человека, если захочет — совершит его, а не захочет — не совершит, то называется оно “испытанием” с позиции испытуемого, но Испытывающий, благословен Он, повелевает реализовать то, что находится в потенциале, чтобы дать человеку награду за благое деяние, а не только награду за благие помыслы, и знай, что “Господь проверяет праведника” (Теилим 11:5), и хотя Он знает про праведника, что тот исполнит Его волю, но желая выявить его праведность, подвергает его испытаниям, и не проверяет злодеев, которые не проявят послушания, и вот выходит, что все испытания в Торе — во благо испытуемого» (Брешит 22:1). Видим, что и Рамбан отвергает ту же позицию, что отверг Рамбам.


И к такому же прочному выводу Рамбан приходит в своей книге «Шаар а-гмуль»: «Но в том, что касается настоящих страданий, мы знаем, что нет у них никакой иной цели, кроме искупления». В дальнейшем мы разъясним его позицию, касательно причин страданий, сопровождающих испытания.


Трудность в словах ришоним


На первый взгляд, эти слова представляются странными, ведь, как известно, в этом заключается вся задача человека и его предназначение в этом мире: выстоять испытания, сопровождаемые страданиями, — каждый, какие ему выпали. И как сказали мудрецы наши: «Счастлив человек, стойко переносящий свои испытания, ибо нет творения, которое бы Бог не подвергал испытаниям: богатого испытывает, раскроет ли руку свою беднякам, а бедного — сможет ли вынести страдания…» (Шмот Раба 31:3)


И определяет это Рамхаль: «Получается, что основной смысл существования человека в этом мире состоит лишь в том, чтобы исполнять заповеди, служить и выстаивать испытания» (Месилат Йешарим гл. 1).


И как мы уже прояснили, говоря о надзоре суда и единства, каждая из душ спустилась в этот мир со своей личной долей испытаний, с которой ей надлежит справляться. И только посредством этого она удостаивается благого воздаяния в будущем мире. Если так, то по-простому вся идея испытаний есть то, что установлено для каждого человека с целью дать ему награду за них.


И невозможно объяснить, что все это касается только испытаний страданиями, про которые можно спросить, за что они коснулись человека, ведь Рамбам говорит в той главе об испытании чудесами лжепророка, и об испытании, связанном с Синайским Откровением — оба испытания твердости веры, а не переносимости страданий. Также и Рамбан в своем комментарии говорит об испытании царя Хизкиягу, в котором вообще не было никаких страданий.


Тема страданий без греха является отдельным разговором, связанным с темой испытаний, сопровождаемых страданиями.


Если так, то как мы можем понять слова Рамбана, что испытание касается только праведника, чтобы дать ему награду?


И еще трудно понять, ведь сам Рамбан (в комментарии на Шмот 20:17), говоря о стихе: «Ибо с целью испытать вас явился Бог», определяет испытание следующим образом: «И так, любое испытание означает проверку, как сказали мудрецы: “Счастлив человек, стойко переносящий свои испытания, ибо нет творения, которое бы Бог не подвергал испытаниям: богатого испытывает, раскроет ли руку свою беднякам, а бедного — сможет ли вынести страдания…” (Шмот Раба 31:3)»


Если так, то испытания являются уделом всех людей, и в чем тогда особенная трудность, которую обсуждают эти ришоним?


Еще надо понять, вот Мишна говорит о десяти испытаниях, которым был подвергнут наш праотец Авраам, и как следует к ним относиться, разве они не относятся к уделу Авраама, выстоять в них и достигнуть совершенства через них, и так приобрести свою долю в будущем мире?


И главное следует понять, почему Рамбам говорит толькоо тех шести местах, где упомянуты испытания в Торе, ведь следовало объяснить общую идею испытаний?


Именно в ответе на этот вопрос кроется ключ к прояснению всей темы. Начнем со слов Рамбама.


Объяснение слов Рамбама


Вот, эти слова Рамбама можно объяснить, что, разумеется, испытания являются уделом всех людей, и причины их мы объяснили выше, говоря о надзоре суда, и это вещи простые.


Однако, такое объяснение само по себе пробуждает вопрос: почему в письменной Торе указаны в качестве испытаний только эти шесть? Но очевидно, что эти места являются испытаниями не обычными, и их пришел Рамбам объяснить.


«Знай, что всякое испытание, упомянутое в Торе, не имеет никакой иной цели, кроме той, чтобы научить людей тому, что им надлежит делать и во что им надлежит верить. И получается, что испытание сделать какое-то действие, имеет целью не само это действие, но образец, на котором будут учиться и которому будут следовать». (Морэ Невухим — там).


Таким образом, мы имеем принципиальную разницу: все другие испытания имеют целью само действие, само испытание, т.е. то, как человек поведет себя в нем. Но те шесть испытаний имеют целью другое, нежели само действие, и поэтому Тора говорила о них особо, дабы научить людей тому, что должно быть выучено из них, ибо в этом их назначение.


Объяснение испытаний, написанных в Торе


И объясняет там Рамбам те полезные вещи, которые мы учим из всех тех испытаний:


Испытание чудесами лжепророка (Дварим 13:4): «Чтобы знать, любите ли вы Господа», т.е. целью его является распространить в мире вашу стойкость в вере, что вы не поддаетесь обману чудесами лжепророка, и это укрепит каждого, исповедующего истинную веру.


Испытание маном (Дварим 8:2): «Чтобы истязать тебя и испытать» — чтобы распространить в мире, что Всевышний заботится о тех, кто прильнул к Нему, даже в тех местах, в которых нет (естественным образом) источника пропитания. И эта идея содержится во втором месте, где упомянуто испытание маном, чтобы укрепился исповедующий эту веру, что каждый, прильнувший к Творцу, получает пропитание от Него в любом месте.


Третье место, в котором говорится об испытании маном, на первый взгляд показывает, что цель испытание — благовоздаяние в будущем (Дварим 8:16): «Кормящий тебя в пустыне маном, которого не знали отцы твои, чтобы истязать тебя и испытывать, чтобы дать тебе благо в последствии». И здесь также объясняет Рамбам, что не это имеется в виду в стихе. Но подразумевается либо то, что сказано в двух предыдущих стихах, говорящих о мане, либо что целью этого истязания является формирования привычки справляться с лишениями и трудностями, укрепить в их сердце черту храбрости и решительности (которая приобретается через ограничение удовольствий и приумножение испытаний), чтобы они смогли набраться храбрости в своем сердце, когда будут воевать с народами, входя в страну Израиля.


Испытание, написанное про Откровение на горе Синай (Шмот 20:17): «Ибо для того, чтобы испытать тебя, явился Бог» имеет целью укрепить их веру, чтобы не дрогнули их ноги в последующих испытаниях, как лжепророки, например, или как Рамбам объясняет в своем послании: «То есть, то, что открылось им в этом событии, было для того, чтобы смогли они выстоять в любом испытании, которое коснется их в конце дней, чтобы сердце их не отошло в сторону и они бы не согрешили».


Целью же испытания в жертвоприношении Ицхака являются две вещи: первая — сообщить предел любви к Богу и предел трепета перед Ним, которого способен достичь человек в своем служении Творцу. И вторая — сообщить силу веры пророка в то пророчество, которое ему открывается, и что он готов без колебания заколоть своего сына в жертву, как ему было повелено.


Объяснение слов Рамбана


«Знай, что “Господь испытывает праведника” (Теилим 11:5), зная, что праведник исполнит Его волю, и желая выявить его праведность, повелевает ему выдержать испытание, злодеев же не проверяет, ибо они не станут слушать. Итак, все испытания в Торе — во благо испытуемого» (там).


Разумеется, Рамбан следует пути Рамбама, что вот эти испытания, записанные в Торе, отличаются от других испытаний, которые касаются всех людей. Но относительно цели этих испытаний, Рамбан говорит нечто другое, а именно, что главная их цель — благовоздаяние испытуемому.


И на первый взгляд, это не так понятно, ведь это то самое воззрение, которое отвергли наши учителя, как мы сказали выше!


Чтобы объяснить все это, нужно приобщить слова Рамбана в «Шаар а-гмуль», там он пространно изъясняет свое мнение, что нет страданий без греха: «И если спросишь и скажешь, что ведь мы ясно видим в Торе, что есть страдания, ниспосылаемые как испытания, как например: “И Бог испытывал Авраама”, а также “Чтобы истязать тебя и испытывать, знать, что в сердце твоем, будешь ли соблюдать заповеди Его или нет”? Ответ на этот вопрос: да, это так, и таково правило, что Всевышний ниспосылает испытания, однако, не каждого, но испытывает Он любящих Его, как сказано: “Господь проверяет праведного” (Теилим 11), так учили мудрецы наши в Брешит Раба (гл. 55): как горшечник проверяет свой гончарный круг, он смотрит не на бракованные сосуды, которые ударишь разочек — и они уже ломаются, а чем проверяет? Хорошими сосудами, по которым даже если стучит несколько раз, они не ломаются, так и Всевышний не злодеев испытывает, которые не могут выстоять, а кого же Он испытывает? Праведников, как сказано: “Господь праведного проверяет” и написано: “И Бог испытывал Авраама”».


И здесь объясняет Рамбан суть этого испытания: «В чем же состоит это испытание? В том, что выпадет ему, в его служении Всевышнему и исполнению заповедей, труд и беспокойство! Ибо есть люди, которые исполняют заповеди и совершают добрые дела, имея богатую руку, пребывая в покое и достатке, но, оказавшись в стесненных обстоятельствах, или когда служение Богу сопряжено с большим трудом и напряжением, перестают их исполнять, поэтому Бог ставит боящихся Его в несколько трудные ситуации испытаний, дабы приняли на себя заповеди и делали их даже, когда тяжело, чтобы награда их за эти заповеди была увеличена многократно» (там).


Чтобы прояснить слова Рамбана, следует поговорить детально.
Знание веры 42. Книга Иова. Праведник желает испытаний
Праведник желает испытаний


Приведем здесь слова Рамхаля, которые касаются отношения самого праведника к испытанию, и они будут дополнением к словам Рамбана: «Однако, чтобы беды и притеснения не были трудностями и препятствиями к любви к Богу, следует человеку дать себе два ответа: один ответ годится для всех, а второй — для мудрецов, обладающих глубиной знания. Первый ответ: “Все, что делается Небесами — во благо” (Брахот 60), то есть, даже то страдание притеснения, которое кажется человеку злом, на самом деле есть истинное благо, подобно врачу, отрезающему плоть или орган, которые испортились, чтобы остальное тело оставалось здоровым и не умерло, хотя действие выглядит как жестокость, на самом деле является истинным милосердием, чтобы впоследствии человеку было хорошо, и человек не перестанет любить врача из-за этого действия, но напротив только станет любить еще больше, также и здесь, когда человек поразмыслит над тем, что все, что с ним творит Бог, творит во благо, касается ли это его тела, касается ли это его имущества, и хотя он не видит и не понимает, каким образом это ему во благо, но это без всякого сомнения есть его благо, тогда любовь его к Богу не ослабнет ни из-за какого притеснения, ни из-за какой беды, но более того, возгорится с большей силой и будет постоянно только возрастать.


Однако те, кто обладает истинным знанием, не нуждаются даже и в этом объяснении, потому что они не видят себя в центре происходящего вовсе, но вся молитва их о том, чтобы слава Всевышнего была приумножена, и чтобы они смогли доставить Ему наслаждение, и чем больше препятствий выпадет им, и им понадобится больше сил, чтобы устранить их, то сердце их будет крепнуть и возрадуются они возможности показать крепость своей веры, как боевой генерал, отмеченный знаками доблести будет выбирать самые сложные бои, чтобы показать свою силу победой в них, и уже известно это о всяком любящем человеке, что он будет рад, если представится ему возможность показать предмету своей любви, каких вершин достигает сила его чувства» (Месилат Йешарим гл. 19).


Так как эти испытания выпадают лишь праведным, нет смысла вопрошать вообще о страданиях, которые их сопровождают, потому что праведника они вовсе не являются страданиями, но напротив, он рад им и желает их.


Для праведника испытания являются качеством благодеяния


«Это качество является качеством благодеяния, а не качеством мести и причинением бедствий, потому что Он испытывает тех, о ком известно Ему, что он останется совершенным в этом испытании, чтобы приумножить награду его, как мы сказали, и потому подвергся Авраам испытанию, чтобы принять это великое служение, и награда его будет вечна, как сказано: “Клянусь Я Собой, сказал Господь, за то, что ты сделал это дело…”, и потому подверглись испытанию сыны Израиля в пустыне, чтобы перенесли они трудности путешествия по пустыне и страх того, что может случиться с ними, во имя Всевышнего и Его Торы, и удостоились бы награды за это, как сказано: “И помни всю дорогу, которой вел тебя Господь Бог твой эти сорок лет в пустыне, чтобы истязать тебя и испытывать, знать, что в сердце твоем”, и еще: “Вспомнил Я тебе добродетель юности твоей, любовь обручения твоего, как ты шла за Мной по пустыне, по земле незасеянной”. Получается, что это испытание является качеством благодеяния, ибо человек получает за него награду, и имя Всевышнего превозносится благодаря ему, потому что оно выявляет, насколько сильной может быть любовь к Нему и трепет перед Ним в сердцах Его слуг, сколь прилежно они исполняют Его заповеди и делают Его волю подобно их воле» (Рамбан, там).


И такой же смысл, отличный от понимания Рамбама, видит Рамбан в испытании маном: «Также и то, что сказано про ман: “Вот, Я посылаю вам хлеб с небес, и выйдет народ и будет собирать каждый день еду на каждый день, дабы испытать его, будет ли следовать учению Моему или нет” — испытание это для Израиля есть исключительно проявление качества милосердия, ведь их еда посылается им отдельно на каждый день, и выходят они в пустыню великую и страшную, безо всякой пищи, уповая на Всевышнего и Его пророка, это то, что написано: “Кормящий тебя в пустыне маном, которого не знали отцы твои, чтобы истязать тебя и испытывать, чтобы дать тебе благо в будущем”».


Таким образом, мы получаем ответ на наш вопрос: мнение Рамбана никоим образом не совпадает с «мнением толпы», что страдание — это беда на данный момент, чтобы дать благо в будущем: «итак, мы выучили, что испытание дано не для того, чтобы подвергнуть человека страданиям, которые умертвят его или превратят его жизнь в сплошной позор и пытку, лишая его возможности служить Творцу и изучать Его Тору, но это есть беспокойство, результат которого — покой, и труд — в конце которого радость и умиротворение, тем более нет в испытании страданий, результат которых стирание имени и потеря этого мира, поэтому не следует путать испытание со страданиями, оно не есть ни страдания из любви, ни страдания искупления, но есть лишь обильное проявление качества благодеяния» (там же).


И все же мнение Рамбана требует пояснения


Следует внимательно рассмотреть два испытания, упомянутых в Торе — ведь согласно мнению Рамбана, эти испытания предназначались праведникам, которые, как заранее известно, не споткнутся в них, и цель их дать благо тем, кто выстоял в них.


Предварим следующее: Рамбан там задает сам себе вопрос из рассказа об испытании царя Хизкиягу, которое он не выстоял: «И если спросишь меня и скажешь: ведь вот, Хизкиягу получил испытание и не выстоял его, как сказано: “И также при послах правителей Бавэля, посланных к нему спросить о знамении, бывшем на земле, оставил его Всесильный, дабы испытать его, и открыть все, что у него на сердце”» (Диврей а-йамим II, 32:31) — на первый взгляд, это, действительно, не совпадает с его словами выше!


Но отвечает Рамбан: «Никогда не испытывал Всевышний того праведника и не просил у него ничего, но он по своей воле согрешил», и в этом смысл слов: «оставил его Всесильный, дабы испытать его», т.е. не сотворил с ним чуда и не помог ему в том деле, подобно чуду, которое сотворил с ним в истории с Санхеривом и излечением от болезни, но здесь предоставил его самому себе, ибо согрешил после исцеления своего, как написано про него (там же: 25): «Но не воздал Хизкиягу за благодеяние, ему оказанное, ибо возгордилось сердце его», поэтому и Святой, благословен Он, оставил его в собственной власти, и превознеслось сердце его и преткнулся он, и это соответствует правилу: «Идущий оскверниться, открывают ему, а идущему очиститься — помогают» (Йома 38б, там же).


Учитывая эти слова, рассмотрим испытание с маном


Ведь сыны Израиля не выдержали испытание маном, и это одно из десяти испытаний, за которые был вынесен приговор поколению пустыни, что они не войдут в страну Израиля, а по мнению рабби Акивы у них даже нет доли в будущем мире, получается, таким образом, что это испытание не было им во благо!


Рамбан сам обсуждает это испытание: «И потому испытывали сыновей Израиля в пустыне, чтобы они научились переносить тяготы шествия по пустыне и страх перед происходящим там во имя Всевышнего и Его Торы, и получили бы награду за это, как сказано: “ И помни всю дорогу, которой вел тебя Господь Бог твой эти сорок лет в пустыне, чтобы истязать тебя и испытывать, знать, что в сердце твоем”, и также: “Вспомнил я тебе добро юности твоей, любовь твою подвенечную, когда ты следовала за Мной по пустыне, по земле незасеянной”, получается, что это испытание есть проявление качества благодеяния, ведь человек получает за него награду» (там же)


И следует объяснить, что есть разница между испытанием отдельного человека и испытанием всего народа Израиля. В испытание одного — награда должна быть получена именно тем самым человеком, ведь иначе в нем нет никакого благодеяния, и это не испытание во благо. Однако, в испытании всего народа Израиля — в этом случае, даже если благодеяние происходит спустя поколения, но в нем есть общее благо для всего Израиля, связанное с их сохранностью в вечности, это считается испытанием во благо. Коли так, то хотя и само поколение пустыни не выиграло от этого испытания, но народ Израиля в истории поколений, его заслуга хождения по пустыне считается его благом и защищает их: «Вспомнил я тебе добро юности твоей, любовь твою подвенечную, когда ты следовала за Мной по пустыне, по земле незасеянной»!
Знание веры 43. Книга Иова. Испытание Синая, Авраама, Иова
Испытание Откровением на горе Синай


Следует прояснить еще одну тему из числа испытаний, упомянутых в Торе, а именно, Откровение на Синае и дарование Торы. Говоря об этом, нужно вновь привести слова Рамбана, который объяснил это испытание в ином смысле, чем другие испытания праведных, и написал там: «По моему разумению, это испытание в прямом смысле — то есть, говорится, что вот возжелал Бог испытать вас, будете ли соблюдать заповеди Его, ибо устранил из сердца вашего всякое сомнение, и теперь смотрит, любите ли вы Его и желаете ли Его и Его заповеди. И так всякое слово “испытание” означает проверку, “поступать так, ибо я не пробовал” (Шмуэль Алеф 17:39), т.е. “никогда не проверял себя в том, чтобы поступать так”. И может статься, что испытание это будет в благе, ибо господин иногда проверяет раба своего тяжелой работой, чтобы узнать, выдержит ли он ее ради любви к нему, а иногда даст ему благо, чтобы узнать, воздаст ли он ему за оказанное добро добром и прибавит ли к своей работе и славе, которые он оказывает своему господину, как сказали мудрецы: “Счастлив тот, кто выстоит в испытаниях” (Мидраш Шмот Раба, 31:20), ибо нет такого создания, которое не испытывал бы Господь. Богатого испытывает, будет ли рука его открыта бедным, бедняка испытывает, сможет ли выдержать истязания и т.д. И потому сказано в Писании: “Благо дал вам Бог, чтобы явить вам славу Свою, ибо не делал такого ни с одним народом, и это для того, чтобы испытать вас, воздадите ли Ему благом за благо, которое сделал вам, чтобы быть вам народом удела Его”, как сказано: “Господу воздадите ли так” (Дварим 32:6), и сказал: “Лишь вас знал Я из всех семейств земных, потому и взыщу с вас за все грехи ваши” (Амос 3:2), ибо народы не должны Мне подобно вам, которых познал Я лицом к лицу» (Шмот 20:17).


По мнению Рамбана, испытание, о котором говорится здесь, в Откровении на Синае, состояло в том, будут ли соблюдать заповеди, данные там, во всех поколениях, как полагается по уровню Раскрытия, которого они удостоились. И это то же испытание, которое присуще каждому человеку. Ибо это есть основа всех испытаний, связанных с исполнением Торы, и многие падают в них. И конечно, то испытание, о котором говорится здесь, не есть испытание из числа испытаний праведников, о которых мы много говорили до сих пор.


Девять испытаний нашего праотца Авраама


В свете того, что мы объяснили до сих пор, следует поразмышлять о других испытаниях, которым подвергся наш праотец Авраам. В Письменной Торе они не были названы словом «испытание», но в Мишне — да, и мы приводили Мидраш Раба про все испытания, удел всего человечества. И следует сказать, что девять испытаний Авраама были схожи со всеми другими испытаниями, и лишь десятое испытание, которое названо в Письменной Торе испытанием, отличается от них по смыслу, как мы объяснили выше.


И однако, все еще необходимо разобраться во всей этой теме.


От этих слов перейдем к размышлению об испытании Иова.


Испытание Иова


Рамбам не перечисляет испытание Иова среди остальных (шести) испытаний, написанных в Торе. Также и в начале книги не написано, что Всевышний испытывал Иова. В соответствии с текстом, страдания Иова начались после доноса Сатана. Однако, Рамбам склонен считать, что весь рассказ об Иове есть притча, а весь смысл книги состоит в том, чтобы привести разные мнения в теме божественного надзора и научить верному взгляду. Согласно этому мнению, испытание Иова, действительно, имеет отношение к тем шести испытаниям, ведь смысл всех их — быть уроком для последующих поколений.


Также и по мнению Рамбана не следует относить испытание Иова к испытаниям праведных, ведь Иов не устоял в своем испытании. Согласно мнению Рамбана в толковании ответа Элиу, испытания Иова имели целью исправление его греха.


Мудрецы раскрыли нам: «Трое были в том совете (фараона): Билам, Иов и Итро. Билам, который советовал поработить евреев, был впоследствии убит. Иов, который промолчал, был осужден на страдания» (Мидраш Шмот Раба 1:9). Получается, по этому мнению, страдания Иова были искуплением его греха. Такая позиция никак не отражена в самом тексте книги Иова. Ни в ответе Элиу, ни даже в ответе Творца. В этих двух ответах подвергаются критике друзья Иова за то, что не говорили с ним справедливо, обвиняя его в грехах, которые он не совершал. Наши мудрецы истолковали эту книгу, не соотносясь в принципе с этим мидрашем, который снимает все претензии относительно страданий Иова.
Знание веры 44. Праведник, которому плохо
Книга, посвященная теме надзора


Эта книга полностью посвящена той самой основе веры, которую мы сейчас разбираем: «Ибо это притча, призванная изложить взгляды людей на божественный надзор» — Морэ Нэвухим (3:22). Важность этой книги подчеркнули наши учителя: «Это притча, в которой содержатся грандиозные загадки и тайны мироздания. И в ней прояснены величайшие сомнения и открыты истины, выше которых нет» (там же).


«Известно, что так как эта тема — одна из краеугольных камней в Торе, и при первом рассмотрении она вызывает огромную сложность в разумении, нам дана книга, целиком особо посвященная этому вопросу — книга Иова. Один из наших мудрецов сказал, что написал его Учитель наш Моше, и Всевышний поведал ему об этом человеке (Иове) и его друзьях, так же, как Он рассказал ему историю книги Брешит и повелел записать ее, ибо она является корнем веры и основой Торы» (Рамбан, предисловие к комментарию книги Иова).


«По теме надзора дана нам важная и великая книга, это книга Иова, которую мудрецы наши относили к авторству Моше Рабейну, говоря: “Моше Рабейну написал свою книгу и книгу Иова”» (Рабейну Бехайе, Кад а-Кемах, надзор).


Мы уже объяснили, что сомнения в вопросах надзора являются корнем вероотступнических идей: «Философы говорили про благословенного Бога, о Его знании о том, что вне Его, весьма недостойные вещи и споткнулись настолько, что уже не восстанут ни они, не следующие за ними в этом воззрении. Я сообщу тебе позже те сомнения и ошибки, которые вынудили их говорить неправду в этом деле» (Морэ Нэвухим 3:12).


Рамбам объясняет причину, приведшую их к этому воззрению:


«По большей части, тем, что привело их к такому мнению — во-первых, то, что, на первый взгляд, видится отсутствия порядка в судьбах людей, то, что жизнь некоторых праведников неустроенная и болезненная, а некоторые злодеи живут хорошо и приятно» (там).


Также говорит и Рамбан: «И есть вещь, заставляющая скорбеть сердце и страдать мысль, и от нее одной потянулись многие во всех поколениях к полному вероотступничеству. И это то, что в мире усматривается несправедливый суд, праведник, которому плохо, и злодей, которому хорошо. Ибо говорят: почему успешна стезя такого-то?! А такой-то и такой-то, которых мы знали как праведников, погибли!? Таков корень бунта против Бога во всяком народе и языке» (там)


Слова Рамбама и Рамбана


Мы привели слова наших учителей, которые объясняют, что темой этой книги является разбор воззрений на тему надзора. Рамбан особо подчеркивает трудность, с которой работает эта книга, а также определяет позицию Рамбама в этом вопросе, приведем его слова:


Праведник, которому плохо, и злодей, которому хорошо


«Так же учили мы и в Брешит Раба (гл. 33, 1): “Рабби Акива говорит: И тех, и других, судит Он строго, опускаясь вглубь до бездны. Вдается в мельчайшие детали с праведными и взыскивает с них за те немногие злые дела, которые они совершили в этом мире, чтобы дать им покой в будущем мире, дает мир злодеям в награду за те немногие заповеди, которые они исполнили в этом мире, чтобы взыскать с них в будущем веке”…»


«Как у праведников есть много путей для очищения, так есть и у злодеев. Бывает, что со злодеем не расправляются немедленно, но ждут, чтобы дать ему награду за немногие добрые дела, которые он совершил, как мы говорили уже об этом. Бывает, что дают ему жизнь в мире и покое в заслугу дел отцов его, как об этом сказано: “Дети внуков твоих сядут на троне Израиля” (Млахим II 10). Бывает, что долготерпят ему, доколе не принесет совершенное покаяние, как было с царем Менаше. И есть гаоны, которые говорили, что Святой, благословен Он, дает покой злодеям, чтобы испытать этим людей греха и лукавства, которые затвердевают в своем злодействе и говорят: “Вот эти злодеи, но они пребывают в мире и преуспевают”, “Зря служить Богу, и в чем выгода блюсти завет Его” (Теилим 73). Но благословен знающий Истину» (Шаар а-гмуль).


Если так, то беды, которые постигают праведника за немногие грехи, совершенные им, и благодеяния по отношению к злодею, исполнившему немного заповедей, не должны пробуждать сомнений в вере.


То же касается и страданий народа Израиля


«Согласно этому принципу, большая часть народа Израиля испытывает беды и страдания в этом мире, более других народов. Почему так? Потому что любой народ обязательно совершает иногда праведные и благодетельные поступки, и Израиль обязательно совершает иногда грехи. Но народы, поклоняющиеся идолам, спускаются за свой грех идолопоклонства в ад и погибель, удел же Израиля — жизнь, ибо они прилепляются к Творцу всего сущего, благословен Он. Потому и суд строг ко всему Израилю, чтобы рассчитаться с ними за грязь грехов их в этом мире, а качество добра распростерто над народами, чтобы заплатить им их награду в этом мире за достойные поступки и праведные дела, которые они совершают, и об этом сказано: “Лишь вас знаю Я из всех родов земли, потому и взыскиваю с Вас за все грехи ваши”» (там же).


И так свидетельствует пророк: «О чем сказано: “Я истязал их и укрепил мощь их, а они мыслят обо Мне зло”.(Ошеа 7:15)? Сказал Святой, благословен Он: Я буду предавать их истязаниям в этом мире, чтобы укрепить мощь их в будущем мире, а они мыслят обо мне зло» (Бавли, Авода Зара 4а).


Коли так, почему же многие смущаются в этих вопросах


«Если же спросишь ты и скажешь: вот, раскрыли нам мудрецы эти пути, которые они получили по преданию и которые выучили из стихов Торы и пророков. Но если так, почему же пророки вопиют об этих вопросах, чему удивился пророк Йирмеягу, говоря про злодеев (гл. 12): “Праведен ты, Господь, когда буду спорить с тобой, но говорю с тобой о справедливости: почему стезя злодеев успешна?”, и Давид сказал (Теилим 73): “Лишь впустую очистил я сердце свое, и омыл чисто ладони свои…”, и вопросил пророк Йешаягу (гл. 63) о праведниках: “Почему уводишь Ты нас от путей Своих, Господи, скрепляешь сердце наше от страха перед Тобой”, и говорил Хавакук про тех и других: “Ибо злодей окружает праведника, потому и суд несправедлив”, а Иов и друзья его спорили про эти вопросы так много, да и сами мудрецы наши высказались (Авот гл. 4, мишна 15): “Нет у нас ни покоя злодеев, ни страданий праведников”». Такой вопрос ставит там Рамбан.


Отвечая на него, он начинает с рассмотрения спора амораев, бывают ли страдания без предваряющего их греха.
Знание веры 45. Страдания без греха
Страдания без греха


«Знай, что есть некоторые из наших учителей, оспаривающих этот принцип» (Бавли Шабат 55а). Есть те, кто говорит: нет смерти без прегрешения и нет страданий без преступления, но слова эти отвергнуты в Гемаре в том, что касается смерти без греха, ибо есть те, кто умерли из-за наущения древнего змия, то есть, греха первого Человека, который был приговорен за этот грех к смерти как своей, так и его потомков, подобно тому, что говорится про Эли и дом его. Однако, в том, что касается невозможности страданий без преступления, эти слова не были отвергнуты, но если даже ты скажешь, что они отвергнуты во всем, то ведь и смерть, и страдания связаны с грехом прародителя, подобно наущению змея, о котором говорил возражающий, но нет смерти и страданий без всякой вины в мире, и сказали в трактате Брахот (6а): просил Моше сообщить ему пути Всевышнего, и было дано ему, как сказано: «Сообщи мне пути Твои», сказал Моше Создателю: «Владыка мира! Почему есть праведник, которому плохо, и праведник, которому хорошо, злодей, которому плохо, и злодей, которому хорошо?», ответил ему Святой, благословен Он: «Праведник, которому хорошо, — это совершенный праведник. Праведник, которому плохо, — несовершенный праведник. Злодей, которому хорошо — не совершенный злодей. Злодей, которому плохо, — совершенный злодей». Это следует понимать так, как мы объяснили выше, про воздаяние немногих грехов в этом мире, дабы очистить праведника полностью и погубить злодея полностью в будущем мире.


И еще сказали другим языком про праведника, которому хорошо, что это праведник сын праведника, а праведник, которому плохо, — праведник сын грешника и т.д. И сказали в Гемаре, что автор этого высказывания спорит с рабби Меиром, ибо так учил тана от имени рабби Меира: «не сообщили Моше этого принципа, как сказано: “И помилую Я того, кого помилую, и пожалею того, кого пожалею”, хотя он и не достоин, то есть не представляется людям достойным милосердия, и это значит, что этот принцип не дан в познание человеку» (там же).


Это не претензия, а выражение боли


«И вот, сообразно с первым мнением [что нет страданий без греха], всему есть известное объяснение и вразумительная причина, а то, о чем говорят пророки и вопиют об этом, является ничем иным, как криком больного, страдающего в своей болезни, и говоря о ее тяжести, восклицает о суровости своих страданий и боли, как его постигло все это, и где взять силы, чтобы терпеть эти тяжкие страдания. То есть пророки вопрошают Творца, говоря Ему: Владыка мира, зачем Ты пользуешься этим принципом, заставляя нас проводить дни наши в смятени, а злодеи, посягающие на святыни Твои, живут в мире спокойно и безмятежно. Хотя знают они, что принцип этот Истина и суд справедлив» (там же).


Царь Давид посвятил этой теме главу в Теилим (гл. 73): «И в ответ на это сказал Псалмопевец, после того, как пожаловался на этот принцип: “А я — едва не подломились ноги мои, чуть не поскользнулись стопы мои, ибо позавидовал я беспутным, увидев благоденствие нечестивых”, закончив эти слова вопросом о злодее, которому хорошо. И еще сказал про праведника, которому плохо: “Поэтому обращается народ Его туда же, и пьют воду полной чашей… Действительно, напрасно очищал я сердце свое и омывал в невинности руки свои. И поражаем был я каждый день”.


И вновь ответил на все эти вопросы: “И думал я: как понять это, трудно было это в глазах моих, пока не пришел я в святилище Бога; тогда понял я конец их”. То есть, два этих сомнения были большим затруднением для его мысли сперва, пока не вознес он мысль к святилищу Бога, то есть к тому, что он посвятил, предуготовил двум этим типам людей: праведникам и злодеям, тогда понял он конец их, и сделал там намек на будущий мир в стихе: “Советом Своим Ты наставляешь меня и потом к славе поведешь меня”, и на исторжение злодеев из него в словах: “Как мгновенно они опустошены были, сгинули, погибли от ужасов”. И все остальное говорится об этом» (там же).


Ответом, который успокоил Царя Давида в его сомнениях, было знание о конце пути этих двух групп людей: исторжение злодея и жизнь в будущем мире для праведника.


Таково мнение Рамбама


Рамбам пространно изъясняет мнения различных религиозных групп и философов относительно индивидуального надзора и темы страданий.


«Мы же верим, что все, что происходит с людьми, сообразуется с принципом справедливого суда, и Бог, — нет в Нем неправды, — не станет наказывать кого-либо из нас просто так, но лишь того, кто заслуживает и кому необходимо получить наказание. Это то, о чем говорит Тора учителя нашего Моше, что все следует за справедливостью суда. И с этим мнением созвучны слова мудрецов наших, которые высказались ясно: нет смерти без греха, и нет страданий без преступления. И сказали еще: той мерою, которой отмеряет человек, отмеряют и ему. Это слова Мишны. И также говорят они в многих других местах, что справедливый суд обязательно присущ Творцу, благословен Он, который награждает слугу своего за все, что тот сделал в чистоте и правде, даже если бы тот не получал этой заповеди от пророка. И который наказывает человека за любое злодеяние его, хотя бы он и получал запрета делать такое напрямую, ибо это есть вещь, которую разум находит достойной и предостерегает от нарушения этого запрета, т.е. запрета грабежа и воровства. Сказали: “Святой, благословен Он, не оставляет ни одно создание без награды.” А также: “Всякий, говорящий: Святой, благословен Он, не обращает внимания на проступки, да пропадут внутренние его. Но Он долготерпит, а затем взыскивает Своё”. И сказали: “Не подобен тот, кому заповедано, и он исполняет, тому, кто исполняет, но ему не заповедано”, объяснив, что тот, кому не заповедано, тем не менее получает награду за свое исполнение. И сообразно этому принципу следуют все слова мудрецов» (Морэ Нэвухим ч. 3, гл. 17).


Здесь Рамбам касается мнения, говорящих, что есть страдания без греха, чтобы увеличить награду праведника в будущем мире, и он отвергает это мнение: «В словах мудрецов есть добавление, которому нет аналога в Торе — и это высказывание некоторых из них: “страдания из любви” — то есть, согласно этому мнению, возможно, что человека настигнут удары без того, чтобы им предшествовало преступление — но дабы увеличить благовоздаяние ему. Таково мнение и исламской школы мутазилитов. Но нет в Торе стиха, из которого следовало бы подобное» (там).
Знание веры 46. Книга Иова — о чем она?
Книга Иова — о чем она? Позиция Рамбама


Если нет страданий без суда, то становится трудно понять суть тезиса книги Иова относительно страданий.


Отвечая на этот вопрос, Рамбам дает определение: «Главный сюжет, относительно которого расходятся воззрения персонажей книги — то, что самый большой и болезненный удар пришелся по человеку, наиболее честному и праведному из всех» (там, гл. 23).


Согласно мнению Рамбама, вся идея книги Иова состоит в том, чтобы обсуждать этот вопрос: как понять страдания человека, который видится не согрешившим вовсе.


«И представляется из слов учителя, благословенна память его, что у него вовсе не вызвал затруднения вопрос о злодее, которому хорошо, ибо это происходит из качества благости Святого, благословенно Имя Его. Но основное сомнение состоит в вопросе праведника, которому плохо; и вот здесь он объяснил, что само по себе существование мира заключено в “мир построен в благодеянии”, а те несчастья, которые происходят в мире, имеют источником самих людей, и праведник погибает по приговору, ибо смерть посылается за грех, а страдания за преступления. И это истина, учитывая то, что мы написали и на что дали намек выше, и блажен тот, кому известен истинный суд и праведный Судия» (Рамбан, Шаар а-гмуль).


По мнению Рамбама, также и страдания Иова пришли в результате справедливого суда, хотя на первый взгляд может показаться, что Иов ни в чем не согрешил.


Позиция Рамбана


«Есть среди учителей наших те, кто считает (таково мнение рабби Меира в барайте, которую мы привели выше), что хотя принципы эти действительно таковы, как мы их находим, и некоторые люди подпадают под их осуждение, но все же есть совершенные праведники, испытывающие страдания не в результате действия этих принципов, и есть совершенные злодеи, пребывающие спокойно и тихо в мире, и именно к этой категории относятся увещевания Иова, которого постигли страдания совершенно не за совершенный грех, как он думал, и как сказано о нем устами Сатана, который вообще не говорил о каком-либо его грехе, но лишь “разве безвозмездно боится Иов Бога? …”, и если скажем мы, что нашли какую-то вину Иова, или станем искать какой-то подвох в его делах, все равно вопрос Иова касается праведного, совершенного со всех сторон, которого постигли страдания, и он умер в них и имя его стерлось без всякой вины с его стороны, каким образом возможно такое в стезе Господа, и на такие слова нет ответа по мнению людей, но только с позиции Всеведущего Бога, благословен Он.


Так сказали про рабби Акиву (Бавли, Менахот 29б), что Всевышний показал его Моше Рабейну в пророческом видении, и Моше сказал: “Владыка мира! Ты показал мне Тору его, покажи же мне награду его. Увидел, что плоть его режут как в лавке мясника. Сказал: Владыка мира! Такова Тора и такова награда за нее?! Ответил ему Бог: молчи, ибо таков был замысел Мой”. В этом рассказе хотели мудрецы подчеркнуть, что смерть рабби Акивы в этих страданиях предназначена вовсе не для того, чтобы очистить его от немногих прегрешений, ибо он был праведником во все дни его, но что здесь есть тайна, и таков был замысел Господина замыслов, благословен Он, таково было Его желание и Его воля» — Шаар а-гмуль.


И так же относительно злодея, которому хорошо, объясняет Рамбан: «Ибо те злодеи, отвергающие Бога, говорящие: не Он это, не заслуживают благого воздаяния никогда вообще, ибо не сделали они ничего доброго с позиции Бога» (предисловие к книге Иова).


По мнению Рамбана, вопрос относительно праведника, которому плохо, продолжает быть актуальным и для того, кто полагает, что есть страдания без греха (и так было с рабби Акивой), ибо разве праведник не может получить свой стол в обоих мирах? И Иов, ведь он был «праведником, совершенным со всех сторон», и здесь мы видим расхождение с позицией Рамбама.


То же касается и вопроса о злодее, которому хорошо — речь идет о том, кто отрицает Самого Творца, — такому не полагается никакой награды даже за благое дело, здесь тоже несовпадение с позицией Рамбама.


Обязанность изучать эти вопросы


С целью прояснить ответы на эти претензии и была написана книга Иова. Мы займемся этими темами в особой главе, где объясним аргументы Иова и ответы его друзей.


Но даже после всех ответов нет человека, который может досконально знать пути Творца, и следует лишь иметь твердую веру в справедливость Его суда и истинность праведности Благословенного.


«И если спросишь ты нас: ведь коли есть тайна в этом суде и нам следует верить в правдивость истинного Судии, благословен Он и превознесен, зачем же ты утруждаешь нас и указываешь нам изучать ответы, которые мы истолковали, и тайны, на которые намекнули, и недостаточно нам упования, о котором говорим мы в итоге, что нет перед Ним ни неправды, ни забвения, но что все дела Его справедливы!?» — эту претензию озвучивает Рамбан, указывая на ее ошибочность с нескольких сторон:


«Такова претензия глупцов, презирающих мудрость, ибо велика польза нам от изучения, о котором мы говорили, ибо мы умудряемся и познаем Бога из путей Его и деяний». Это первая причина: обязанность человека состоит в том, чтобы учиться и познавать пути управления Творца Своим творением. И как мы объяснили, говоря о первой из основ веры, в этом состоит цель обнаружения Себя Творцом Его творениям, чтобы они познавали волю Его из Его раскрытия в творении, таковы Его праведные и прямые пути управления. И в этом цель сотворения человека: «Разуметь и познавать Меня».


«И еще, чтобы мы делались верующими и уповающими в вере нашей в открытое и в тайное более прочих, ибо мы выучим тайное из явного, познаем праведность суда и справедливость закона, и в этом обязанность всякого сотворенного, который служит из любви и трепета, исследовать в своей мысли справедливость закона и праведность суда, насколько ему это возможно, и таковы пути мудрецов, которые мы разъяснили, чтобы мысль его успокоилась в этой теме и предстала ему истинность суда Творца в том, что постигает его, и познает он праведный суд в том, что скрыто от него». Таковавторая причина: через познание того, что доступно познать о путях Господа, удостоится человек совершенной веры и совершенного упования на праведное руководство Всевышнего, и выучит тайное из явного даже в тех вопросах, которые нет у него возможности постичь, поймет справедливость суда Творца. И все это через постижение и ясное понимание принципа необычайной благости Его и прямоты Его верного управления.


«И тем более, что слова о тайне, про которую мы упомянули, не оставят у человека никакого затруднения, и не найдет он достаточного ответа ни в коем случае, и если захочет положить конец своей мысли в этом, то имеет право, ибо это ответы, достаточные для всего управления творениями».  Такова третья причина: знание тайны, открывшейся через Элиу, представляет собой ответ на вопрос о праведнике, которому плохо, и о злодее, которому хорошо, как будет разъяснено в дальнейшем.


«И про все это сказал Элиу: “Обращу взор свой вдаль и Создателю своему воздам праведность”, т.е. что обратит мысль свою к пределам возможности постижения, чтобы дать объяснение и оправдание божественного суда, и после всего этого воздаст праведность своему Создателю, благословен Он. Ибо тот смысл, который он обнаружит в своем постижении, послужит доказательством всего далекого и тайного, ибо праведен Бог и честны дела Его» — Рамбан, Шаар а-гмуль.
Знание веры 47. Аргументы Иова и ответы его друзей
В этой главе мы приведем коротко и по существу основные толкования, которые донесли до нас Рамбам и Рамбан относительно воззрений, приведенных в этой книге, посвященной теме надзора.


Толкование Рамбама


Как мы уже привели выше, Рамбам поясняет, что книга Иова написана для того, чтобы изложить различные воззрения на тему надзора, и, разумеется, преподнести нам истинный взгляд на него — взгляд нашей Торы. Фоном для изложения этих воззрений служит рассказ об Иове.


«И удивительным в этом рассказе является тот факт, что Иов не охарактеризован как мудрец, и не сказано: “человек мудрый” или “разумеющий”, или “понимающий”, но он описывается нравственным совершенством и праведностью поступков. И это потому, что если бы он был “мудрым”, не стал бы смущаться сомнениями относительно происходящего с ним, как мы разъясним позже» (Морэ Нэвухим ч. 3, гл. 22).


Удивительная вещь, на которую Писание намекает тем, что не назвало Иова мудрым, но лишь совершенным нравственно и в поступках, что если бы он обладал величием в мудрости, то беды, постигшие его, не вызвали бы в нем сомнений в вере (и уж тем более к вероотступничеству), но напротив — эти испытания вознесли бы его к новой вершине и даже к уровню пророчества — которого он достиг после увещевания Элиу. Эта основа важна для понимания поведения Иова и для понимания ответа Элиу, о которых пойдет речь далее.


Страдания Иова


«И еще нужно учесть, что о произошедшем с Иовом говорится сообразно уровням характеров людей. Ибо есть люди, которых не так задевает и не обратится сердце их на потерю имущества, и это будет в его глазах легким событием, но он вострепещет от вести о смерти сыновей и погибнет от волнения. Есть люди, которые в состоянии перенести и весть о смерти детей и не обессилеют от этого, однако ужас боли никто из чувствующих не в состоянии перебороть. И хотя все люди, то есть, толпа, превозносят Бога языком своим, называя Его справедливым и благим в те дни, когда они преуспевают и пребывают в покое, или даже в момент бед, которые они в состоянии пережить, но если настигнут их такие страдания, которые описаны в книге Иова, то некоторые из них отступят и начнут верить в отсутствие порядка во всем мироздании, когда потеряют имущество, а некоторые продолжат верить в справедливость миропорядка, даже испытав материальную потерю, но если коснется его рана смерти детей — не вытерпит. Некоторые же смогут перенести и не смутятся в вере даже из-за гибели детей своих, но когда дело дойдет до физических болей их тела — никто не сможет устоять, но начнет стенать и вопить о несправедливости, в сердце своем или устами» (там же).


Все это вместе соединилось в страдания, которые были в испытании Иова. Это беды «по уровням характеров людей», но для человека, совершенного в своей мудрости и постижении Творца, счастье и жизненный успех состоят только в одном: истинное соединение с Творцом. И будь Иов велик в мудрости и познании Бога, остался бы в своей вере и перенес бы те испытания. К этому уровню Иов пришел только после слов Господа, обращенных к нему.


Донос Сатана


Рамбам, исследуя тонкости формулировок стихов, обращает внимание на разницу между силой (ангельским уровнем) Сатана и другими силами (ангелами — сынами Божьими), которым даны поручения в качестве посланников Бога. Сила Сатана — он же злое начало, и он же ангел смерти — есть сила производная, а не являющаяся целевой сама по себе. Святой, благословен Он, не производит зло, но в силу порождений, свойственных миру материи, воображения и всевозможных страстей, актуальное зло создается в мире. Сатан есть доносчик, обвинитель, и он приносит страдания и смерть. Но ему не подвластна духовная часть — душа человека.


Чем больше человек отстраняется от дел плоти, чем больше прилепляется к мудрости и познает Творца, чем меньше остается возможностей у Сатана властвовать над ним, сокрушать его мир и вводить его в сомнения в вере. И еще есть знание об этой теме, содержащееся в словах Элиу, о которых мы расскажем позднее.


Слова Иова


Страдания привели его к отступничеству от веры в индивидуальный надзор, и он начал приводить аргументы в пользу своего нового воззрения, из того, что в мире видны праведники, претерпевающие схожие с ним страдания, которые постигли его без суда, ведь он совершенно не согрешил, а также из того, что виден покой злодеев.


Причины его падения в испытании в вере Рамбам усматривает в том, что он не был мудрым в своих воззрениях, но верил в силу предания. Поэтому страдания и смогли увести его от Бога. Однако то, что сказал Бог, обращаясь к Элифазу и друзьям его: «Ибо вы не говорили обо Мне столь же верно, как раб Мой Иов» — сказали мудрецы, оправдывая эти слова: «Не цепляются к словам человека, пребывающего в беде» — то есть, слова Иова не считаются грехом, учитывая великую боль, которую он испытывал. И эти слова мудрецов не являются главным оправданием Иова.


Однако же, причина это в том, что я тебе скажу теперь: а именно, что он оставил это свое ложное воззрение, которое есть полное заблуждение, и то, что ему было дано знамение в подтверждении его заблуждения. И действительно, то, что такое воззрение является первым, что приходит человеку в голову, и тем более после того, как настигли его такие удары, а он знает, что не грешил — в этом нет никакого сомнения, и потому Иову приписано такое воззрение. Но только он сказал все, что сказал, в то время, когда не была у него мудрость, и знал он Бога лишь в силу предания, так же, как знают его последователи иных религий. Но когда узнал он Бога истинным знанием, то признал, что настоящий успех, который есть знание Бога, доступен всем, без сомнения, кто знает Его — и не смутит человека ни одна из этих бед.


Однако, Иов полагал, что то, что люди считают успехом, и есть цель — здоровье, богатство и дети, — ибо не знал Бога с помощью разумного исследования, и потому был в том смятении и говорил те речи. И это то, что сказано: «Слышал я о тебе ухом, а сейчас око мое видит тебя, потому презрел и сожалею о прахе и пепле» — смысл этих слов, сообразно с темой — «потому презрел» все, чего страстно желал, и сожалею, что нахожусь внутри праха и пепла — как об этом говорилось ранее: «и он сидит в пепле». И из-за этих последних слов, указывающих на истинное постижение, говорится после них: «ибо не говорили вы обо мне верно, как раб Мой Иов» (там).


Похожим образом комментируют автор книги «Икарим» и Мальбим, говоря, что Иов служил Богу из страха, и чтобы не потерять свою хорошую жизнь, и испытание его было в том, станет ли он служить Богу из любви в момент страданий.


Воззрения на тему надзора


Рамбам приводит пять воззрений на вопрос надзора и относит их к тем идеям, которые высказали Иов и его друзья.


Первое мнение принадлежит Аристотелю, состоит оно в том, что надзор касается только вечных сфер и планет, а также родов существ в подлунном мире, но не каждого в отдельности, даже среди людей, и такого мнения стал придерживаться Иов после того, как его настигли эти страдания.


Второе мнение принадлежит мутазилитам, говорящим, что индивидуальное наблюдение касается всех существ, включая животных, и их тоже ожидает награда в будущем мире. Беды, что настигают праведника, имеют целью приумножить его благовоздаяние в будущем. Это воззрение было озвучено через Бильдада а-Шухи.


Третье мнение соответствует мировоззрению секте «ашарайа», которые утверждают, что все происходящее в мире соответствует воле Творца, у человека вообще нет никакой свободы выбора, и в исполнении заповедей или в уклонении от исполнения нет никакого влияния на судьбу человека. Все происходит только по абсолютному установлению Бога в Его непостижимой мудрости, невозможно исследовать цель происходящего, так что вполне возможно, что праведник будет мучиться как и злодей, и нет у человека никакого знания о воле Творца. Это представление было показано словами Цофара а-Наамати.


Четвертое мнение есть воззрение нашей Торы, что человек обладает свободной волей и является единственным, по отношению к кому существует индивидуальный надзор, в остальных же творениях надзор осуществляется только по отношению к роду. Все, что происходит с человеком, происходит в результате справедливого суда, сообразно с его делами, но только мы не знаем всей глубины суда и праведность путей Господа, благословен Он. Но это есть наша вера, что Он есть Бог верный и нет в Нем никакой неправды. Это воззрение выразил Элифаз а-Теймани.


Новизна, которую сообщена в словах Элиу, определяет Рамбам как великую загадку, сокрытую и потаенную в его словах, которые при первом рассмотрении видятся как не содержащие ничего нового. Поговорим об этом в следующей главе.


Толкование Рамбана


Иов служил Богу из любви, но донос Сатана был в том, что все это имело силу только пока он был полностью в достатке и покое во всех своих делах, и следует испытать его страданиями, будет ли он и тогда пребывать в своей непорочности.


И когда настигли его те страдания, то он, зная, что он совершенный праведник, отверг веру в индивидуальный надзор над человеком, ибо не следует относить к Богу неправду. Стал утверждать, что надзор (как и над прочими животными) касается только сохранения вида, а все происходящее в человеческой жизни определяются для него сочетаниями звезд и планет, это им принадлежит надзор. Иов знал имена Бога «Элоим» (Всесильный) и «Аднут» (Господин), но Четырехбуквенного Имени (Источник всякого бытия) он не знал, оно не было открыто ему, не было передано ему отцами его, ибо оно открылось только через Моше Рабейну, и лишь после своего покаяния Иов удостоился Откровения Бога этим именем.


Ответ Элифаза: надзор принадлежит одному Богу, благоденствие злодеев временно, в миг они погибнут, а страдания праведника следствие праведного суда, истязать его во благо его, дать ему доброе воздаяние в результате.


Ответ Иова: он согласился, что все от Творца, и оправдался тем, что он также верил так до того, как его настигли страдания, но не в силах его ждать, пока оставят его эти страдания и удостоится он блага, и предпочел бы, что Бог лишил его жизни. Что есть человек и грехи его, что Всевышний наказывает его за них, достаточно было бы и страдания смертного.


Ответ Бильдада: стал обвинять Иова в том, что за грех его и за грехи сыновей его постигли их эти беды, ибо лишь по справедливому суду дает Бог наказание.


Ответ Иова: Укрепился в своем аргументе, что никогда не согрешал, а значит совершенно определенно страдания его не исходят от Творца, ибо Он не надзирает за каждым в отдельности, но только над видом. А если эти страдания связаны с испытанием, зачем Всеведущему Богу нужно испытывать кого-либо вообще.


Ответ Цофара: Покой злодеев не ставит трудных проблем, ибо это связано с благостью Творца, который долготерпит им. Что же касается страданий праведников, то он поддержал мнение своих друзей, что они за грехи его и по справедливому суду.


В остальных повторениях их ответов, говорит Рамбан, не содержится никакой новизны.


Пока не появился Элиу, обладающий пророческой мудростью, и ответил на центральный вопрос этой книги, его мы изъясним в следующей главе.


Мальбим в своем комментарии на книгу Иов пространно объясняет каждый ответ, поясняя вероучительные позиции, озвученные друзьями Иова, что не следует приписывать Богу столь великой неправды, как передача управления миром в руки планет и созвездий. Также он раскрывает там тему знания Бога об индивидуумах, и то, каким образом это знание не производит в Нем изменения, тему всеведения и свободы выбора. Желающий расширить свои знания пусть посмотрит там. Основные воззрения мы привели здесь.




 



Знание веры 48. Ответ Элиу и речь Творца — толкование Рамбама
Ответ Элиу и речь Творца — толкование Рамбама


«Затем было преподнесено нам новое и иное мнение, относимое к Элиу, за что его и похвалили друзья его, и сказано, что он значительно моложе их по возрасту, однако великий мудрец, и начал он ругать Иова и называть его глупцом, отвергая его убеждения, что страдания выпали ему несмотря на то, что он творил лишь добро. Также долго славил поступки Иова и сказал про троих друзей его, что их мысль о надзоре несуразна и не подобает их возрасту. Говорил разные вещи и удивительные загадки — хотя исследователь его слов может удивиться и подумать, что он не сказал ничего нового по сравнению с тем, что сказали Элифаз, Бильдад и Цофар» (Морэ Нэвухим ч. 3, гл. 23).


На первый взгляд кажется, что Элиу не говорит ничего нового, что не сказали бы его друзья. От также ругает Иова за его воззрения, превозносит и прославляет деяния Творца, Его великий надзор и справедливый суд, однако в словах его кроется тайна:


«Но если хорошо вдумаешься ты, то увидишь в словах его дополнительную тему, которую он обозначил, и в ней была его цель, и до того не было такого ни у кого из говорящих… И тему, которую поднял Элиу, о которой не упомянул никто из друзей, он уподобил ходатайству ангела, сказав, что известно, что если заболеет человек и дойдет до ворот смерти и люди уже отчаются от него, но если будет у него ангел, который будет просить и молить за него — любой ангел — его просьба будет принята, и восстанет от преткновения своего и спасется больной тот и снова будет благоденствовать, но так будет не постоянно и не будет просьба и молитва ангела сопровождать его всегда, но лишь два-три раза. Сказал Элиу: если есть у него ангел, ходатайствующий… И когда рассказал он про того, кто спасся от болезни своей и радость того, кто вернулся к своему здоровому состоянию, говорил: вот, все это сотворит Бог два или три раза с человеком. И эту мысль озвучил лишь Элиу, и добавил еще высказывание перед тем, как поднять эту тему, говоря о качестве пророчества: ибо один раз говорил Бог и два раза, а человек не видит, в сновидении ночном, когда дремота падет на людей» (там же).


Следует понять, сообразно с нашими возможностями, эти таинственные слова Рамбама, и следует предварить несколько вещей, прежде нежели мы сможем пояснить его речи.


И вот мы начинаем:


Совершенство человека: «Разумей и познай Меня»


«И вот пояснили нам также и пророки эти самые идеи, истолковали их нам, подобно толкованию философов. И сказали нам явно, что ни совершенство в приобретениях, ни совершенство телесной силы, ни даже совершенство черт характера не достойны ни восхваления и возвеличивания, ни того, чтобы искать их, но совершенство, достойное истинных похвал и стремления в поиске — это знание Бога, благословен Он, ибо это и есть истинная мудрость. Сказал Йирмеягу про эти четыре совершенства: “Так сказал Господь, да не восхваляется мудрый за мудрость свою, да не восхваляется сильный за силу свою, да не восхваляется богатый за богатство свое. Но за это да восхваляется тот, кто восхваляется: за разумение и знание Меня”. Смотри, как он перечислил их в том порядке, как их ценит толпа, ибо высшим совершенством у них считается “богатый за богатство свое”, затем “сильный за силу свою”, и уже затем “мудрый за мудрость свою”, т.е. тот, кто обладает хорошими чертами характера, ибо такой человек также считается великим в глазах толпы, к которой обращены эти слова, потому и перечислены они в этом порядке.» (Морэ Невухим часть 3, глава 54).


Если так, то пределом человеческого совершенства является соединение с Творцом с помощью разума: «разумение и познание Меня».
Знание веры 49. Совершенство нравственных черт
Совершенство нравственных черт


Следует поразмыслить, как можно понять, что нравственное совершенство не есть то совершенство, которое угодно Богу. Ведь известно, как много наши мудрецы говорят о нравственности, хотя нет каких-то конкретных заповедей, предписаний и запретов, которые были бы напрямую связаны с чертами характера.


Но вот сам Рамбам приводит там тему личных качеств: «Ибо Я Господь творю благо, суд и справедливость на земле». И затем заканчивает словами: «Ибо их возжелал Я, сказал Господь». То есть, Я хочу, говорит Бог, чтобы от вас исходило «Добро, суд и справедливость на земле», как мы пояснили, говоря о тринадцати качествах милосердия Бога. Потому что целью является уподобление в них и следование им. Коли так, то следует понимать этот стих так, что совершенство человека за которое он действительно заслуживает похвалы — это разумение и познание Бога, насколько ему это под силу, знать о его надзоре над созданиями, которым он дает существование и руководит ими, каков этот надзор, и следовать, обладая этим знанием, таким путям, в которых он будет стараться всегда творить добро, суд и справедливость — дабы и в действиях своих быть подобным Богу — как говорили мы неоднократно в этом сочинении» (там же).


Если так, то, без сомнения, совершенствование личных качеств относится к целям человеческой жизни, но при условии, что это происходит в форме следования путям Бога. «Уподобляться через них и следовать им». Если так, то без «разумения и познания Бога» не может быть никакого нравственного совершенствования. «Ибо совершенство человека за которое он поистине достоин восхваления — достичь познания Бога в меру сил, и знать о надзоре Его за созданиями и руководстве ими, каковы они, и следовать за этим знанием такими путями, в которых он будет стараться всегда творить добро, суд и справедливость — дабы и в действиях своих уподобляться Богу».


В этом цель человеческой жизни: «И путями Его ходи».


«Так учили мы толкование этой заповеди: как Он зовется милостивым, так и ты будь милостив, как Он зовется милосердным, так и ты будь милосердным, как Он зовется святым, так и ты будь свят, и таким образом называли пророки Бога всеми этими именами: долготерпеливый и благодатный, праведный и честный, непорочный, мощный и сильный и т.п., для того, чтобы сообщить людям, что это пути благие и честные, и обязан человек вести себя согласно ним и уподобляться Творцу по мере сил своих». (Рамбам, законы о нравах 1:7).


Совершенство Иова


«И самое удивительное в этой истории — что не назвал Иова мудрым и не сказал “человек мудрый” или “разумеющий”, или “понимающий”, но описал его как совершенного в нравах и честности деяний, ибо если бы был он мудрым, не стал бы сомневаться из-за происходящего с ним, как будет разъяснено далее» (Морэ Нэвухим ч. 3, гл. 22). Будь он мудрым, его не привели бы страдания к оставлению веры.


Однако же, нравственные качества Иова также не могли быть совершенными без познания Творца посредством мудрости. Вся цель страданий его была в том, чтобы возвысить его до уровня «разумения и познания Меня».


«Но сказал он все то, что сказал, потому что не было в нем мудрости и знал он Бога лишь по преданию, как знают его многие люди, исповедующие различные религии. Но когда познал он Бога истинным познанием, то признал, что истинное преуспеяние, которая есть знание Бога, готово для всякого, без сомнения, кто знает Его, и ни одна беда из этих бед не внесет сумятицу в его сердце» (там).


Жизнь Иова, как она описана в Писании и у мудрецов, представляла из себя апогей совершенства стремлений человека в земной жизни. Душевный покой должен был переполнять его существо. Но Иов жил в постоянном страхе, вдруг он потеряет что-либо из того, что у него есть в этом мире. Даже жертвы, которые он приносил, если вдруг сыновья его согрешили, проистекали из того же опасения, вдруг они потеряют свое благоденствие в этом мире из-за своего греха. Это свидетельствует, как объясняет Рамбам, что Иов видел истинный успех в исполнении своих стремлений в жизни этого мира. Следует понять, что этот недостаток Иова связан не только с интеллектом, результат его есть невозможность истинного единения с Творцом, ибо, как мы объяснили, говоря про это единение, оно приобретается только в результате служения Всевышнему чисто во имя самого этого служения, без примесей каких-либо иных стремлений и желаний, только ради познания Истины — воли Творца — и исполнения ее.


И в самом деле, если испытание Иова исходит от Сатана, это верный признак того, что был уместен донос Сатана, т.е. в Иове был некий греховный недостаток.


«Однако, Иов, действительно, полагал, что то, что считается успехом — здоровье, богатство, дети, — является конечной целью жизни. Ибо не знал он еще Бога посредством разума, а потому пребывал в этой путанице и говорил эти речи. И в этом смысл сказанного им: “До сих слышал я ухом о Тебе; ныне же око мое увидело Тебя. Поэтому отвратно мне и раскаиваюсь я во прахе и пепле.” — имеется в виду здесь, что стало отвратно ему то, чего раньше он так страстно желал, и сожалеет он, что сидит в прахе и пепле, как о нем сказано: “и он сидит в пепле”. Из-за этих последних слов, указывающих на постижение Истины, сказано о нем в итоге: “ибо не говорили вы верно обо Мне, как раб Мой Иов”» (там же).


Отсюда мы можем перейти к словам Элиу, но до этого следует нам предварить объяснение некоторых деталей в учении Рамбама.


Ангел


«Ты видишь часто, что мудрецы говорят: “Ангел, который поставлен отвечать за то-то и то-то” — ибо любая сила, которую назначил Бог быть ответственной за какую-либо тему, называется “ангел, поставленный отвечать за эту вещь”. И написано в Мидраш Коэлет: “Когда человек спит, душа его говорит ангелу, а ангел херуву” — вот, здесь объяснено тому, кто понимает и разумеет, что сила воображения также называется “ангел”, а сила разума называется “херув”» (Морэ Нэвухим часть 2, глава 6).


Херув


«Изменив слово “хайот” на слово “херувим”, пророк сообщил нам, что “хайот”, о которых говорится здесь сначала, также являются “ангелами” — то есть, “херувимами”. Сказал: “И когда пойдут херувимы, пойдут за ними колёса, и когда поднимут херувимы крылья свои, чтобы вознестись над землей, не отойдут и колёса от них”» (Морэ Нэвухим часть 3, глава 3).


Получается, ангел, отправленный к людям, может быть назначенным отвечать за какую-то тему, а может быть и просветлением разума, которое послано Богом с этой целью, и пойми это как следует.
Знание веры 50. Просветления явные и скрытые
Просветления явные и скрытые


«И не думай, что те великие “тайны” известны полностью и до конца кому-то из нас. Не так, но иногда мы можем вскользь увидеть истину, и тогда покажется нам, что наступил день, полный света, а иногда наша обычная жизнь и наше естество затмит этот свет, и тогда покажется нам, что это ночь тёмная, почти такая же беспросветная, как было изначально, и мы будем подобны тому, кто видит разряды молнии один раз, потом другой, но все это темной ночью» (Морэ Нэвухим, предисловие).


Так описывает Рамбам положение человека в этом мире, в ночи беспросветной, а просветления разума и просветления пророческие суть молнии, которые прорезаются сквозь эту темень и осветляют ее.


«Но вот, есть из нас тот, кто видит эту молнию раз за разом, с небольшой лишь паузой между разрядами, и он будто пребывает в постоянном свете, который не оставляет его, и для него ночь соделалась днем, и таков уровень величайшего из пророков, о котором сказано: “А ты здесь стой со Мной”, и сказано о нем: “Ибо начала кожа лица его излучать свет”. И есть те, кто видит молнии с большим интервалом, таков уровень большинства пророков. И есть такие, которым была дана молния лишь один раз за всю их ночь, и таков уровень тех, о которых сказано: “И пророчествовали они, но не добавили”. И есть те, у которых между молниями есть интервалы большие и маленькие.


Есть и те, кто не достиг уровня, чтобы тьма его осветилась молнией, но он видит маленький свет от различных материалов, как камни и тому подобное, которые могут светить в ночи. Но даже тот маленький свет не светит беспрестанно, но сверкнет и исчезнет, как будто он “вращающееся сверкание меча”. И в этих вопросах разнятся уровни пророчества.


Однако, те, которые не видели свети никогда, даже единожды не побывали в состоянии дня, но они всегда в темноте ходят на ощупь — про них сказано: “не знают они и не понимают, ходят во тьме” — истина полностью сокрыта от них, хотя она очевидна, как сказано про них: “И ныне не видят они свет, ясный он на небесах”, и такова толпа» (там же)


Удивительно размышлять над этими словами Рамбама, просветления и откровения приходят к человеку в процессе индивидуального надзора за ним от Творца. Таковы силы — ангелы, посланники от Вездесущего, иногда для того, чтобы просветить его разум и добавить знание Бога, иногда для того, чтобы пробудить его и напомнить об обязанности приобретать это знание. Все это для того, чтобы вывести его из состояния тьмы — ущербность разумения Творца и единения с Ним, и подумай над этим серьезно. А мы продолжим разбирать нашу тему.


Надзор соответствует разумному единению с Творцом


«И вот, открылось мне знание удивительное весьма, которое устраняет сомнения и открывает божественные тайны. И оно состоит в том, что, как мы уже говорили в главах, посвященных теме надзора, что соразмерно разуму каждого разумного существа, бывает и надзор над ним. Человек, совершенный в своем постижении, разум которого не оставляет Бога, надзор над ним столь же постоянный, а человек, совершенный в постижении, мысль которого временами оставляет Бога — надзор будет над ним только тогда, когда будет думать о Боге, а когда будет заниматься своими делами — оставит его надзор, но не в той же степени, как оставляет он того, кто вообще не постигает Бога, но приуменьшится, поскольку у того человека, совершенного в постижении, в момент занятости своими делами действующего божественного разума, но даже тогда он обладает способностью постижения близко к действующему, и он подобен тогда проворному писцу в час, когда он не пишет.


Тот же, кто не постигал Бога вообще, как будто он во тьме и никогда не видел свет — как мы объяснили стих: “И злодеи во тьме молчат”, тот же, кто постиг и мысль его занята этим постижением, подобен тому, у кого яркий солнечный день, а кто постиг, но занимается другими делами — подобен в этот час тому, у кого пасмурный день, в который не светит солнце из-за огромных туч, разделяющих между светилом и человеком» (Морэ Нэвухим часть 3, гл. 51). Обо всем этом мы развернуто говорили выше.


Отсюда переходит Рамбам к удивительному открытию.


Тот, кто в единении с Творцом, не попадет в беду


«Поэтому представляется мне, что всякий, с кем случается кака-либо беда из тех, что происходят в мире, будь они пророки или совершенные в благочестии, лишь тогда случилась с ним та беда, когда пребывал он в том забвении — и сообразно с продолжительностью того забвения и низостью того занятия, которому он предавался и будет мощь той беды.» (там же)


Ибо зло, как объяснил Рамбам, есть порождение телесности, а тот, кто возносится — в своем единении с познанием Творца — над естественной жизнью, тот стоит выше злых ударов и ран.


«И раз обстоит дело, то уже отступило великое сомнение, заставившее философов отрицать надзор Бога над каждым человеком в отдельности и уравнять их с индивидуумами животных. Ведь аргументом их было то, что даже великих праведников и благочестивых людей настигают великие беды. Но стала явной эта тайна, и даже для их мысли. И будет надзор Бога, благословен Он, постоянным над тем, кто получил этот дар, приготовленный для всякого, кто возжелает достигнуть его, и когда освободится мысль человека и постигнет Бога путями истинными, и возрадуется он тому, что смог постичь — тогда невозможно, чтобы произошла с человеком какая-либо из бед, ибо он с Богом, и Бог с ним» (там же).


Радость, сопряженная с постижением, присуща ситуации совершенства единения, в которую облекаются все силы человеческой души.


Возможность спастись от настигающих бед, связанных с естеством творения, есть разумное единение: «но если отринет мысль человека Бога, и тогда он уже отделен от Бога, а Бог отделен от него, тогда человек приуготовлен ко всякой беде, которая может настичь его, ибо то, что привлекает надзор и помогает спастись из пучины случая, есть тот самый дар разума» (там). И поразмысли над всем этим хорошенько.


После того, как мы предварили эти возвышенные основы, приведем вновь слова Рамбама относительно толкования слов ответа Элиу.


Откровение Элиу


«То же, что добавил Элиу, и не упомянул ни один из них этого — это то, что он назвал ходатайством ангела, сказав, что известно и распространено, что человек в болезни доходит до врат смерти и уже отчаиваются от него, но если есть ангел, который взмолится и станет ходатайствовать за него — любой ангел — его просьба и моление будут услышаны, и человек восстанет от своего падения, и спасется тот больной и вернется к своим добрым дням, но так не будет постоянно, и не будет сопровождать его просьба и молитва ангела вечно, но два или три раза, как сказано: “Если есть ангел, ходатайствующий за него …”. И когда рассказал нам о больном, спасшемся от болезни своей, и о радости его по возвращению к полноте здоровья, сказал: “Ибо все это сотворит Бог два или три раза с человеком”. Эту идею открыл лишь Элиу, добавив то, о чем он сказал до этого, описывая качество пророчества, словами: “Ибо однажды говорит Бог и дважды, а человек не замечает, в видении сна ночного, когда дремота падет на людей”» (Морэ Нэвухим часть 3, глава 23).


Тот человек, который достиг в своих страданиях врат смерти, в результате своего падения в мудрости и далекости от единения с Творцом, тот человек, который не пробудился, чтобы покаяться, и не научился от тех, что были посланы ему — ангелов, пробуждающих и просветляющих, это те самые моменты просветления ума, тогда Бог посылает ему страдания, чтобы пробудить его.


Если же пробудится, покается и постигнет эти просветления мудрости, и возрадуется этому постижению, тогда сможет излечиться от страданий своих. Но не вечно будет с ним ангельское просветление, светит она два или три раза во тьме ночи этого человека, и стоит ему зацепиться за эти просветления и возрадоваться им. Если сможет превознестись над своим уровнем, то сможет даже достичь уровень пророчества, и станет ночь его светлым днем.


Следует вновь поразмыслить над этими удивительными откровениями Рамбама.
Знание веры 51. Откровение Б-га Иову — мораль книги
Откровение Б-га Иову — мораль книги


Когда Иов постиг тот свет мудрости, который донес до него Элиу, то покаялся и признал правоту его слов, и понял то, что является целью постижения: что не может человек познать мудрость Бога, глубину Его управления творением.


И ведь даже тайны самой природы, ее поведения во всех ее проявлениях, не в силах человек постичь, и уж тем более, не может человек познать путь ее возникновения. Ну а раз так, как сможет он постичь пути управления ее Создателя. Человеку следует лишь признать справедливость суда Б-га и оправдать Его управление. Радоваться откровениям вечности, которых он удостоился, которые суть высшие постижения, и наслаждаться единением с Творцом.


Осознав все это, удостоился Иов подняться на новую ступень и достичь уровня пророчества.


Сам факт откровения Творца Иову на этом этапе свидетельствует о том, что ответ Элиу и есть правильный, содержание слов Творца соответствуют этим идеям.


И вот как видит Рамбам мораль этой книги: «В этом и была целью книги: научить этой основе веры, побудить человека выучить урок из природных явлений, чтобы не осталось у него соблазна вообразить, что знание Б-га схоже с нашим знанием, или что Его намерение, надзор и руководство схожи с нашими намерениями, надзором и руководством. И когда познает это человек, станет легко переносить все происходящее с ним, и ничто из происходящего с ним не прибавит к его сомнениям в Б-ге: знает ли Он о человеке или не знает, надзирает ли Бог за ним или оставляет его? Но лишь увеличит любовь к Нему, как сказано в конце этого пророчества: “Потому презрел я и сожалел о прахе и пепле”, и как объяснили наши мудрецы: “Действуют из любви и радуются страданиям”» (Морэ Невухим часть 3, гл. 23).


Прекращение страданий Иова и его возвращение к прежней жизни свидетельствуют о том, что именно единение с Творцом, к которому он пришел в результате своего постижения, привлекает надзор Всевышнего и Его охрану.


Тот факт, что слова Элиу предваряют слова Б-га, свидетельствует о том, что человек способен достичь этого уровня и удостоиться таким образом высшего единения: обретения пророчества.


В заключение


Сегодня мы пребываем в мире, лишенном пророчества, лишенном небесных откровений. Но и в этой тьме есть проблески света. Человек, который умеет вслушиваться, видит в них откровения Небес. Иногда это могут быть внутренние прозрения, иногда постижения в результате учебы, иногда это уроки морали, преподанные самой его жизнью. Для верующего человека все они суть посланцы Творца для озарения тьмы его жизни, направить его, научить его морали и знанию Бога. Он ощущает, что милосердный Отец руководит и наставляет его на истинный путь. Он понимает в этих намеках, которые касаются его внутреннего мира и особенностей его характера, тонкостей его чувств. Он испытывает благодарность, изучая Тору и удостаиваясь новых постижений, понимая, что их цель приподнять его и обрадовать, а также направить его к расширению мысли в постижении Творца.


Тот, кто умеет ценить эти моменты просветления, радоваться им и наслаждаться ими, возвышая таким образом свою жизнь, удостаивается с их помощью близости Господа, в которой и состоит их цель, и довольно мудрому намека. Верующий видит в этих озарениях проявления индивидуального надзора, они приносят ему радость жизни в единении с Создателем.


Но тот, кто пребывает в делах плоти и телесных страстей, переполняющих его жизнь беготней служения суете времени, не способен услышать эти намеки. У него много претензий насчет отсутствия надзора в его жизни. Для этого слабоумного недостаточно намека, лишь страдания способны вытащить его из тьмы плоти и ее последствий, снять закупорку его сердца, приподнять его к истинной духовной жизни.




 



Знание веры 52. Авраам и Иов в своих испытаниях
Авраам и Иов в своих испытаниях


Мудрецы сопоставляют образы Авраама и Иова:


«Сказанное об Иове превосходит сказанное об Аврааме, ибо про Авраама сказано: “Ибо теперь Я знаю, что ты боишься Бога”, а про Иова сказано: “Человек непорочный и честный, боящийся Бога и сторонящийся зла”» (Бавли, Бава Батра 15б).


«“Завет заключил я с глазами своими, для чего буду всматриваться в девицу” — об этом сказал Рава: прах в уста Иову, ибо он говорил о чужой женщине, а Авраам даже на свою жену не засматривался, как сказано: “Вот, узнал я, что ты женщина красивая видом” — значит, изначально не знал об этом» (там же 16а).


Мудрецы открывают нам, что все испытание Иова было для того, чтобы продемонстрировать, что его уровень далек от уровня нашего праотца Авраама: «Сказал рабби Леви: Сатан и Пнина действовали во имя Небес: Сатан увидел, что Бог склонен благодетельствовать Иову, и сказал: да не будет забыта любовь Авраама» (там же).


И когда Иов пал в своем испытании, сказал о нем Творец: «Кто это говорит во тьме словами неразумными» — «Так сказал Святой, благословен Он: Кто это говорит во тьме, портит словами своими и многими речами то, что Я написал о нем “человек непорочный и праведный” в начале книги, чтобы Имя Мое нарекалось на нем, а он пришел, затемнил и испортил задуманное Мной, своим многословием, а Иов ответил Ему: “Кто скрывает замысел” (Иов гл. 42) — если бы знал я замысел Твой, не стал бы говорить многое. Ответил на это ему Творец: Ведь и Авраам не знал, но выстоял все десять испытаний» (Иов 38:2, см. Раши там).


Это тема требует размышления, как сопоставляются испытание Авраама и испытание Иова.


Авраам, любящий Меня


«Ты же, Израиль, раб Мой Яаков, которого избрал Я, ты потомство Авраама, любящего Меня» (Йешаягу 41:8).


«Однако, то, что он совершил это спустя несколько дней после того, как получил это повеление, было поступком осмысленным, по-настоящему продуманным, исследованным приказом Бога, любви к Нему и трепетом перед Ним. И не следует обращать внимание на иное или удивляться как-то, потому что праотец наш Авраам не торопился закалывать Ицхака из-за страха перед Богом, что Он убьет его или разорит, но лишь для того, чтобы распространить среди людей то, что должно делать ради любви к Богу и страха перед Ним, а не из расчета получить награду или боязни наказания — как объясняли мы во многих местах.


И сказал ему ангел: “Ибо теперь я знаю, что ты боишься Бога” — то есть, что через этот поступок, в котором ты полностью назовешься “боящимся Бога”, будут знать люди, каков предел трепета перед Богом» (Морэ Нэвухим часть 3, гл. 24).


Иов, как объяснил раббан Йоханан бен Закай (Сота 27б), служил только из страха. И как мы привели выше: Иов боялся потерять свою устроенную жизнь.


«И вот это совершенно точно, что любовь эта не должна быть любовью, которая зависит от посторонней вещи. То есть, чтобы он любил Бога за то, что Он благодетельствует ему, дает ему богатство, посылает ему успех. Но это должна быть любовь сына к своему отцу, то есть, любовь естественная абсолютно, когда сама природа сына заставляет его и вынуждает любить отца. Как говорит Писание: “Ведь Он отец твой и создатель твой”, и проверка этой любви совершается в час притеснения и беды, и так сказали мудрецы: “И возлюби Господа Бога твоего всем сердцем твоим и всей душой твоей — значит, даже когда отнимает у тебя душу, и всей крепостью твоей — значит, всем имуществом твоим”» (Месилат Йешарим гл. 19).


Но даже по мнению рабби Йеошуа бен Уркинус (там же), что и Иов служил из любви, есть огромная пропасть между ним и Авраамом, и это также следует из слов Рамбама выше. Но приведем сначала слова Рамхаля о служении из страданий:


Радуются страданиям


«Однако, чтобы страдания и притеснения не стали затруднением и преградой для любви, следует человеку дать себе два ответа: один ответ доступен для понимания всем, а второй — лишь мудрецам, имеющим глубокий разум. Один ответ состоит в том, что все, что делается Небесами — делается во благо (Брахот 60), то есть даже те страдания и притеснения, которые видятся ему бедой, на деле является истинным благом, подобно тому как врач, отрезающий испорченную плоть или даже орган, чтобы остальное тело выздоровело и не умерло, и, хотя это действие на первый взгляд похоже на жестокость, на деле оно является милосердием, чтобы сделать человеку добро в результате, и больной не перестанет любить врача из-за этого действия, но напротив увеличит свою любовь к нему. Также и здесь, когда поразмыслит человек над тем, что все, что делает с ним Бог, делает во благо, касается ли это его тела или его имущества, и даже если он не видит и не понимает, каким образом это во благо ему, все же без сомнения это во благо, а потому не ослабнет любовь его ни из-за какого притеснения или горя, но лишь станет мощнее и будет возрастать в нем постоянно» (там же).


Таково было воззрение Иова по поводу страданий. И когда увеличились страдания его, а он не увидел в них никакого смысла, ни ради искупления его грехов, ни для исправления его пути, начал отвергать веру в Творца. Воззрение, согласно которому, нет страданий без греха, и что не следует приписывать Всевышнему беззаконие, будто бы Он может заставлять человека страдать, чтобы дать ему благо в результате, не принималась Иовом, о чем он и говорит на протяжении всей книги.


Иов искал смысл своих страданий, а когда не нашел, пришел к отрицанию веры в индивидуальный надзор.


«Однако те, кто обладает истинным знанием, не нуждаются даже в таком объяснении, ибо им не следует обращать внимание на себя вообще, но вся их молитва лишь о том, чтобы увеличилась слава Господа, и чтобы доставлять удовольствие Ему, и чем сильнее будут преграды, мешающие им, и им понадобится больше сил для устранения их, тем сердце их будет крепче и возрадуются они возможности показать силу своей веры, как военачальник, отмеченный отвагой, который избирает для себя всегда самый сложный бой, чтобы показать свою крепость, одержав в нем победу, и уже известно это о всяком любящем человеке, что он рад, когда выпадает ему возможность показать своему возлюбленному, до куда простирается сила его любви» (Рамхаль, там).


Тот, кто любит Бога, не ищет объяснений своим страданиям, но он видит в них возможность выразить свою любовь к Творцу. Таков был уровень праотца нашего Авраама, выстоявшего во всех десяти испытаниях, «Авраам, который любит Меня».
Знание веры 53. Испытание в жертвоприношении Ицхака
Многое сказано и написано по поводу этого испытания, нам нечего добавить к этой теме. Однако, в русле слов Рамбама, которые мы привели, можно обнаружить новый оттенок вкуса.


Мы говорим о величайших людях на земле, и, как объяснил Рамбам, от них требуется не заботиться в принципе о собственной жизни: ни о детях, ни о пропитании, ни о здоровье, ни уж тем более о славе, почете и общественном положении. То, что требуется от них, это единение с Творцом и наслаждение им, абсолютная любовь и трепет, и распространении законов веры в самоотвержении, соразмерно с уровнем своего постижения, стойкость в испытании даже без всякого понимания их смысла, с верой и радостью, чтобы показать свою любовь к Творцу.


Мы уже знали великих людей в этом мире, которые испытывали страдания, подобно Иову, и выстояли в этих испытаниях, и невозможно даже помыслить, чтобы они пришли к вероотступничеству. Их внутренний мир, крепость их веры и их единение с Творцом, их наслаждение этим в любой ситуации, именно они служили им опорой.


Испытание в жертвоприношении Ицхака имело невероятную глубину в том, что оно затрагивало не только жизнь Авраама, от него требовалось заколоть собственными руками своего единственного сына, любимого всей душой, которого он удостоился в конце своих дней и растил, оберегая как зеницу ока, снова стать бездетным стариком, вернуться домой и рассказать своей жене о том, что он заколол собственного ребенка, потерять всех своих учеников и всех близких ему.


Испытание состояло также, как известно, в уничтожении всего духовного мира и дела жизни Авраама: становления веры, создания народа этой веры. Ибо кто согласится принять веру, требующую закалывать детей!? Против такой веры Авраам выступал на протяжении всех своих дней, распространял свои воззрения в мире, а теперь должен потерять сына, на которого возлагал надежду на продолжение дела своей жизни.


И здесь мы подчеркиваем этот аспект: наш праотец Авраам, который строил здание своей веры и понимания всю свою жизнь, делал это, не понимая ничего, даже не спрашивая, каким образом разрешается противоречие этого повеления с его прошлыми пророчествами, в которых получил обетование всего этого грандиозного сооружения. В этом испытании, нашему праотцу Аврааму не было, за что зацепиться, весь его внутренний духовный мир, который он самоотверженно строил всю свою жизнь, должен был быть сокрушен. Он был в одиночестве, без возможности найти опору и помощь в мудрости, познании и постижении, которых он удостоился обрести в результате всей жизни.


Чтобы выделить этот аспект, в полной мере понять всю суть этой ситуации, необходимо вновь рассмотреть то, что мы разъясняли, говоря о единении с Богом. Мы приведем здесь основные идеи вкратце:


«Ведь я уже объяснил тебе, что тот разум, который дал нам Творец, есть то, что склеивает нас с Ним, и тебе дана свобода: если захочешь упрочить эту связь — сделай так, а если захочешь понемногу ослаблять эту связь вплоть до полного уничтожения — тоже можешь так поступить»  (Морэ Нэвухим, часть 3, гл. 51).


Рамбам там посвящает целую главу объяснению той идеи, что истинное единение — это единство мысли с Творцом. Он раскрывает великий уровень наших святых праотцев, которые были едины в своих помыслах с Творцом, благословенно Имя Его, даже когда занимались делами материального мира, подобно сказанному: «Я сплю, но сердце мое бодрствует».


Это единение есть качество святости — и в этом цель жизни человека:


«Но святой, всегда находящийся в единении со своим Богом, а душа его обретается в постижениях разума в любви к Богу и страху перед Ним, видят его, будто бы он ходит перед Богом в земле жизни, будучи еще здесь, в этом мире, и оттуда достигает еще более высокого уровня — обретения святого духа, и уже постижение его превознесется над человеческими возможностями» (Месилат Йешарим, глава 26).


Реальность, в которой жили наши святые праотцы, из которой брали свои силы выстаивать все свои испытания, это реальность постоянного единения с Творцом, в котором они пребывали. Испытание в жертвоприношении Ицхака поставило перед Авраамом опасность утраты этого единения. Так как в этом вопросе не было участия разума и мудрости, напротив, как мы говорили, это испытание находилось в противостоянии со всем внутренним миром, который построил наш праотец Авраам в своем единении с Творцом.


Мы выделяем именно этот аспект в испытании нашего праотца Авраама: потрясение утраты духовного жизненного пути, того самого мира, который он выстроил в результате постижения мудрости и воли Всевышнего, а значит, и единения с Творцом. И разумеется, что в такой час, когда все духовные постижения не могут служить опорой, Сатан старается внедрить в его сердце сомнения в вере. Это испытание, для столь великого человека, как Авраам, было труднее [для этого великого человека], чем испытание Иова, которое состояло в потере благ этого мира. Праотец наш Авраам не просил объяснений и смысла, он с радостью и любовью исполнил повеление Творца. И поразмысли об этом хорошенько.


Неужели не было даже маленького сомнения в истинности этого пророчества, в истинности этого желания Творца? Ведь пророк созерцает свое пророчество через призму своего сердца, так, возможно, есть место для сомнения в истинности этого пророчества, в действительности воли Творца в этом жертвоприношении?


Вот что пишет Рамбам относительно второго аспекта испытания в жертвоприношении Ицхака:


«Второй аспект — сообщить нам, как верят пророки в истинность того, что приходит к ним от Бога в пророчестве. Что не думает ни один из них, что из-за того, что пророчество приходит “во сне и в видении” (как мы сказали), посредством мудрости образа, что иногда то, что они услышали или получили в образе, не будет истинным, или примешается к этому какое-то сомнение. И хотел сообщить нам, что все, что видит пророк в “видении пророческом” есть непреложная истина для самого пророка, нет никакого сомнения в этом у него вообще, и реальность этого для него такая же, как реальность всех остальных вещей, которые он постигает органами чувств или разумом. И доказательство тому — согласие Авраама заколоть “сына своего единственного, которого возлюбил он”, как было повелено ему — хотя эта заповедь и была ему дана “во сне” или “в видении”. И если бы пророки сомневались в реальности своих пророческих сновидений или сомневались бы в том, что открылось им в “пророческом видении”, не согласились бы совершить то, что отвергает само естество, и не нашел бы сил в своей душе совершить столь великое деяние, пребывая в сомнении» (Морэ Нэвухим, там).


Только предельная любовь к Богу, полное очищение от собственного «я», без всякого остатка собственных интересов, именно она дает силы превозмочь все эти сомнения, и видеть через призму своего сердца лишь волю Господа, и исполнить ее с радостью и любовью.


«И действительно, было бы правильно, чтобы это дело было совершено Авраамом и через Ицхака — то есть “жертвоприношение”, ибо праотец наш Авраам был тем, кто начал учить о единстве Бога и исполнять пророчество, и оставил это воззрение после себя навсегда и притягивал людей к нему — как сказано: “Ибо Я познал его, ибо он заповедает сыновьям своим и дому своему после себя, и сохранят они путь Господень, и станут совершать праведность и суд”. И так же, как последовали за его истинными воззрениями, приносящими пользу, которым он учил, так должно и следовать за теми воззрениями, которые вытекают из его поступков, тем более из такого действия, в котором он утвердил истинность основу истинности пророчества, сообщив нам в нем предел “своего трепета перед Господом и любви к Нему”, до куда он простирается» (там же).
Знание веры 54. ответ Элиу и речь Творца — толкования Рамбана и Рамхаля
Ответ Элиу по мнению Рамбана


Рамбан объясняет, что в ответе Элиу было открыто, что надзор осуществляется в соответствии с единением с Богом, но это не является ответом на претензию Иова, который был совершенен в своем единении с Творцом. Элиу ругает своих друзей, обвиняющих Иова в грехах, ибо Иов никогда не грешил.


Ответ Элиу представляет собой тайну, которую следовало бы скрыть, и о ней знали по преданию от пророков вплоть до Моше Рабейну из уст Всесильного, и называется эта тайна — «сод а-ибур» («тайна инкубации»).


«Но есть в этой теме великая тайна из числа тайн Торы, нельзя постичь ее с помощью размышления, но только может удостоится ее знать тот, кто учится у учителя, вплоть до Моше Рабейну, мир с ним, из уст Всесильного. И она упомянута в словах Элиу. Также в этом псалме (псалом 73, который говорит о праведнике, которому плохо, и злодее, которому хорошо) содержится намек на нее в стихе: “Как сон по пробуждении, в городе, Владыка, сделаешь ты презренным облик их”, т.е. после пробуждения в городе, образ их оказался презренным, вместо того, чтобы быть славным (и им приходится заново воплощаться в мире). А праведник не нуждается в том, чтобы проходить сквозь горнило очищения, но всегда будет един с Богом» (Рамбан, предисловие к Иову).


И так объясняет Рамбан ответ Элиу (Иов 33:29): «Вот такие вещи сделает Бог два или три раза с человеком» — и таким образом он отвечает на вопрос о праведнике, которому плохо, и из него выходит ответ и на вопрос о злодее, которому хорошо… И если захочешь ты понять эту славную тайну, склони сердце свое к словам моим, и внутренние твои напрягутся и станешь скорбеть (титъонэн) о грехе [речь о грехе Онана, упомянутом в этом отрывке, связанном с традицией йибум, в котором содержится тайна перевоплощения (сод а-гильгуль)], и туча покроет лицо твое, узрят глаза твои царя и невесту (это Йеуда и Тамар) и станешь ожидать Избавление (ибо оттуда происхождение души Машиаха), увидишь двух ланей, детей оленя (это Пэрэц и Зэрах).


В глава Вайешев Рамбан также намекает на эту великую тайну. В комментарии Реканти там объясняется, что это тайна перевоплощения «и она лежит в основе книги Иова». И пишет там комментарий Левуш: «До того, как ответил ему Элиу: “Итак, все это сделает Бог два или три раза с человеком”, когда передал ему эту тайну, что праведник, которому плохо — это душа злодея, претерпевающая наказания за прошлые свои грехи, а злодей, которому хорошо — наоборот».


И более того объясняет Рамхаль: «Еще один принцип есть в руководстве делами этого мира, а именно, что высшая мудрость предусмотрела приумножить спасение, как мы сказали, что некая душа приходит в этот мир несколько раз в разных телах, будучи, таким образом, способна исправить в одном воплощении то, что испортила в другом, либо завершить то, что не завершила. Однако, в результате всех воплощений, в том суде, что будет в конце времен, судить будут сообразно со всем тем, что происходило с ней во всех воплощениях, в которых она была, и с теми ситуациями, в которых она была.


И вот, может статься, что с тем человеком, душа которого воплотилась, случится то, что он заслужил в прошлом воплощении, и он окажется в такой ситуации в этом мире, который соответствует этому, и сообразно с этой ситуацией будет возложено на него бремя, как мы говорили выше. И суд Всевышнего справедлив в точности над каждым человеком, каков он во всех своих аспектах, то есть, во всех нюансах его ситуации. Так, что никогда не будет возложена на человека в будущем мире, который есть истинное благо, такая вина, которой у него нет на самом деле, но в этом мире будет у него такое бремя и такое к нему отношение, которое ему определит высшая мудрость, и сообразно с этим будут судить его поступки.


И детали многих аспектов обнаруживаются в этой идее перевоплощения, как именно будут судить человека за его поведение в этом воплощении и за то, каким оно было в предыдущем воплощении, так что все будет сообразно с истинным и справедливым судом, и обо всем этом сказано: Твердыня, дела Которого без изъяна, ибо все пути Его — законный суд. И нет у сотворенных такого знания, которым можно было измерить мысли Всевышнего и глубину Его плана, и только это правило нам известно, как все другие правила, что одним из источников того, что происходит с человеком в этом мире, является перевоплощение, сообразно с теми праведными законами и установлениями, которые были угодны Всевышнему для свершения всего этого процесса» (Дэрэх а-Шем, часть 2, глава 3).


Аризаль открыл предыдущее воплощение Иова: «Однако, известно, что Тэрах, отец Авраама, перевоплотился в Иова, названным боящимся Бога. И через те страдания, что постигли его, совершил он полное покаяние, и намеком на это служит сказанное: ты же вернешься к праотцам своим в мире. И как сказали мудрецы: Тэрах совершил покаяние» (Аризаль, шаар а-псуким, глава Лех-леха).


Слова Творца


Рамбан объясняет суть ответа Бога Иову: «Смысл большей части наставлений Бога Иову в том, чтобы показать высоту Своих чудесных дел и продемонстрировать ущербность знания Иова об основах творений, ибо он не знает тайн земли и неба, зверей и птиц, моря и его обитателей, и вообще дел творения. Желая сказать этим, что тот, кто не знает всех этих вещей, хотя видит в них надзор, совершенный порядок и управление, несмотря на то, что в этом нет аспектов заслуги и вины, не следует ли ему думать о том, что все законы Бога относительно людей сокровенны, а тайны создания души и тела запечатаны и спрятаны, и почему не воздаст справедливость Создателю своему, видя вообще Его милосердие и благой надзор в остальных более низких созданиях, и почему приступает рассуждать о том, что сделал Царь.


И также относится к этому то, что еще сообщено Иову относительно вероотступничества, содержащегося в его словах, а именно, что из-за ущербности человека в глазах его Создателя, Тот не надзирает над ним ни к добру, ни ко злу. И теперь объясняет ему Творец благость Своего надзора над каждым из созданий, от людей до мельчайших творений на земле и в море, Его равного руководства над всеми во благо общего порядка, и в этом смысл ответа Бога, с теми намеками, которые содержатся в словах этого ответа, относительно причины, упомянутой Элиу о вопросах праведника, которому плохо, в тех стихах, которые известны знающим Кабалу» (Шаар а-гмуль).


Рамбан объясняет, что Творец в Своем ответе Иову, показал истинность этой тайны (38:14): «Изменилась как глина под печатью», и пространно объясняет рабейну Бехайе в своей книге «Кад а-кемах»: «Ибо это также добро и милосердие по отношению к творениям, чтобы весь Израиль удостоился вечной жизни, в созерцании высшего света, и не попали бы в отдаление, которое есть Геином».


«И об этом сожалел Иов и принес покаяние своему Творцу, ибо уже знал из слов Элиу, что тот довод, который он сообщил ему, является хорошим и правильным, и он является пределом постижения человека в этом вопросе, после которого нет места для вопроса в сознании человека, и это стало ему совершенно ясно в его пророчестве, когда он услышал слова Бога, что во всех делах Его есть порядок и надзор, и в них есть еще запечатанные и скрытые смыслы, недоступные для человеческой мысли, но они доступны лишь мысли Того, Кто был раньше сотворения мира, благословенно Имя Его и Воля Его, и да будет превознесен Он вечно» (Рамбан, Шаар а-гмуль).




 



Знание веры 55. Толкование Рамхаля ответа Иову
Рамхаль объясняет, что ответ на вопрос о праведнике, которому плохо, состоит в руководстве удачи.


«И до сих помог мне Бог объяснить тебе то, в чем была у тебя нужда относительно руководства награды и наказания, теперь же приступим к объяснению второго руководства, о котором мы упомянули, которое есть руководство скрытое, стремящееся к цели всеобщего совершенства, и здесь будет разъяснен принцип “все зависит от удачи”, о котором говорили мудрецы (Зоар, глава Насо 134а)… Здесь содержится принцип “праведник, которому хорошо, и праведник, которому плохо”, который не подлежит осознанию» (Даат твунот 190).


Это руководство, которое не соответствует делам человека, является изначальным установлением в замысле сотворения мира, о каждой душе и ее доли в исправлении мироздания.


Мудрецы объясняют, что Творец раскрыл эту идею в своем ответе Иову (38:4): «Где был ты, когда Я создавал землю» — пока Адам лежал без движения, показал ему Бог каждого праведника, который произойдет от него. Кто-то связан с головой Адама, а кто-то с волосами, кто-то с его лбом, кто-то с глазами, а кто-то с носом, кто-то с его устами, а кто-то с ухом, а кто-то с кончиком носа, где носят кольцо. И знай, что в тот час, когда Иов желал спорить с Богом и сказал (Иов, гл. 23): «Кто дал бы мне узнать, как найти Его, я бы изложил перед Ним суд», ответил ему Творец: ты желаешь спорить со Мной (там, гл. 38): «Где (эйфо, пишется как эйфа — мера) был ты, когда Я создавал землю», что такое «эйфа»? Сказал рабби Шимон бен Лакиш: сказал Всевышний Иову: «Иов, скажи мне, где была мера твоя? В каком месте Адама она находилась? В голове его или во лбу, или в каком-то другом органе? Если ты знаешь, где находилась твоя эйфа, тогда можешь спорить со Мной» (Шмот Раба, 40:3).


Все души заключались в теле Адама, каждая душа в ее определенном месте, из него она произошла, как и ее задача и удел испытаний, предназначенных ей.


«Однако, все души разделяются в этом плане. И корень этого разделения глубокий и сокровенный, и не известный, ибо надлежит знать смысл всех сфирот, а это вещь, зависящая от высшей Воли, которая не подлежит знанию. Но одно мы знаем — что исправление мирараспределено по душам, что каждой из них отведена часть, о которой знала Высшая Мудрость, что именно он подлежит каждой из них по сокровенной причине, о которой мы сказали. И есть тот, кому в удел попало совершить исправление через приумножение блага, а есть тот, в чей удел попало исправление через бедность и очищение от примесей» (Клалим ришоним, Рамхаль, гл. 34).


Великую основу объясняет нам Рамхаль в вопросе надзора. То, что представляется людям, будто бы мир ведет себя без надзирателя, вопросы о праведнике, которому плохо, и злодее, которому хорошо, неспособность понять все, что происходит в мире, как сказано в Коэлет: «Есть суета, происходящая на земле, где есть праведники, которым приходит по делам злодеев, и есть злодеи, которым приходит по делам праведников» (8:14).


Все эти вещи коренятся в управлении Единства, в начале замысла творения, который не дано знать ни одному человеку. Цель этого управления была изложена выше, это раскрытие Единства, которое будет в тот грядущий день. Но одно следует знать, что основа награды, в которой Бог дал возможность содействовать человеку, состоит в искренней вере без вопросов в руководство Творца и в справедливость Его суда, как объясняет Рамхаль: «Все служение людей зависит от понимания того, что высшее Знание сокрыто от них. Если бы они знали это — их служение не было бы предметом выбора, и у них не было бы за него ни награды, ни наказания. И так как намерение управления в том, чтобы сделать возможным служение и награду, и наказание, необходимо, чтобы эта основабыла сокрыта» (138 входов в мудрость, гл. 81).


Вот суть десятой основы: веры в Его индивидуальный надзор.




 



Знание веры 56. Аргументы отрицающих свободу выбора. 1. Предопределение Б-га
Раздел: Свобода воли


Комментарий на Мишну


Ибо Господь, благословен Он, дает награду тем, кто исполняет заповеди Торы и наказывает тех, кто преступает ее запреты, и высшая награда — будущий мир, а тягчайшее наказание — карэт (исторжение души), и мы уже говорили на эту тему достаточно, и стих Писания, указывающий на эту основу: «Теперь же прости им грех их, а если нет — сотри меня…», и ответил ему Господь: «Кто тот, кто согрешил мне, и Я стер бы его из книги Моей». Видим отсюда, что Он знает преступника и грешника, чтобы дать награду достойному ее, а наказание достойному его.


Книга «Рош Амана»


Одиннадцатая же основа: что Святой, благословен Он, воздаст благую награду тем, кто сохранит заповеди Его, и накажет преступающего их и того, кто не исполняет их. И высшее Его воздаяние — будущий мир, а тягчайшее наказание — карэт. И мы уже объяснили в этой главе достаточно про это. И стих, указывающий на эту основу: «Теперь же прости им грех их, а если нет — сотри меня из книги, которую Ты написал». И ответил ему Бог: «Кто тот, кто согрешил мне, и Я стер бы его из книги Моей». И отсюда видим награду праведника и наказание злодея.


Сидур


Я верю полной верой, что Творец, благословенно Имя Его, дает благое воздаяние тем, кто хранит заповеди Его, и наказывает преступающих заповеди Его.


Законы покаяния. Глава восьмая


Благо, сокрытое для праведников, есть жизнь в будущем мире, и это жизнь, в которой нет смерти, и благо, не смешанное со злом, и это то, о чем написано в Торе: «Чтобы хорошо тебе было и долгими были дни твои». И Предание учит нас: чтобы хорошо тебе было — в мире, который полностью хорош, и долгими были дни твои — в мире, который полностью долог, и это будущий мир. Награда праведников — это то, что они удостоятся этого наслаждения и будут пребывать в этом благе. Наказание же злодеев — что они не удостоятся этой жизни, но исторгнутся и погибнут. И тот, кто не удостаивается этой жизни, есть мертвец, который не живет вечно, но исторгается за злодейство свое и погибает, как скотина. И это есть карэт, о котором написано в Торе, как сказано: «Исторгаясь, исторгнется душа та», и научило нас Предание: исторгаясь в этом мире, исторгнется из будущего мира. То есть, та душа, которая отделилась от тела в этом мире, не получает жизни будущего мира, но и из будущего мира исторгается.


Книга заповедей


Повелел нам верить, что следует иметь страх перед Богом и трепетать перед Ним, да не будем как вероотступники, предающиеся случаю, но будем страшиться, что наказание Его придет в любой момент, и это то, о чем сказано: «Господа Бога твоего страшись» — четвертая заповедь-предписание.


Предисловие к основе


«В этой основе мы получили два известия: одно — что Святой, благословен Он, даст благую награду соблюдающим заповеди Его и накажет преступающих их и тех, кто не исполняет их. Второе — что высшая награда есть жизнь будущего мира, а тягчайшее наказание — исторжение души» (Рош Амана, гл. 5).


Цель надзора — награда и наказание


Выше мы объяснили, что, хотя цель служения — само служение, знание о воздаянии относится к основам веры. Мы объяснили там, что знание о том, что Творец есть предел совершенства и благости, и невозможно приписать Ему какой-либо изъян, тем более, беззаконие в деле руководства творением и в будущем воздаянии, все это относится к первой основе. В этой же основе, служащей продолжением к предыдущей основе индивидуального надзора, эта вера приобретает дополнительный аспект, становится основой жизни верующего, исполнения им воли его Создателя во имя единения с Ним.


Эта основа, указывающая на вечную награду для праведника, суть которой в единении с жизнью будущего мира, и на наказание злодея, состоящее в исторжении из того мира, является завершением основы о надзоре, потому что это действительно так, целью надзора является то самое благо вечного единения.


Мы объяснили, что индивидуальный надзор является не просто знанием о происходящем, но его суть — отношение, выражение угодности Богу дел человека, в близости к Нему. Также объясняется там, что совершенство высшего надзора относится к Израилю, а еще более к праведнику, чтобы превознести тех, над кем осуществляется надзор, выше руководства природой, с целью единения с Творцом.


Как было объяснено выше, знание о воздаянии, состоящем в вечном единении с Творцом, есть то, что стоит в основе долга человека в мире, где он живет, именно оно определяет путь человека к достижению совершенства, дающему этот уровень, и именно оно дает человеку надежду и упование, необходимые для того, чтобы выстоять в любом испытании и сокрытии лика Творца, опираясь на эту веру в то, что в результате придет это благо.


Будущий мир и воскресение мертвых


«Высшая награда — жизнь будущего мира» — эта тема лежит в основе спора и бурной полемики, направленной против Рамбама в его воззрении на будущий мир и воскресение мертвых, причем, дело дошло до обвинения в том, что Рамбам подвергает сомнению основу веры в воскресение. Для того, чтобы разъяснить позицию Рамбама, мы отведем отдельную главу. Заодно с этим, будет разъяснен спор между Рамбамом и его последователями, с одной стороны, и Рамбаном и его последователями, с другой, относительно понимания этих основ. Будет показано, что, согласно Рамбаму, эта основа является пределом всех основ для каждого человека из народа Израиля. Дни Мессии — предназначение народа Израиля в целом, а воскресение мертвых — деталь в основе воздаяния.


Почему в Торе не сказано открыто о воздаянии


Этим вопросом занимались многие из наших учителей. По мнению Рамбана, это тема обсуждается в начале главы «Хелек». Мы приведем слова наших учителей в их ответах на этот вопрос, а также покажем, что по мнению Рамбама о воздаянии сказано в Торе явно.


Однако, даже тот стих, который Рамбам приводит в качестве источника для этой основы, не разъясняет суть награды, но только говорит о стирании из Книги Творца. А стих «чтобы хорошо тебе было и продлились бы дни твои» (который Рамбам приводит в законах о покаянии) не является явно сказанным о будущем мире, но это толкование мудрецов. Явный стих — тот, что говорит об исторжении из будущего мира, не о награде, и об этом мы также будем говорить далее.


Награда за заповеди в этом мире


Многие стихи говорят об обетованиях блага — в награду за соблюдение заповедей, как о предназначении блага, которые должны сбыться в этом мире. Эту тему следует пояснить, потому что награда за заповеди не есть материальная, и она не в этом мире, но в будущем мире. Объяснили нам учителя наши эту тему разными способами, мы поговорим об этом в отдельной главе. Также поговорим о том, являются ли страдания в этом мире лишь наказаниями за грехи или же есть страдания без греха.


Рай и ад


Также и об этих вещах есть у Рамбама своя отдельная позиция, она будет разъяснена в дальнейшем. Также мы подробно разберем слова Рамбана по этим вопросам, которые он пространно описал в Шаар а-гмуль.


Свобода воли


Эта тема, с которой мы начнем, потому что вера в воздаяние обязывает знать ее. Приведем аргументы тех, кто отрицает свободу воли, и объясним, что основа свободы воли относится к уровню человека — созданного по образу Творца, и она укоренена в форме творения.


Замечание


Рамбам, в отличии от других основ, не привел эту основу в законах о покаянии, где он перечисляет тех, кто исторгается из будущего мира, и это все те, кто отрицает основы веры, и уже многие задались этим вопросом.


В комментарии Меркевет а-мишна на Рамбама дается на то две причины: первая — поскольку неправильно служить ради награды, Рамбам не привел эту основу там. Следует удивиться таким словам: ведь Рамбам привел эту основу в комментарии на Мишну в качестве одной из тринадцати основ. Также он объяснил в своем предисловии тему служения ради него самого, и мы уже выше сказали, что это не противоречит обязанности знать об основе воздаяния.


Еще один ответ приводится там, что суть воздаяния приводится в основах веры прихода Мессии и воскресения мертвых. Но и этому следует удивиться, что Рамбам не включил эту основу в те две основы, но отвел ей отдельное место, и это является необходимым в силу его позиции относительно тех двух основ, как мы объясним.


Есть те, которые объяснили, что эта основа включена в то, что привел Рамбам в продолжении своих слов — закон о том, кто отходит от общины Израиля, и как будто отрицает в предназначении будущего мире в их доле. Но и этот ответ не выглядит удовлетворительным, потому что нет необходимости, чтобы это вероотступничество лежало в основе отхода этого человека от народа Израиля, и тому могли быть иные причины, не обязательно вообще в поле вероучения. И еще, это не выглядит логичным, чтобы Рамбам заключил основу веры скрытым образом в этот отдельный конкретный закон.


Есть те, кто дает ответ, что так как тот, кто отрицает воздаяние, согласно принципу меры за меру, не удостоится благого воздаяния, нет необходимости говорить о нем особо, так как это простая логика. Но и этот ответ не верен, потому что принцип меры за меру упомянут в Гемаре в вопросе веры в воскресение мертвых, а ведь эту основу Рамбам назвал конкретно.


Представляется наиболее логичным сказать, что, как мы объяснили выше, эта основа является продолжением и завершением предыдущей основы. Целью надзора является награда и возмездие. Таким образом, надзор есть указание на отношение и связь на цель этого единения — жизнь будущего мира. Поэтому тот, кто отрицает надзор, необходимым образом отрицает и воздаяние. Обязанность самостоятельного знания этих основ веры нуждается в детализации, и поэтому Рамбам сказал отдельно (в комментарии на Мишну), говоря об основах, про две эти основы. Но отрицание этих основ не нуждается в этой детализации, потому что в основе этого отрицание находится одно и то же, а именно эпикурейство — сбрасывание бремени Торы, отрицание надзора и его следствия, то есть воздаяния.


«И эта идея является великой основой, столпом Торы и заповедей, как сказано: “Смотри, Я дал перед тобой сегодня жизнь”, и сказано: “Смотри, Я даю перед вами сегодня”. То есть, в ваших руках власть, и все, что захочет делать человек из того, что свойственно людям, делает, хорошее или плохое. И поэтому сказано: “Кто даст, чтобы было сердце такое у них…” То есть, Бог не заставляет человека и не предопределяет им совершать добро или зло, но все отдано им» (Рамбам, законы покаяния 5:3).


Рамбам приводит аргументы отрицающих свободу выбора, опровергая их один за другим. Все это для того, чтобы подтвердить истинность «той основы, с которой не было слышно в нашем народе, чтобы кто-нибудь отрицал ее, хвала Всевышнему» (Морэ Нэвухим часть 3, гл. 17).


Аргументы отрицающих свободу выбора


1. Предопределение Бога объемлет все творение и всех людей, так и бытность человека праведником или злодеем предопределена для него еще прежде его рождения. Более того, ведь все, происходящее в мире, должно быть по воле Бога, так как же возможно действия, противоречащее Его воле, и как возможно, чтобы во власти человека было разрушить то, что создано Богом?


2. Все творение управляется через сочетания звезд, власть планет и созвездий определяет характер человека и его судьбу во всех ее деталях.


3. Каждый человек рождается со своим характером и качествами, свойственными его естеству, наследуя их от своей семьи, каждый человек получил в детстве воспитание или пережил события, которые определили его характер и свойства. Все это без сомнения лишает его свободы выбора.


4. Всеведение Бога включает и все, что произойдет в будущем, таким образом, Ему известно, будет ли человек праведником или злодеем, такое знание с необходимостью делает невозможным свободу выбора.


5. Есть стихи в Торе и пророках, «которые выглядят как противоречащие этой основе», и они дают впечатление, что Творец предопределяет человеку совершить грех (как фараон в Египте, Сихон и жители Кнаана).


Таковы вкратце аргументы, которые выдвинули отрицающие свободу выбора, относящиеся к различным видам. От них перейдем к словам Рамбама.


1. Предопределение Бога


«Да не придет тебе в голову мысль, которую высказывают глупцы из народов мира и большая часть непросвещенных из сынов Израиля, что Святой, благословен Он, предопределяет человеку с рождения его, быть ему праведником или грешником. Но это не так, но каждый человек призван к тому, чтобы быть праведником, подобно Моше Рабейну, однако способен быть и злодеем, как Йеровам. Также может быть он мудрым или глупцом, милосердным или жестоким, жадным или расточительным, и так во всех своих качествах. И нет того, кто принуждал бы его к чему-то из этого или предопределял, и даже тянул бы его в одну или другую сторону. Но он сам, по собственному рассуждению склоняется к тому пути, которого желает. И это то, о чем сказал пророк Йирмеяу: “Из уст Всевышнего не исходит ни зло, ни добро”. То есть, не предопределяет Бог человеку, быть ему доброму или злому. И раз так, то получается, что сам грешник испортил свою жизнь. И потому следует ему рыдать и стенать о своих грехах и о том, что он сделал со своей душой и какое зло причинил ей. Это то, о чем сказано затем: “На что будет жаловаться живущий человек…” И повторил опять, что так как по нашей власти и нашими действиями, и нашим разумением совершили мы все это зло, то следует нам покаяться и оставить злодейство наше, ибо это еще в нашей власти, и об этом сказано: “Исследуем пути наши и изучим их, и покаемся”» (Рамбам законы покаяния 5:2).


«Каждый человек призван к тому, чтобы быть праведником, подобно Моше Рабейну, однако способен быть и злодеем, как Йеровам», — разумеется, речь здесь идет не о духовных высотах, врожденных качествах или талантах, Рамбам имеет в виду, что каждый человек способен исполнить предназначение своей жизни и то, для чего он был послан Творцом, тем самым оправдывая свое существование. Выбор состоит в том, куда направлено усердие человека, какую цель он преследует в своей жизни. В своей борьбе со злым началом, исправлении своих черт, труде изучения Торы и исполнения ее заповедей, каждый, в соответствии со своими возможностями, получая награду сообразно с тем, что ему приходится преодолевать, делается праведным как Моше, или, напротив, уподобляется Йероваму.


Аргумент, что все предопределено, отрицающий свободу выбора, является вероотступничеством не только с точки зрения основ, связанных с заповедями и воздаянием, но он также увековечивает зло в человеке и в творении, являясь, таким образом, отрицанием веры во Всеблагого Творца. Этот аргумент, оправдывающий всякое злое дело и всякую злую черту характера, Рамбам опровергает весьма просто:


«Если бы Бог предопределил человеку быть праведником или злодеем, или если бы с самого рождения человека было что-то, что тянуло бы его к выбору определенного пути, определенного знания, определенного нрава или определенного деяния, как выдумывают глупцы, рассуждающие об астрологии, как мог бы Творец повелеть нам через Своих пророков делать так-то и не делать так-то, направлять стези свои к добру и не следовать за злом, когда с самого рождения уже предопределено человеку или же естество его тянет его к определенному выбору, и нет у него возможности противостоять ему?! Каким образом могла бы вообще существовать Тора. По какому закону и каким судом можно было бы воздать злодею по делам его или дать награду праведному? Судия всего мира не поступит по справедливости?!» (Там, там, 4)


В своей книге «Морэ Нэвухим» Рамбам приводит воззрение некоторых арабских философов, которые считают, что всякое событие, происходящее в реальности, происходит непосредственно по воле Творца. «И у человека в принципе нет никакой возможности сделать что-то или воздержаться от какого-либо действия… И вышло из такого воззрения также, что следование законам религии есть дело абсолютно бесполезное, потому что человек, какую бы религию он не унаследовал, не сможет сделать ничего, ни исполнить то, что ему повелено, ни уклониться от того, что ему запрещено, и сказали представители этой секты, что так возжелал Всевышний» Безусловно, такое воззрение «противоречит как разуму, так и чувственному опыту, и является разрушением стен Торы».


…«Противоречит разуму», потому что даже философы понимают, что человек обладает даром разумной мысли, пониманием, способностью судить и отвечать за свои действия. Все это отличает его от скотины.


…«и чувственному опыту», ведь каждый человек ощущает, что именно он решает и инициирует все свои действия во всех пластах своей жизни. Во всех делах он может проявить усердие и прилежание (хотя и не может ручаться за успех). В каждый момент жизни человек выбирает что и как сделать с полным ощущением, что решает именно он и никто другой.


…«и является разрушением стен Торы», как мы привели выше из слов Рамбама, нет возможности дать человеку заповедь и наказывать его за неисполнение если бы он не обладал свободой выбора.


Перед тем, как мы перейдем к изложению воззрения Торы на этот вопрос, приведем еще один аргумент отрицающих свободу выбора.
Знание веры 57. Аргументы отрицающих свободу выбора. 2. Астрологическое предопределение
2. Астрологическое предопределение


«… Звездочёты» — «да не подумаешь ты, что есть истина в этих астрологических фантазиях, которые выдумывают те, кто верят в судьбу, которую определяют звезды, ибо они утверждают, что время и место рождения человека (сочетания звезд, которые были в тот момент) дают ему совершенство или ущербность, и что человек вынужден совершать именно эти определенные действия». В продолжении его слов там Рамбам подробно опровергает их утверждения как с позиции Торы, так и с позиции философских учений, в соответствии с основами, которые мы изложили выше.


На самом деле, хотя наши учителя признавали влияние сочетаний звезд на человека и событий его жизни, эта система зодиаков является инструментом, с помощью которого Творец управляет природой творения, см. в трактате Шабат, но в руках человека выйти из под этой власти: «И это известно, что все происходящее с человеком, мал он или велик, передал Творец во власть созвездий, но также дал Он человеку разум, с помощью которого он может выйти из под власти звезд, и эта сила дана человеку, чтобы он мог быть добрым или злым» (Раавад, законы покаяния 5:5). Коли так, человек не является «вынужденным совершать именно эти определенные действия». И в дальнейшем мы еще объясним причину этого.


Позиция Торы


«Все в руках Небес, кроме страха перед Небесами» (Бавли, Нида 16б). И Гемара поясняет там: «Тот ангел, который отвечает за зачатие, зовется “Лайла” (“Ночь”). Он берет каплю семени и ставит ее перед Святым, благословен Он, говоря Ему: Владыка мира! Капля это, что с ней будет: мощным или слабым, мудрым или глупым, богатым или бедным. Однако, не говорит, праведным он будет или злодеем». Нечего удивляться, как это в мире Творца есть место возможности для каких-либо действий без Его предначертания, ведь и Писание говорит: «Все, что хочет Господь, творит на небесах и на земле». Знай, что все будет сделано, как угодно Ему, хотя и наши дела предоставлены нам. Как же это? Так же, как Творец желает, чтобы огонь и воздух поднимались вверх, а вода и земля двигались вниз, а сфера двигалась бы по кругу, и все остальные творения вели себя сообразно их обычаям, которые угодны Ему, так желает Он, чтобы человек был в собственной власти, а все его дела были в его руках, и чтобы не было у него ни того, кто заставляет его, ни того, кто тянет, но он сам по себе и по собственному разумению, которому дал ему Бог, делает все, что способен делать человек.» (Рамбам, законы покаяния, там).


Рамбам распространяется на эту тему, чтобы отвести нас от ошибки: «И думают о некоторых поступках человека, которые он выбирает, что он вынужден совершать их. Как, например, сочетаться браком с определенной женщиной, или, чтобы то или иное имущество досталось ему. Но это не правда, ибо та женщина, если он женился на ней с Ктубой и Кидушин, и она разрешена ему, и он женился на ней ради исполнения заповеди плодиться и размножаться, то он совершил заповедь, и Господь не предопределяет совершать заповедь. А если в браке с ней есть изъян, то это грех, и Господь не предопределяет совершать грех. Также и тот, кто отнял грабежом это имущество или украл его, или обманул и солгал в клятве об имуществе, данном ему в хранение, неужели скажем мы, что Бог предопределил так, чтобы досталось ему имущество это, но это не так, но все дела человека, данные ему в выбор, в них без сомнения можно найти послушание, и если неправедным образом выйдет это имущество из рук одного и попадет к другому, тогда, говоря, что это предопределено Богом, мы скажем, что Он предопределяет грех и непослушание… Получается, что когда мудрецы сказали, что “все в руках Небес”, они в действительности говорили про естественные вещи, которые не подвластны выбору человека, как то, высоким он будет или низким, пойдет ли дождь или будет засуха, плохой будет климат или хороший, и тому подобные вещи, бывающие в мире, кроме движения человека или его покоя».


Слова автора книги «Икарим»


Автор этой книги пространно объясняет, что «есть дела людей, которые они вынуждены совершать, а есть, которые полностью зависят от их выбора, и есть те, в которых смешаны нужда и выбор.» В том же, что происходит с человеком, есть три влияющих фактора, каждый сообразно своему устройству: предопределение Бога как реакция на дела человека — то есть, награда или наказание, предначертание звезд — удача человека, прилежание самого человека.


Относительно предопределения Бога — тут есть широкое поле для стараний человека — и в этом его предназначение: выбирать добро, в этом выборе он свободен. Предначертание звезд — это поведение природы, по установленным Творцом в шесть дней творения законам, по ним спускает («мозиль») Всевышний свои постоянные дары — это есть «везение» («мазаль»), и о дарах его говорит Гемара: «Везение дает мудрость, везение дает богатство, есть везение у Израиля. Рабби Йоханан говорит: нет везения у Израиля.» (Шабат 156). Объясняет там Раши: «Потому что посредством молитвы и заслуг изменяется его везение к лучшему». И приводятся там в Гемаре рассказы, соответствующие словам рабби Йоханана, что нет везения у Израиля. Однако, необходимы заслуги и большое усердие в покаянии и добрых делах, что изменить приговор, вынесенный человеку Творцом через сочетания звезд и планет. Также и в поступках человека в делах этого мира, мудрецы употребляют формулировку «старание», чтобы подчеркнуть, что лишь действия подлежат власти человеческого выбора, не результаты, которые абсолютно зависят от двух других факторов, но, разумеется, без старания, человек не достигнет того, к чему стремится (и в этом отношение, размер старания напрямую зависит от размера упования человека на Бога, как известно).


Влияние сочетание звезд на жизнь человека не касается всех частностей его жизни, как полагают «звездочеты», отрицающие свободу выбора. Влияние везения на натуру и характер человека соответствует понятию «приготовление», то есть, склонность человека к приобретению определенных качеств. Но в его власти избрать склонить их, направить их ко благу. И как объясняется в Гемаре: «Тот, кто родился под знаком Марса, будет проливающим кровь. Сказал рав Аши: он может быть врачем-кровопускателем, а может быть лиходеем, может быть резником и может быть моэлем» (Шабат там). Есть целое поле возможностей для того, чтобы склонить и использовать эту данность во благо. Это касается любого врожденного качества, даже если оно кажется злым. И как говорили в теме о надзоре, все, что предопределяется для человека относительно его характера и качеств до его рождения, это его доля, которая дана ему для исправления через его труд, и подобно этому все, что определяется ему из дел мира, есть инструменты, данные ему с этой целью.


Обо всем этом мы подробно говорили, объясняя предыдущую основу.
Знание веры 58. Аргументы отрицающих свободу выбора, часть 3. Врожденные и приобретенные качества и шкала выбора
3. Качества врожденные и приобретенные


«Если бы было там нечто, что тянуло бы за собой человека в силу его рождения на определенный путь или к определенному разумению, или к определенному действию… как мог бы Он давать нам повеления» (Рамбам, законы покаяния, там).


Это нуждается в пояснении, ведь совершенно очевидно, что люди рождаются с различными качествами характера. Совершенно ясно, что природа, которую наследует человек, влияет на него, на душу его и на его способности и т.п. Как можно сказать, что все люди равны в вопросе свобода выбора. Ведь Рамбам сам пишет в законах о нравах: «И все нравы, есть такие, которые присущи человеку с его рождения по природе его тела, а есть такие, к которым стремится природа этого человека и приобретает их в будущем гораздо быстрее, чем другие нравы» (глава 1). Рамбам там касается и влияния на человека дней его юности: «А есть нравы, которые не даются человеку с рождения, но он приобретает их от других». И сюда можно включить пережитое в детстве, что оставляет след в душе. Также касается Рамбам тех качеств, которые приобрел человек собственными силами: «Или же сам обратился к ним в силу мысли, посетившей его сердце, или слышал, что такой-то нрав будет хорош для него и им следует ему руководствоваться, и приобрел их тем, что начал вести себя в соответствии с ними, пока они не стали для него постоянными». Все эти вещи, разумеется, определяют личность человека и влияют на его способность свободного выбора.


Эти вещи Рамбам объясняет весьма подробно: «Невозможно, чтобы человек изначально родился обладающим нравственным совершенством и нравственным пороком, как невозможно, чтобы он родился специалистом в каком-то ремесле, но может родится с природой, способной восприять совершенство или порок, в том смысле, что действия, свойственные одной из сторон более легки для него, чем те, что свойственны другой стороне. Например, если характер человека склоняется к сухости, и мозг его светел, и влаги там немного, ему будет легче учиться, помнить и понимать вещи более, нежели тому, в ком много белой желчи и много влаги в мозгу. Но если этот человек, более приготовленный к изучению по своей натуре, останется вообще без обучения, и не пробудит свои силы к этому, останется глупцом, вне всякого сомнения. И также если начнут обучать и помогать разбираться этого грубого по природе и обладающего многой влагой в мозгах, то он узнает и уразумеет, но с трудом, и точно так же можем мы найти человека, характер которого более горяч, чем необходимо, и такой станет храбрецом, то есть, приуготовленным к храбрости, если будут обучать его боевым искусствам, очень скоро станет отличным бойцом, а у другого сердце более прохладное, чем нужно, и он приуготовлен к трусости и страху, и если станут учить его бояться, то научится очень быстро, а если будут обучать его храбрости и геройству, то храбрым воином он станет только через большой труд, но станет, если будут воспитывать его в этом, без сомнения» (Шмона праким, гл. 8).


Рамбам утверждает, как законоучитель, что любое качество характера может быть изменено, любое врожденное свойство, а тем более, приобретенное или выученное, человек способен оформить или изменить посредством обучения и практики многократного повторения правильных действий. Конечно, это зависит, от его местонахождения на шкале выбора, о которой мы скажем далее. Всевышний требует от человека только то, что находится в пределах его способностей. У каждого человека, в зависимости от его места на этой шкале, есть возможность совершать свой свободный выбор.


Шкала выбора


Представим себе лестницу и на ней ступени. По правую руку — система добра, по левую — зла. Каждый человек находится на определенной ступени, там он выдерживает испытания выбора. В этом месте находится его борьба между духом и материей, разумом и воображением, истиной и ложью, добром и злом. Под этой ступенью, как и над ней, человек не выбирает, он вынужден совершать добро или зло. Простыми словами, человек не вступает ежедневно в борьбу с тем, что находится под или над его ступенью. Мудрец не борется с испытанием воровства или осквернения Шабата. Невежда не вступает в борьбу с испытанием постоянства в изучении Торы и трудом изучении Торы до последних сил.


Точка выбора на этой шкале изначально устанавливается посредством нескольких факторов, некоторые из них — врожденные (унаследованные от родителей, определенные звездами, воспитанием и окружением, как мы скажем далее), а некоторые — приобретенные (духовный подъем или, напротив, спад, обусловленные его прежними делами — его прежними выборами). Все они оформляют и фиксируют духовный уровень человека, его место на шкале выбора.


Получается, что заповедь выбирать включает в себя две темы: одна — выбрать, и, разумеется, благо, в том месте, где человек находится на шкале выбора, а вторая — поднять точку выбора так, что то, что человеку вчера нужно было выбирать во благо, сегодня будет уже вынужденным поступком. В этом суть обязанности непрестанного роста человека, избирающего жизнь.
Знание веры 59. Аргументы отрицающих свободу выбора, части 4 и 5. Всеведение и выбор. Стихи Писания об отсутствии свободы выбора
4. Всеведение и выбор


«Если вдруг скажешь ты, но ведь Творец знает все, что будет, и до того, как это произошло, либо уже знал, что такой-то будет праведником или злодеем, либо не знал. Если знал, что такой-то будет праведником, невозможно, чтобы он не стал праведником, а если скажешь, что хотя Он знал, что такой-то будет праведником, но он все же мог стать грешником, то получается, что знание Его несовершенно. Знай, что ответ на этот вопрос длиннее, чем земля, и шире, чем море, и несколько великих основ и высочайших гор зависят от него. Но должно знать тебе и понять то, что скажу: уже говорили мы во второй главе законов основ Торы о том, что Всевышний не знает неким знанием, внешним по отношению к Нему, подобно людям, что они и их знание — две разные вещи, но Он, Всевышний, Имя Его и Знание Его — суть одно. И мысль человека не в состоянии постичь идею эту до конца, и так же, как не в силах человека познать и обнаружить истинную сущность Творца, как сказано: “Ибо не узрит Меня человек, будучи жив”, так не может он постичь знание Творца. Это то, о чем сказал пророк: “Ибо Мои мысли не ваши мысли, и пути ваши не Мои пути”. И раз это так, нет у нас способности знать, каким образом знал Бог все творения и все дела их, но одно знаем без сомнения, что дела человека полностью в руках самого человека, и Святой, благословен Он, не тянет его и не предопределяет ему совершать конкретное действие, и не только в силу религиозной традиции мы знаем это, но в силу четких доказательств из слов мудрости, и потому сказано в пророчестве, что человека судят за его поступки сообразно этим поступкам, хорошие они или плохие, и это основа, от которой зависят все слова пророчества» (Рамбам, законы покаяния 5:5).


5. Стихи Писания, указывающие на отсутствие свободы выбора


«Есть много стихов в Торе и в словах пророков, которые выглядят, как отрицающие эту основу, и в них спотыкается большая часть людей, и думают они, что выходит из этих стихов, что Святой, благословен Он, предопределяет человеку совершать добро или зло, что сердце человека не отдано ему же, склонять его туда, куда пожелает, однако я изложу тебе великое правило, из которого сможешь ты понять смысл всех этих стихов» (Рамбам, законы покаяния 6:1). И Рамбам пишет пространно там, а также в предисловии к трактату Авот, и приводит три толкования этим стихам и отрывкам.


1. «Может человек совершить великий грех или много грехов, так что придется держать ему ответ перед Истинным Судьей, и будет возмездие этому грешнику за те грехи, которые он совершил своей волей и по своему разумению, что лишают его возможности покаяться, и не оставляют ему способности отвратиться от своего злодейства, чтобы погиб он в своем грехе, который продолжает совершать». Такова история с фараоном, с Сихоном и т.п. (там же, закон 3). И хотя свобода выбора относится к фундаменту мироздания, есть исключительные случаи, когда она отнимается у человека. Так происходит в крайних случаях, когда человек настолько вместил в себя зло, что стал сам по себе олицетворением зла, нуждающимся в истреблении из этого мира.


По поводу же будущности некоторых сообществ, пишет он там следующее:


2. «Ведь написано в Торе: “и поработят их, и будут истязать” — получается, что Бог предопределил египтянам совершать зло, и также написано: “и встанет народ этот и начнет блудить за божествами чужеплеменной земли”», получается, что Он предначертал Израилю служить идолам, почему же Он взыскал с них за это? (И ответ:) потому что не конкретному человеку Он предначертал это, что именно он будет блудить, но каждый из тех, кто блудил и служил идолам, если бы не хотел служить, не стал бы служить, и Творец сообщил ему лишь то, что обычно бывает в мире. На что это похоже? Тому, кто говорит: в этом народе будут праведники и злодеи, но это не означает, что каждому злодею уже было предопределено быть злодеем в силу того, что Бог сообщил об этом Моше… Также и египтяне, каждый из тех, кто притеснял и творил беды Израилю, если бы не хотел творить им зло, был бы способен поступить так, ибо не было здесь предопределения конкретному человеку, но лишь сообщил Аврааму, что через много лет потомство его будут рабами в чужой стране, и мы уже сказали, что у человека нет возможности знать, каким образом знал Господь вещи, которым должно произойти в будущем» (Рамбам, там, закон 5). Если так, то пророчества о будущем не вынуждают каждого индивидуально, а значит не представляют из себя противоречия в вопросе свободы выбора.


Раавад, в своих примечаниях там, а также Рамбан в комментарии на Тору отказались принять этот ответ: «Это пространные речи, но нет в них вкуса, и, клянусь головой, я почти готов сказать, что это слова, достойные юнца, если скажет Творец блудникам: зачем блудил ты? Ведь Я не назвал тебя по имени, чтобы ты мог сказать, тебе так предначертал Я. Ответят ему блудники: на кого же распространилось предначертание Твое, на тех, которые не стали блудить? Тогда Твое предначертание не исполнилось!»


По вопросу о пророчествах о будущих грехах Израиля объясняет Раавад так: «Но стих “и встанет народ этот и станет блудить”, о подобном мы уже сказали, что в таком деле знание Творца не является предопределением, тем более это справедливо здесь, ведь даже Моше сказал: “ибо вы искажаете пути ваши, когда я еще живу с вами, и тем более, после моей смерти”. Тем более, Бог мог сказать так и без предопределения». И по поводу египтян привел два ответа: «Один, что известно, что Творец взыскивает со злодея лишь руками его большего злодея, и после того, как взыщет с этого злодея, взыщет вновь с того, кто превзошел его в злодействе. И так Он говорит: “Вот, Ашур — жезл гнева Моего”, “Когда закончишь ты грабить, ограбят тебя”, то есть, из-за злодейства твоего и гордыни, и хвастовства передо Мной, и египтяне также были злодеями, достойными тех казней, и если бы сразу послушались Моше и отослали бы Израиль, не понесли бы тех казней и не потонули бы в море, но злодейство фараона и его хуление Бога перед его посланником его — они причины его наказания». Смысл его слов: египтяне были злодеями и достойными наказания еще до того, как поработили Израиль, но если бы подчинились Богу после первых казней, спаслись бы от их приговора.


«Второй, что Творец сказал, что будут истязать их, а они порабощали их нещадным трудом, убивали их и топили в Ниле, как сказано: “Я гневался немного, а они умножили беду”, за это и были наказаны».


3. Есть стихи, в которых пророки жалуются на ситуацию, в которой находится народ Израиля: изгнания, мучения, порабощение среди народов, и другие факторы, отдаляющие их от Торы и заповедей. Не идет речь о лишении свободы выбора, но о лишении условий, делающих более легким и доступным всему народу единение с Творцом. И как сказал Рамбам в его предисловии к трактату Авот: «Однако, слова пророка Йешая, мир с ним, как сказано (Йешая 63:17): “Зачем сбиваешь Ты, Господи, нас с пути Твоего? Делаешь сердце наше непроходимым для страха Твоего?” вообще не относятся к этой теме, и никак не связанным с этим вопросом. Однако, смысл этих слов, как видим из того, что перед ними и после них, что пророк возмущался изгнанием нашим, приговором нашим, прекращением власти нашей и мощью народов над нами, и сказал об этом молитвенным образом: Господь Бог, когда увидит Израиль мощь вероотступников, будут сбиты они с пути истинного, и сердце их уклонится от страха Твоего, и как будто Ты будешь причиной этим глупцам отойти с истинного пути, как сказал Моше Рабейну, мир с ним (Бамидбар 14:15): “И скажут язычники, которые слышали о Тебе: из-за немощи Бога привести народ этот…” И потому еще сказал после этого (Йешая 63:17): “Вернись ради рабов Твоих, колен удела Твоего”, то есть, пока не будет из-за этого хуление Имени Твоего великого».


Так же в теме просьбы о помощи Бога в выборе добра: «Таким же образом просят праведники и пророки в своих молитвах у Бога помощи в делах истины, как сказал Давид: научи меня, Господи, пути Твоему, то есть, да не воспрепятствуют мне грехи мои найти путь истинный, которым познаю я путь Твой и единство Имени Твоего. И как то, что сказал он: и дух щедрый укрепит меня, то есть, дай покой духу моему совершать угодное Тебе и да не причинят мне грехи мои отвратиться от покаяния, но будет способность у меня вернуться, уразуметь и познать путь Истины, и в этом же смысле все, что схоже с этими стихами.


А что тогда сказал Давид: “Благ и праведен Господь, потому и указывает грешникам путь, руководит смиренными…”? Это значит, что Бог отправляет к ним пророков, которые сообщают им пути Господа и призывают их к покаянию, и еще, что Он дал им силы научиться и понять, ибо это свойство любого человека: когда тянется он к словам мудрости, то вожделеет их и стремится к ним. И это то, о чем говорят наши мудрецы: “Тот, кто желает очиститься — помогают ему.” То есть, обнаружит, что помогают ему в этом деле». (Рамбам, законы покаяния там, 4-5).


Эта просьба не находится в противоречии с принципом свободы выбора, ведь человек сам обращается по своему разумению к Творцу. И еще, ведь без помощи Творца, не может человек устоять против своей злой природы: «Естество человека превозмогает его ежедневно и стремится погубить его, как сказано: высматривает злодей праведника и стремится погубить его. И если бы не помогал человеку Бог, не смог бы совладать с ним, как сказано: Бог не оставит его в руке его» (Кидушин 30б). И уже объяснили нам мудрецы служения, что человек не может удостоиться помощи Бога в делах Небес, если только не сделал то, что требуется от него, приложив все свои усилия.


Следуя этому объяснению, мы можем понять слова мудрецов: «Учили мудрецы: “Кто даст, чтобы было таково сердце их…?” — сказал Моше Израилю: неблагодарны вы, сыны мои, неблагодарные. Когда Святой, благословен Он, сказал: “Кто даст, чтобы было таково сердце их?” — вы должны были ответить: “Ты дай!”» (Авода Зара 5а). Такая просьба не противоречит свободе выбора, но они по своему свободному выбору могли бы попросить такую помощь Небес. Но внутри сердца их была неблагодарность.


Человек — предводитель творения


Как известно, и это имеет отношение к тому затруднению, которое вызывает идея свободы выбора, поступки человека оказывают влияние на все творение, как положительное влияние, так и отрицательное. Трудность понимания состоит в том, что непонятно, как такое возможно, чтобы человек мог испортить замысел всего творения, помешав воле Творца привести ее к ее исправлению?!


Но и такой ход событий, разумеется, был предусмотрен Творцом с самого начала творения: «От начала сотворения мира взирал Святой, благословен Он, на поступки праведников и на поступки грешников, и об этом сказано (Теилим 1): “Ибо знает Господь путь праведных…”. “Земля же была безвидна и пуста” — таковы дела злодеев, “И сказал Бог: да будет свет!” — это дела праведных. Как же мне знать, чьи дела угодны Ему, тех или этих? Сказано: “И увидел Бог свет, что он хорош” — значит, угодны Ему дела праведных, а дела злодеев не угодны… От начала сотворения мира взирал Святой, благословен Он, на Храм: отстроенный, затем разрушенный, а затем вновь отстроенный: “Вначале сотворил Бог” — вот он отстроен, как и у пророка сказано (Йешая 51): “Распростер небо и основал землю”, “Земля же была безвидна и пуста” — вот он разрушен, как и у пророка сказано (Йирмея 4): “Видел я землю, и вот она безвидна и пуста”, “И сказал Бог: да будет свет” — вот он вновь отстроен и украшен в грядущие дни, как и у пророка сказано (там): “Ибо вот тьма покрыла землю…”» (Брейшит Раба 2:5).


Слова эти тяжелы для понимания: «Как мне знать, чьи дела угодны Ему»? Но ответ уже содержится в вопросе. Абсолютно верно, что человек не в силах испортить замысел Творца о цели творения. Раскрытие славы Его и единства Его состоится в любом случае. Но раскрытие это может быть как посредством пути праведников, того света, который излучают их поступки, поступки соучастников этого раскрытия, а может быть и за счёт злодеев, того суда над ними, где они будут приговорены к беде. Все пути и все возможности были приуготовлены изначально и издревле.


И более того, можно было бы подумать, что раз цель раскрытия в грядущем есть раскрытие единства, и возвышенность этого раскрытия состоит в превращении зла в добро, в свете, который воссияет из тьмы, то, вполне вероятно, что поступки злодеев угодны Богу, ведь из темной пропасти их преступлений воссияет свет исправления в единстве, и поясняет мидраш, что это не так, что Богу угодно раскрытие, которое происходит в пути праведников.


Всевышний, Всеблагой, разумеется, желает поступков праведников, и даже дал им долю и награду в том раскрытие, которое в любом случае наступит.


Однако, следует внимательно рассмотреть ту силу человека, которая проистекает из того факта, что он обладает свободой выбора, и которая способна повести все творения по одному из двух путей.


Свободный Выбор


Если мы обратим внимание на то общее, что есть в аргументах отрицающих свободу выбора, то обнаружим одно утверждение: самая возможность свободного выбора находится в противоречии с естественным устройством всей окружающей действительности: непреложность предопределения Творца, система звезд и планет, отвечающая за удачу, а также натура и характер человека, которые достаются ему по наследству.


Особенно следует поразмыслить: «Откуда возьмется у человека сила восполнить свои недостатки, ведь сотворен с изъяном?» Ведь не может узник сам вызволить себя из своего заточения, какая же может быть у человека сила возвыситься и изменить самого себя? И еще, откуда есть у него эта же самая сила относительно всего мироздания, чтобы изменить его и привести к совершенному исправлению?


Это может быть лишь высшая божественная сила, которая дается человеку на основе образа Бога, который определяет его сущность.


Эта идея является «одним из высших достоинств, данных человеку», и о достоинстве этом сказано: «как один из нас», и нам нужно вдуматься в эту высокую тайну.


Есть еще идея, которую нужно уяснить, а именно, что не каждый человек осуществляет выбор, и даже те, кто это делает, не совершают это все время, и не в каждом своем поступке. И здесь следует вспомнить об этой обязанности, которая относится к цели сотворения человека и соответствует его высокому уровню: быть выбирающим.


Эти идеи мы будем разбирать в следующих главах.




 



Знание веры 60. Свобода выбора — достоинство человека
Свобода выбора — достоинство человека


«Возможность дана любому человеку: если захочет склонить себя к доброму пути и быть праведником — это возможно ему, а если захочет склонить себя к злому пути и быть злодеем — возможно ему и это. И об этом сказано в Торе: вот человек стал как один из нас, знающим добро и зло. То есть, человеческий род является единственным в мире и нет другого рода, подобного ему в этом, чтобы быть по собственному разумению и мысли знающим добро и зло и совершать то, что пожелает, и никто не может воспретить ему совершать добро или зло» (Рамбам, законы покаяния 5:1).


«…Как один из нас» — человек сотворен по образу Бога, имя Бога «Элоким», которое значит «судья», и это способность выбора, которая дана человеку. И есть еще момент, а именно: человеку даны силы повести за собой все творение в хорошую или в плохую сторону, и это также относится к «образу Бога», ведь имя «Элоким» означает «Владыка всех сил», но поговорим сперва о первой вещи.


«Слова “дана ему возможность” означают, что так как человек создан по образу Бога, то дана ему сила поступать так, как захочет, и человека не вынуждают творить определенные дела, и в этом смысл этого изречения: все открыто Святому, благословен Он, и все же возможно человеку поступать как возжелает, и если видит Бог, что человеку угодно совершить грех, то Он не препятствует человеку совершить этот грех, но дает ему такую возможность. И это потому, что человек создан по образу Бога, и у него есть в этом также схожесть с Творцом, ибо он создан по Его образу, и такой вещи нет у ангелов, у которых нет выбора» (Маараль, Дэрэх Хаим, 3:15).


Эта тема коренится в самых вершинах мироздания, постараемся поговорить о ней в соответствии с нашим уровнем, вначале затронем кратко основы этих вещей. Приведем выдержки из слов Рамхаля, сказанные в начале его книги «Дэрэх а-Шем».


Цель творения человека


Это есть благодеяние, определяющее цель всего мироздания, которое сотворил Бог с целью поделиться Своей благостью с другим существом. И так как воля Творца состоит в том, чтобы дать наивысшее благо, то хотел Он удостоить человека этого блага, которое есть Он Сам, благословенный. Поэтому Он дал человеку возможность прилепиться к Нему, в том размере, который под силу человеку, и тем самым удостоиться совершенного благодеяния.


И ведь лишь подобные способны прилепиться друг к другу, потому определила мудрость Творца, чтобы человек сам приобрел свое совершенство, и будет сам хозяином своего блага, а тем самым будет несколько подобен Создателю. Для этого определил Бог в мудрости Своей, чтобы в человеке и в творении были моменты совершенства и изъяна, и чтобы человек мог выбрать самому приобрести свое совершенство, и таким образом станет обладателем совершенства, и удостоится прилепиться к своему Создателю в том размере совершенства, которое он приобрел, и насладиться этим благом.


И вот, корень всякого блага есть радость лика Бога, а корень всякой беды — сокрытие Его лика. Получается, что служение человека, состоящее в том, чтобы убрать зло из творения и из себя самого, в приобретении совершенства, приводит к радости лика Творца, и таким образом он удостаивается этого единения с Богом, которое и есть совершенное благо.


Идея человека — обладание выбором


Чтобы у человека была возможность выбирать, и чтобы не был он принуждаем в ту или иную сторону, даны ему доброе начало и злое начало. Для полноты этой идеи определил Бог в мудрости Своей, чтобы человек состоял из души и из тела. Душа разумна и чиста, тело же земное и грубое, душа склоняется к разумному, а тело — к материальному, если душа одержит верх, то возвысится и она, и тело возвысится вместе с ней. И тогда человек достигнет совершенства, к которому он призван. А если человек допустит, чтобы материальное одержало в нем верх, то тело его опустится, и душа опустится вместе с ним, и будет отринут от совершенства. Эта суть сокрыта в слове Адам (человек) — от адама (земля), с одной стороны, а с другой стороны Адам — от адамэ (уподоблюсь) Всевышнему, и это лестница, стоящая на земле, а вершина ее достигает небес.
Знание веры 61. Каким образом идея выбора заложена во всем человеческом
Теперь же рассмотрим более детально, каким образом идея выбора заложена во всем человеческом существе.


Живость, дух и душа — нэфэш, руах и нешама


«Пять имен даны ей: нэфэш (животная душа), руах (дух), нешама (душа), йехида (единая), хая (живая). Нэфэш — это кровь, как сказано: “Ибо кровь есть душа (нэфэш)” (Дварим 12). Руах — то, что поднимается и опускается, как сказано: “Кто знает, дух (руах) сынов человеческих, поднимается ли он наверх” (Коэлет 3). Душа (нешама) — это сердце, как говорят люди: у него доброе сердце. Жизнь (хая) — все органы мертвы, а эта живая в теле. Единая (йехида) — все органы по двое, а эта одна в теле» (Брэшит Раба 14:9).


Мы говорим о трех из этих частей: нэфэш, руах и нешама, потому что две высшие части сами по себе являются высокими и возвышенными по своему достоинству. В человеческом существе нет «сосуда», который вмещает их, и нет у них отражения в человеческих поступках. Они «витают» и «окружают» человека, влияя «со своего места» на его святость и духовность.


Нэфэш: это низшая ступень человеческой натуры. «Связь с телом» назвал ее Виленский Гаон (комм. на Мишлей 22:5). Это та точка, где все уровни души соединяются с телом. Ее суть совпадает с животной душой остальных живых творений. Именно там сосредоточены все страсти, все плотские устремления человека.


Нешама: это частица из высшего мира, которая дана человеку: «чистая душа, которую Ты дал мне». Ее задача — мыслить. Суть ее: чистая система познаний разума, лишенная даже крупицы телесности. Ее называет Мишна: «слава Господа», «слава Сотворившего». И как объясняет Рамбам: «Когда мудрецы говорят: “тот, кто не жалеет славу Сотворившего его”, то имеют в виду того, кто не жалеет и не милует свой разум, ибо разум есть слава Господа» (комментарий на Мишну, Хагига гл. 2).


Нешама — это точка соединения человека с его Создателем, как говорит Рамбам: «Этот разум, который даровал нам Господь, есть средство соединения нас с Ним» (Морэ Нэвухим 3:53). Высоту ее сущности и силу ее святого достоинства объясняет Рамбан: «“И вдунул в ноздри его душу живую” — здесь Писание намекает нам на основу и тайну достоинства души, ибо упомянуло в ней полное имя Бога и сообщило, что вдунул в ноздри человека душу живую, то есть, что она не произошла в нем из земных элементов, подобно сказанному о душе всех движущихся живых существ (Брэшит 1:20), и также не образовалась из бесплотных умов (ангелов), но она есть дух великого Господа, из уст Его знание и разумение, ибо тот, кто дует в ноздри другого, передает ему часть своей души, и об этом сказано: “И душа Господа дает им разумение” (Иов 32:8)» (Брэшит 2:7).


Руах: который поднимается и опускается, он способен поднять человека до уровня высших миров, чтобы весь он стал как душа (нешама), или спустить его вниз к уровню тела. Как объясняет рабейну Йона, комментируя стих: «Кто знает, дух сынов человеческих, поднимается ли он вверх, а дух скота, опускается ли он вниз к земле» — «Душа злодея называется душой скота, ибо она тянется за своими страстями, подобно скоту. А душа праведных называется душой сынов человеческих» (Шаарэй тшува, шаар 2).


Сердце есть сосуд, где живет дух человека. Тут место его чувств, желаний и качеств характера. Это точки его соприкосновения и связи со всем, что происходит в его жизни. С другими людьми, с тем, что его окружает, с творением и ее Творцом. Там обитают любовь к Господу и трепет перед Ним, любовь к ближним и к своей семье, ненавистное ему и его страхи, его гнев и его жалость. Возвышенные чувства, и огорчения низости. Из этого места дух человека устремляется как вверх, так и вниз.


Способность выбора в системе духа (руах)


«Который поднимается и опускается», приподнимает ил понижает все эти системы. Дух может исправить их надлежащим образом или, не дай Бог, уничтожить их. В правильной форме: системы нэфэш и руах находятся в подчинении у системы нешама. Мудрость, разумение и знание, которые пребывают в человеческом мозге, облечены полнотой власти, являясь главой всех человеческих дел. Эта система управляет системой качеств характера человека, его любовью, страхом и т.д, которые сосредоточены в его сердце.


И они приподнимают низшую систему нэфэш от ее земного уровня (низкие страсти тела), чтобы она целиком устремилась к делам духа.


Здесь находится ответ на вопрос, откуда берется у человека сила подняться выше того духовного уровня, на котором он находится. И как говорит Рамхаль: «Теперь надо нам понять, откуда берется у человека сила исправлять свои изъяны, ведь он создан ущербным» (Даат твунот 30). Разобравшись с устройством человеческого существа, мы находим ответ, как мы уже сказали. В душе есть силы поднять все части человеческой натуры: систему руах, систему нэфэш. Это устройство человеческой природы, представляющее собой уровни, спускающиеся в своем развитии один за другим, низший происходит из того, что над ним, цепляющиеся один за другой, подобно кольцам в цепочке, именно оно дает возможность человеку расти.


И не только это, но и свою долю в Торе получает человек вместе со своей душой: «И свеча горит над головой его, и он смотрит и видит от края мира до другого края, как сказано: “Когда свеча Его светит над головой моей, с Его светом пойду я во тьме”. И не удивляйся, ибо бывает, что человек спит в одном месте, но видит сон про совсем другое далекое место. И нет таких дней, когда было бы человеку лучше, чем в эти дни, как сказано: “Кто положит меня как в месяцы древне, как в дни, когда Бог хранил меня”. Что это за дни, в которых есть месяцы, но нет годов? Это месяцы беременности. И тогда обучают его всей Торе» (Нида 30б).


Совершенство человека сокрыто в этой системе святости — в чистой душе. Человеку надлежит раскрыть ее, что делается посредством очищения и возвышения низших систем его сущности, чтобы они не закрывали тот свет, который уже есть в человеке.


Цель творения человека — это его выбор, который находится здесь, в системе руах — в центре его жизни. «Виленский гаон в своем толковании на книгу Сафра де-цниюта пишет, что главное в человеке — это его качество руах, который поднимается и опускается» (Ор Тора, Ицхак Айзик Ховер, 147).


И так имя человеку: выбирающий-говорящий: «Говорящий дух» («Руах мемалела») — и как известно, имя есть указание на сущность.
Знание веры 62. И подобны Творцу их
Царь


Способность выбирать относится к сущности человека, созданному по образу Бога. Это царственность, которой Творец поделился со своими творениями. Намек на это: моах (мозг) — сосуд системы нешама, лев (сердце) — сосуд системы руах, кавед (печень) — сосуд системы нэфэш, начальные буквы этих слов образуют слово МЕЛЕХ (царь). Структура человека в полный рост есть выражение его царственности. Она показывает, что человек может испросить совета (леималех) относительно своих желаний и своих поступков.


«Злодеи находятся во власти своего сердца: и сказал Эйсав в серце своем, сказал Наваль в серце своем, и сказал Йеровоам в сердце своем, и сказал Аман в сердце своем. Но у праведных сердце их во власти их, и об этом сказано: и вот она говорит к сердцу своему, и положил Даниэль на сердце свое, и сказал Давид сердцу своему, и тем подобны они Творцу их: и сказал Господь сердцу своему» (Эстэр Раба 10:3). Удивительно вдуматься в то, как сила выбора дает человеку власть над его сердцем, чтобы спросить совета у разума о каждом помысле, речи и действии, и в этом полнота уподобления человека своему Творцу: и подобны они Творцу их.


Здесь мы можем войти далее в глубину этой темы.


И подобны Творцу их. Часть 1


Разумеется, речь не идет о сущности Творца, ибо Он сокрыт более всех сокрытых и не объемлет Его мысль нисколько, как мы объясняли, говоря о первых основах веры. Речь здесь идет о высших качествах управления, через которые открылся в сотворенном мире его Зиждитель. И в этом состоит полнота достоинства человека: уподобляться путям Творца и быть орудием их. И как поясняет Рамбам: «И заповедано нам следовать этими средними путями, которые и есть пути благие и прямые, как сказано: “И путями Его ходи”».


Так мы учили, говоря о значении этой заповеди: »Как Он зовется милостивым, так и ты будь милостив. Как Он зовется милосердным, так и ты будь милосерд. Как Он зовется святым, так и ты будь свят. И в этом смысле называли пророки Бога всеми этими эпитетами: долготерпеливый, обильно благодетельный, праведный, честный, непорочный, могущий, крепкий и т.п., сообщая нам, что такие пути являются достойными и благими, и следует человеку вести себя сообразно им, и уподобляться Богу насколько ему это по силам… И так как этими именами назвался Творец, и они суть путь средний, по которому должны мы идти, называется такой путь — путь Творца» (Законы о нравах, 1).


Глубина этой идеи в том, что внутренняя структура человека есть эти принципы руководства. Отсюда проистекает обязанность прилепляться к этим качествам, и как сказал Рамак: «Должно человеку уподобляться своему Создателю, и тогда будет пребывать в тайне высшей формы: образе и подобии. Потому что если только телом своим будет подобен, а не своими делами, то выходит, что он не соответствует этой форме. Потому что главное в этой форме — действия, и в чем же польза от того, что органы человека подобны этой высшей форме, если действиями своими он не подобен Создателю своему» (Томер двора 1). И вдумайся в это хорошенько, а мы продолжим говорить об этой возвышенной теме.


И подобны Творцу их. Часть 2


«И из плоти своей узрю Бога» (Иов 19:26). «Велика сила пророков, ибо они уподобляют форму Всемогущего форме человека» (Бемидбар Раба 19:3).


Об этой теме мы много говорили, обсуждая основу веры в пророков. Надо снова вдуматься в то, что было объяснено там, чтобы понять то, о чем мы говорим здесь. Еще мы привели там форму структуры высших качеств, следует снова рассмотреть сказанное там. Было объяснено, что структура качеств делится на три уровня. Первый уровень: три первых качества — системы высшего мозга, высшей мысли: хохма (мудрость), бина (разумение) и даат (знание). Ниже их находятся верховные качества управления миром: хэсэд (добро), дин (строгость) и рахамим (милосердие). И ниже их находятся качества, претворяющие принципы управления в дела: нэцах (победа), од (слава), йесод (основание). И вплоть до качества, принимающего все это — это качество малхут (царственность).


И так мы объясняли выше, что таково и внутреннее строение всей человеческой сущности — тайна образа Бога, и отсюда проистекает его способность выбирать: власть системы мозга над чувствами и поступками. Как мы объяснили, в системе души (нешама) нет греха, грех лишь приводит к ее отделению от человеческого существа, так что она остается лишь внешним покровом его существа. В силах этой высшей системы исправить всю человеческую натуру, ибо она прилепляет его к воле Творца, через постижение Торы и исполнение заповедей. Эта система чиста даже от крупицы материи, в ее силах возвысить человека над низкими страстями, находящимися в системе нэфэш, и над грехами качеств, находящихся в системе руах. Если она властвует над всеми делами человека, тогда его структура становится образом Бога, Элоким в значении «судья». Он избирает благо, и делает его властвующим над всеми системами своей структуры. И вникни как следует в эти основы.


И более того, если мы вновь поразмыслим над тем, что было разъяснено о строении качеств, что они располагаются по трем линиям: левая сторона, правая сторона и средняя линия, тогда мы поймем, что здесь находится корень идеи решения выбора: решение разума между двумя сторонами.


И раскроем несколько более подробно: ведь каждая из сторон есть одна из линий: правая сторона — добро, а левая — суд. Это архетипы качеств управления, как в сторону святости, так и, да не будет, наоборот. И как известно, что качества в святости являются корнем любви к Богу и трепета перед Ним. А в стороне нечистоты — это корни страстей и гнева, прародителей качеств нечистоты. И здесь появляется вес выбора, куда обратиться и как пользоваться этими качествами. А также, каков вес решения между качествами, и в какую сторону следует обратиться. И как сочетать эти качества, руководствуясь разумом. И полнота этой взвешенности — средняя линия, красота достойного управления. Все это дано человеку для выбора, и ему дана заповедь принимать разумное решение, все это относится к образу Бога (Элоким), и здесь находится сила судить. Все это присуще силе системы мозгов, это святая система, сосуд для души, которая находится во главе человеческой структуры, что говорит о ее назначении властвовать.


Это основа идеи образа Бога в человеке, в том, что касается свободы выбора. Человек выбирающий становится в тайный образ высшей формы, в полный рост, с решением разума между крайностями, и это растворяет все его качества, делая их достигающими цели единения с Богом. Разум взвешивает и разум принимает решения, в соответствии с заповедями Торы.


И так объясняет Мабит, говоря об обязательной вере в наказание и награду, проистекающей из понимания величия человеческого достоинства в обладании свободой выбора:


«Так как написано про творение человека: и сотворил Бог человека по образу Его, по образу Бога сделал его — то из этого следует, что он обязан быть схож с Ним в своих добрых делах, в справедливости и честности во всех своих поступках и качествах, которые проистекают из его органов и ощущений, которые были созданы в нем по образу Бога, ибо “по образу его” указывает на образ человеческих органов, а “по образу Бога” указывает на то, что проистекает из них, а именно, действия и качества, что они должны походить на действия и качества Всевышнего, так же, как человек похож на него своими органами, в переносном смысле, ибо Господь называется “муж”, и упоминаются относительно Него органы: глаз, ухо, руки и ноги, и если так будет поступать, то полагается ему благая награда за то, что воздал достоинство и честь тому образу, по которому он сотворен, уподобляясь Всевышнему, ибо так он показывает свою несомненную веру в то, что дела Всевышнего без изъяна, и все пути Его справедливы… в отношении творений Его. А если не станет поступать так, то заслужит наказание за то, что наносит увечье образу, по которому он сотворен в подобии Всевышнего, и дает возможность открыть рот хулящему Небеса, что есть неправедность в делах Творца, как есть она в Его созданиях, и как сказано в Писании (там 32): “Твердыня, без изъяна деяния Его… испортился, не сыновья Ему из-за порока их…”, то есть, Твердыня, без изъяна Его деяния — это человек, которого Он создал, тем более, что он без изъяна и в том, что он творит и делает, показывая этим, что все пути Творца справедливы, что Он Бог верный, а если искажает свои дела, то он будто искажает и наносит увечье Небесам, и показывает, что люди не сыновья Ему из-за порока их.


И то же со стороны Творца с другой стороны, что вдунул в ноздри его душу живую, как написано: “и вдунул в ноздри его…”, и если так, то получается также, что он должен походить на Него в своих добрых делах, в справедливости и честности всего, что проистекает из его души, ибо она есть дуновение из уст Бога и взята из-под престола славы Его. И если поступит так, то полагается ему награда добрая, а если нет, то будет наказан, ибо наносит увечье душе, взятой из святого места, и делает душу, которая должна подниматься вверх, подобной душе скота, которая спускается вниз к земле» (Шаар а-йесодот гл. 42).


Высота достоинства человека, которым он отличается от скота, это разум, который дан ему, средний засов, решающий при взвешивании качеств управления — и подобны Творцу их.


Аргументы отрицающих свободу выбора проистекают не только из недостатка знания обо всех этих возвышенных вещах, но и из того, что они подобны «злодеям, которые во власти сердца своего». Наша обязанность, особенно в нашем поколении, когда это вероотступничество отрицания свободу выбора имеет власть и даже подкрепляется т.н. «наукой», по причине деградации поколений и пяты Машиаха — поколения пяток, когда образ человека понизился до земного праха, распространять это знание, тем самым превознося достоинство и ценность человека, сотворенного по образу Бога и уподобленного Творцу этим достоинством.


И подобны Творцу их. Часть 3


Есть ещё нечто, что открыли нам наши учителя, и здесь мы подходим к объяснению второй идеи, лежащей в основе «образа Бога» в человеке.


Имя Элоким указывает, что Он, благословенный, является Владыкой всех сил, как разъяснено в Туре, раздел Орах Хаим, симан 5. «Также подобно этому, если можно так сказать, сотворил Бог человека, и дал ему власть над сотнями тысяч сил и миров без числа, отдал их в руки его, чтобы он был вождем их и управлял ими, сообразно всем деталям его движений и поступков, речей своих и помыслов, и всех порядков своего поведения, как в добрую сторону, так и, да не будет, наоборот.» (Нэфэш а-Хаим, 1:3)


Удивительно вдуматься в это, сила выбора в человеке есть единственный фактор (по воле Творца), влияющий на мир, человек есть вождь — управитель всего творения.


»Ибо своими делами, речами и мыслями, если они добрые — он сохраняет и придает силу многочисленным силам и высшим святым мирам, добавляя в них святость и свет. Как написано: «И положу слова Мои в уста твои… распростирать небеса и основывать землю» (Йешая 51). И как сказали мудрецы: читай не «сыновья твои» (банаих), но «строители твои» (бонаих). Ибо они сооружают высшие миры, подобно строителю, который сооружает дом. И дают им большую силу. А если наоборот, да не будет, то своими делами и речами, если они не добрые — он разрушает, упаси Бог, многочисленные силы и высшие святые миры без всякой меры. Как сказано: «Разрушители твои и ломающие тебя…» (там 49). Или затемняет, или приуменьшает их святость и свет, да не будет. И добавляет силы в противоположную сторону в жилищах нечистоты, упаси Бог. Это то, что сказано: «И сотворил Бог человека по образу его, по образу Бога…», «Ибо по образу Бога сделал…» Ибо так же, как Он, благословенный, есть Бог, владыка сил, которые есть во всех мирах. И упорядочивающий их, и руководящий ими в любое время, как Ему угодно. Так же и по воле Своей отдал во власть человека, чтобы тот был открывающим и закрывающим многочисленные сотни тысяч сил и миров. И это в соответствии со всеми деталями его поступков во всех его делах, буквально в каждый момент и в любое мгновение» (там, гл. 3).


Эти вещи, кроме того, что они накладывают обязанности, еще и возвышают человека в постижении своего высокого достоинства и веса его поступков.


«И таково учение о человеке: да не скажет никто из сынов Израиля в сердце своем, да не будет: кто я такой, какая сила есть у меня производить моими никчемными делами что-либо в мире, но пусть поймет и узнает, и укрепит мысль в сердце своем, что все детали его дел и речей, и мыслей в каждый момент и любое мгновение, не исчезают, да не будет. Но сколь велики дела его, сколь весомы и высоки. Ведь каждое из них поднимается сообразно с корнем его и производит свое влияние в вышних мирах и блистающих светах. И действительно, мудрый человек, который поймет это по-настоящему, его сердце встрепенется внутри его, когда обратит взор свой на свои дела, если они не хороши, да не будет, сколь далеко простираются они, портя и разрушая даже легким прегрешением, да не будет. Вышний корень его дел и речей, и мыслей, делает его владыкой их сил, если можем так сказать» (там, гл. 4).


Такая сила дана лишь человеку — выбирающему — который своими действиями способен возвысить все творение или понизить его, да не будет. И в этом он больше ангела: «И таким образом можно объяснить смысл разницы между мнениями величайших ришоним: сын Израиля более велик, чем ангел, или ангел превосходит его. Каждый из авторов этих двух мнений приводит четкие доказательства в свою пользу из явных стихов Писания. Но согласно нашим словам выше все становится понятно, что и то, и другое мнение — слова Бога живого. Но они говорят о разных аспектах. Ибо, конечно, ангел выше человека. Как по самой своей сущности, так и по величию своей святости и возвышенности своего постижения. Нет никакого сравнения и подобия между ними вообще… Но в одной вещи есть большое преимущество у человека перед ангелами. И это возвышение и связывание миров и сил, и светов между этими двумя. И такой силы нет в принципе ни у одного ангела» (там, гл. 10).


Все это потому, что человек сотворен по образу Бога, по форме высших качеств, и в его структуре заключены все силы всех частей творения. «И в этом весь человек, каждая частная сила в котором соответствует определенному миру и силе из таинственной структуры всех сил и миров, упорядоченных, если можно так сказать, по форме структуры человека» (там, гл. 6). «И все это по той же причине, ибо ангел есть в сущности лишь одна конкретная сила, в которой не заключаются все силы вместе. И потому нет вообще способности и силы у ангела возвысить и связать, и соединить какой-либо мир с тем миром, что над головами их, ибо он не состоит из собрания этих миров. И даже возвышение самой сущности ангела до той ступени, где он связан с миром, который выше его, не зависит от него. Поэтому ангелы называются стоящими, как написано: “Серафими стоят” (Йешая 6). “И дам тебе ходящих меж этими стоящими” (Зхарья 2). Только лишь человек есть возвышающий, связывающий и объединяющий миры и светы силой своих поступков. Ибо он состоит из собрания всех. И тогда также ангел получает возвышение и добавляется святость к его святости в результате силы деяния человека, ибо ангел этот также заключается в человеке» (там, гл. 10).


Следует ценить и превозносить это высокое знание, которое открывает возвышенную сторону и высшую ценность силы свободного выбора человека. Особенно в нашем поколении, в котором есть занижение высокого достоинства человека и ценности его поступков.
Знание веры 63. Взвешивание выбора
Взвешивание выбора


После того, как мы объяснили важность свободного выбора и возвышенность человеческого существа, его способности исправить все мироздание, встает вопрос, почему это не выглядит так? Почему представляется, что человек более склонен ко злу, нежели к добру? И почему кажется, что у тела есть больше власти, чем у души?


Эту идею объясняет Рамхаль в своей книге «Путь Господа»: «И так как согрешил первый человек, Адам, эти вещи претерпели огромное изменение. А именно, что изначально в творении были изъяны в том количестве, которое было необходимо для того, чтобы человек пребывал в состоянии взвешивания, о котором мы говорили, и была у него возможность приобрести совершенство трудом своих рук. Однако, вследствие его греха умножились и увеличились изъяны как в самом человеке, так и во всем творении, и исправление стало труднее, чем было до того. То есть, сначала ему было легко преодолеть тот изъян, который был в нем, и приобрести совершенство, ибо так установил Всевышний в мудрости Своей эти вещи сообразно с качеством добра и справедливости, ибо так как человек не был причиной зла и изъяна в себе, но так было заложено в нем в его сотворении, то, удаляя самого себя от зла и обращаясь к добру, мог немедленно превзойти свой изъян и приобрести совершенство.


Однако, после своего грехопадения, так как из-за него было разрушено совершенство в большей мере, чем было до того, и умножились изъяны, и стал сам он причиной своего зла, теперь уже будет не так легко ему вновь преодолеть свою ущербность и приобрести совершенство, как было, когда он еще не был причиной своего порока, но был сотворен таким, как мы писали. И тем более, что теперь необходимость в его стараниях достичь совершенства выросла вдвое, потому что теперь необходимо, чтобы человек и мир вернулись вначале к состоянию, которое было до греха, а затем, чтобы поднялись от этого состояния к состоянию совершенства, достичь которого призван человек.»


Выбор между истиной и ложью и между добром и злом


Разницу в уровне выбора, который был у человека до греха, и тем, который стал после, пояснил Рамбам, что до греха выбор человека лежал в области разумного знания, между истиной и ложью. Истина и ложь — это абсолютные критерии (объективный взгляд), как тому приводит Рамбам пример: «Не говорят: небеса сферические — добро, а земля плоская — зло. Но говорят: истина или ложь». Это оценка действительности, как она есть. В мощи святости своей и чистоте души постижение Адама было таково, что всякая вещь, не соответствующая воле Творца, не существует в реальности, ибо эта вещь есть ложь.


После греха уровень его опустился, и стал человек знающим добро и зло, выбор его между злом (т.е. существующим в реальности, но являющимся злом) и между добром. Выбор между добром и злом лежит в области принятого у людей, то есть это выбор, касающийся самого человека (субъективный взгляд). Является ли эта вещь хорошей или плохой для жизни человека. Разумеется, есть множество аспектов в этом выборе между добром и злом: есть тот, кто делает выбор между добром и злом в том, что касается его тела, его положения и спокойствия в этом мире, страшась кары суда. И есть тот, кто выбирает между добром и злом в отношении своей доле в мире грядущем. И есть более совершенный человек, который выбирает между добром самим по себе и злом самим по себе. Он знает, что злое деяние есть зло само по себе, а доброе дело есть абсолютное добро.


Спуск с уровня души (нешама) до уровни духа (руах)


«И так как провинился, положил Святой, благословен Он, руку свою на него и уменьшил его» (Хагига 12а).


Спуск с уровня выбора в области разума до выбора в области принятого у людей, отражает умаление в структуре человека. Выбор в области разума относится только к структуре души (нешама), обитель которой в мозгу человека, ибо в этом ее назначение: мудрость (хохма), разумение (бина) и знание (даат). «Однако, аспект нешама есть само дыхание, внутренняя суть которого скрыта в тайне, и ее благословенный источник, если возможно так сказать, находится в дыхании уст Всевышнего. Ибо не входит вообще сама ее сущность и суть в тело человека. И первый человек до греха удостоился ее сущности, а в результате греха она отошла от него и осталась лишь покрывать его извне» (Нэфэш а-Хаим 1:15).


Отошла от него, и отныне аспект его существования есть структура духа (руах), там обитают качества характера и выбор там лежит в том, что касается самого человека: добро и зло, подняться ли к структуре души (нешама) или опуститься до структуры физической жизненности (нэфэш), соседке тела: «Гаон в своем комментарии к Сафра де-Цниюта писал, что главное в человеке — это уровень духа (руах), который в нем, и который поднимается и опускается». И разберись во всем этом как следует.


Знать добро и зло


Еще нужно обратить внимание на один аспект: изменение в структуре человека после грехопадения.


«До греха человек состоял лишь из всех миров и святых сил, но не из сил зла, но после греха в него были заключены и перемешались в нем также силы нечистоты и зла, и потому он внедрил эти силы также и в миры, ведь он состоял и имел отношение ко всем мирам, и они пробуждаются и меняются сообразно с тем, куда клонятся его дела, и в этом значение древа познания добра и зла.


И смысл этого в том, что до греха, хотя, разумеется, он был абсолютно свободно выбирающим и мог склонить себя куда хотел: творить добро или его противоположность, ибо в этом цель и замысел всего творения, и хотя впоследствии он согрешил, но выбор его имел место не потому, что силы зла были заключены в нем, ибо он был совершенно праведным человеком, состоявшим из одних лишь сил святости, и все качества его были праведные и святые и чистые, как абсолютное добро, без всякой примеси и склонности к противоположной стороне вообще, а силы зла стояли в стороне и были предметом самим по себе, внешним по отношению к нему, и был у него выбор войти в огонь. Поэтому когда Обратная Сторона возжелала соблазнить его согрешить, понадобилось змею прийти извне и соблазнить его, не как теперь, когда естество, соблазняющее человека находится внутри самого человека, и кажется человеку, что это он сам желает и тянется к том, чтобы совершить грех, а не то, чтобы некто другой извне соблазнял его, и Адам в своем грехе, когда он потянулся за соблазном Обратной Стороны, внедрил тем самым в себя самого силы зла, и также и в миры, и в этом значение древа познания добра и зла, что соединились и смешались внутри человека и миров добро и зло вместе, одно внутри другого буквально, ибо знание значит соединение, как известно» (Нэфэш а-Хаим, 1:6, в примечании).


Форму человека в испытаниях злого начала, как человек выглядит сегодня, сотканный из добра и зла, описывает автор «Ховот а-левавот»: «Знай, человек, что великий враг, который есть у тебя в мире, это твое злое начало, приплетенное к силам твоей физической души, и примешанное к составу твоего духа, и участвующее с тобой в работе твоих телесных и духовных чувств, владеющее тайнами (или качествами) твоей души и совести, советник твой во всех твоих движениях явных и тайных, которые ты совершаешь по желанию своему, ожидающий в засаде, чтобы соблазнить шаги твои, ты спишь и не замечаешь его, а он бодрствует и наблюдает за тобой, ты не обращаешь на него внимание, а он пристально смотрит на тебя, оделся в одежды твоего друга и нарядился в украшения любви к тебе, вошел в число доверенных твоих, людей совета твоего и избранных возлюбленных твоих, готов услужить тебе, как видно из его улыбок и намеков, но стреляет в тебя своими смертельными стрелами, чтобы исторгнуть тебя из земли живых.» (Шаар йихуд а-маасэ, гл. 5)
Знание веры 64. Дерево смешения
Дерево смешения


«И это то, о чем сказали мудрецы наши: во время соития с Хавой, змей впрыснул в нее яд, то есть, буквально внутрь ее, и с тех пор стал причиной великого смешения в ее делах, ибо все дела человека находятся в смешении и большой переменчивости, порой они добрые, а порой злые, и всегда превращаются из хороших в плохие, и из плохих в хорошие, и даже доброе дело почти невозможно всем людям, чтобы оно было полностью святое, чистое и ясное совершенно, без всякой склонности к какому-либо чуждому интересу и легкому помыслу в пользу себя. И также наоборот, в нехорошем деле также примешана в большинстве случаев какая-нибудь благая мысль в представлении человека, и даже совершенный праведник, который никогда в жизни не совершил никакого дурного поступка и не произнес никогда дурной легкомысленной речи, да не будет, при всем это почти невозможно, чтобы даже его добрые дела за всю его жизнь были истинно предельно совершенны, и не будет ни в одном из них никакого недостатка и изъяна, и об этом говорит Писание: “Ибо нет праведного человека на земле, который делал бы добро и не согрешил” (Коэлет 7), то есть, чтобы не было хотя бы какого-то недостатка в самом добром деле, которое он совершает, ибо слово “грех” означает изъян, как известно» (Нэфэш а-Хаим, там).


Насколько дорого чистое деяние, поясняет Рамбам: «Из основ веры в Тору, что когда человек исполняет какую-либо заповедь из 613-ти как подобает и следует, не присоединяя к этому никакую мысль из тех, что преследуют мирские интересы вообще, но исполнит ее во имя самой заповеди из любви к Богу, как я объяснил тебе, то удостаивается через нее жизни в будущем мире» (комментарий к Мишне, конец трактата Макот). В этом предел совершенства человека, служение Богу во имя самого служения.


Служение разбора


«Лучше человеку не быть сотворенным, нежели быть сотворенным, ныне же, раз был сотворен, пусть разбирает дела свои, а есть говорящие: пусть ощупывает дела свои» (Эрувин 13б).


«И лучше тебе стараться всеми силами твоими очистить твои добрые дела от всякой примеси чуждых мыслей, и хотя из-за этого их станет меньше, чем чтобы ты прилагал усилия, чтобы было у тебя много добрых дел, но не без чуждых мыслей. Ибо немногое чистое имеет великую ценность, а многое, но не чистое, имеет лишь малую ценность и нет от него пользы» (Ховот а-левавот, шаар йихуд а-маасэ, гл. 6).


Мудрецы наши, указывая на основную суть служения человека, учат нас такому служению: разбор. И как объясняет автор «Месилат Йешарим» (гл. 3) аспект первой ступени лестницы служения: «Тот, кто желает следить за собой, имеет нужду в двух воззрениях, необходимых ему: первое — чтобы разобрался он, в чем состоит истинное благо, к которому должен стремиться человек, а в чем — истинное зло, которого следует избегать. Второе — дела, которые он совершает, из числа хороших дел они, или из числа злых». И поясняет Рамхаль: «И эту вещь сообщили нам мудрецы, говоря: … пусть разбирает дела свои … пусть ощупывает дела свои… ибо разбор дел есть исследование общего числа дел, есть ли среди них дела, которых не следует совершать… и такие следует исторгнуть из мира. Но ощупывание есть исследование даже самих хороших дел, чтобы разобраться в них и увидеть, есть ли в них какая-либо чуждая недобрая мысль, или какая-то примесь, которую нужно убрать и уничтожить».


Глубина суда — о чистом деянии


«Потому, когда приводят человека на суд перед Богом, есть необходимость во многих расчетах, без числа, относительно всех мельчайших деталей всех его дел, речей и помыслов и всего его поведения, аспектов их склонностей, куда они были направлены, и об этом говорит Писание: “Ибо Бог сделал человека прямым, а они (в грехах своих) взыскали многих расчетов”» (Нэфэш а-Хаим, там).


«Относительно истинно Единого, в том, что Он един во славе Своей, и что Он не соединяется и не соучаствует ни с чем иным из существующих, и не походит ни на одно из них, по этой причине должны были мы добавить, что служить будем лишь Ему одному, и что все дела наши будут предназначены только Его имени, и не станем примешивать к ним никакую чуждую мысль, ибо не принимает Господь дел, в которых есть доля у кого-то еще, помимо Него» (Ховот а-левавот, там).


До сих то, что касается достоинства выбора, которого удостоился один лишь человек.

    Знание веры 65. Выбор у других творений

    Выбор у других творений

    После того, как было разъяснено, что выбор есть отличающее человека достоинство, следует объяснить аспекты выбора, которые мы обнаруживаем у других творений.

    Выбор у ангелов:

    Мы обнаруживаем в некоторых местах случаи выбора и наказания ангелов. Рассмотрим сказанное в трактате Хагига 15а: «Увидел Метатрон, что дана ему власть сидеть и записывать заслуги Израиля. Сказал: известно, что наверху нет ни сидения, ни состязания, ни упрямства, ни усталости, неужели, да не будет, две власти есть на свете? Вывели Метатрона и наказали шестидесятью огненными ударами». Также и про ангелов в Сдоме: «Потому были отлучены от пределов их на 138 лет. Рабби Хама бар Ханина сказал: за то, что возгордились они и сказали: ибо мы истребляем…» (Йалкут Шимони, Брешит, ремез 84). И есть еще в других местах.

    И рабейну Бехайе (в комментарии на Брешит 3:6) пишет: «И да не возникнет у тебя вопрос: ведь те, кто преткнулись и согрешили, и преступили завет, сделали так из-за злого начала, а раз так, что же привело первого человека Адама преступить заповедь, ведь он полностью разумный, без примеси злого начала? Потому что видим мы, что и у разумов обретается такая черта, хотя у них и нет злого начала, иногда они сходят с должного пути, как известно про ангелов в Сдоме и также в мидраше мудрецов наших: “Ибо не понесет грехов ваших — ибо он из той группы, что не грешат.” И понимаем из этих слов, что есть некоторые ангелы, которые способны грешить, и так говорит Писание: “И ангелам своим предъявит вину” (Иов 4:18)».

    Объяснение этой темы мы нашли в нескольких вариантах.

    Рав Элияу Дэслер поясняет, согласно словам рабейну Хананэля в комментарии на тот отрывок Талмуда, что вся идея греха и наказания ангелов состоит лишь в том, чтобы научить нас путям Бога. Или тому, насколько велика порча греха. Ведь ангел есть, буквально, посланец, и такова была миссия ангелов в данном случае. Однако, сами по себе, ангелы не обладают свободной волей и не получают наказания за свои деяния.

    Рамхаль объясняет, что каждый ангел обладает постижением согласно своему особому корню, и не способен постичь того, что за этой гранью. «И бывает, когда корень, произведший ангела, не освещал его обильно, то и постижение того ангела не будет столь сильным, и могут быть вещи, которые останутся для него сокрытыми, и в этом заблуждение его». Этот путь ответа также, как объясняет рав Хаим Фридлендер идею рава Элияу Дэслера, заключается в том, что цель того факта, что постижение ангела ограниченно и подвержено ошибкам, состоит в том, чтобы преподать урок человеку.

    Грех и наказание у других творений

    Мы находим случаи награждения и наказания также у растений и минералов, приведем несколько примеров.

    Грех земли: «Она же не сделала так (произрастить дерево плодовое, которое дает плод, “дерево плодовое”, т.е. чтобы вкус дерева был как вкус плода), но произвела лишь дерево, которое дает плод, поэтому, когда проклят был Адам за свой грех, и земля также получила наказание за свой грех» (Раши, Брешит 1:11).

    Грех луны: «Сказала луна Всевышнему: Владыка мира! Невозможно двум царям пользоваться одной короной! Сказал ей: иди и умали себя».

    Об этих вещах мы говорили много в книге «Даат Шабат», приведем здесь только основные идеи.

    Чтобы объяснить эту тему, мы предваряем три момента, которые нужно знать, чтобы разобраться, о каком «грехе» говорится касательно творений, не обладающий свободой выбора.

    Прежде всего объясним, что понятие «грех означает изъян, как известно» — Нэфэш а-Хаим. (И см. также Маараль, часть I, Швуот 9а, и также в стихе: «Я в ответе за нее, с меня спросишь за нее» (Брешит 31:39). Еще значение понятия грех от слова промах (ахтаа) мимо цели, мимо совершенства, мимо предназначение существования вещи. И корень у обоих значений один. Конечно, когда человек грешит, к делу добавляется и злой выбор, преступление против слова Творца, осознанное или по ошибке (ибо и ошибка, приведшая к преступлению, указывает на изъян в трепете и принятии ига царства Всевышнего, и это вещи известные).

    Второй момент, о котором следует знать: целью творения является человек, способный осуществлять свободный выбор. Творение является инструментом для такого служения человека. Выходит, что есть необходимость, чтобы в самой основе его созидания были заложены все возможности для существования греха — ущербность. Ибо если бы оно было совершенным, невозможно было бы служение человека, призванное исправить это творение. И как говорит Рамхаль: «Ибо Бог, благословен Он, может, без сомнения, сотворить человека и все творение в пределе совершенства, и не только это, но и так должно было быть по величию Его… Но раз установил Он в мудрости Своей, что следует оставить человеку возможность совершенствовать себя, сотворил все эти сущности лишенными совершенства» (Даат твунот, симан 26).

    Коли так, то творение является ущербным, в нем заложена концепция греха. И как сказал Маараль в отношении греха земли: «Она же не сделала так… смысл не в том, что земля намеренно преступила приказ Создателя, ибо нет у нее злого начала, чтобы она преступала приказы Творца, но дело в том, что у земли есть отличие, что только она считается низшей сущностью, ибо “Небеса — небеса Господу, а землю отдал сынам человеческим” (Теилим 115:16). Это указывает на то особое отличие, которое есть у земли от неба, ибо небо относится к высшим творениям, а земля — к низшим, и по ущербности своей дела ее всегда лишены совершенства. И об этом говорит Писание (Коэлет 7:20): “Нет человека праведного на земле, который делал бы доброе и не согрешил”, т.е. невозможно быть человеком праведным “на земле”, ибо она всегда уготована к изъяну, будучи сама с изъяном. Поэтому когда изрек Бог земле свою святую волю: “дерево плодовое, дающее плод”, из-за ущербности своей не исполнила желание Создателя своего, но творила лишенное совершенства» (Гур Арье, Брешит 1:13).

    Еще должно знать: Так как суть этих изъянов в творении сделать возможным существование грехов человека, понятно, что в самой форме этих изъянов заложен корень этих грехов. Таким образом мы можем понять слова наших учителей, которые научили нас, что корень греха первого человека (прототип всех грехов в сотворенном мире) заложен в грехах земли и луны. И как объясняет Маараль там: «И когда согрешил человек (Брешит 3:6), низость греха его пришла из того же источника, ибо он был сотворен из земли (Брешит 2:7), в которой есть изъян, и потому в нем тоже оказался тот же изъян неисполнения заповеди Творца своего в совершенстве…» И далее (Брешит 3:17) в комментарии Раши приведена притча про того, кто стал злодеем, что проклинают те сосцы, что питали его, и потому Адам, который был сотворен из земли, когда согрешил — проклята была земля. Смысл этого в том, что из-за того, что Адам был создан из земли, и она явилась причиной его греха, потому что земля материальна, как сказано: «Ибо прах ты и в прах вернешься» (Брешит 3:19), и материальная субстанция — причина греховности, так же как мать, от которой родился сын, есть причина греховности сына» (Гур Арье, там). И вникни в эти основы.

    В свете этого объяснения следует понять также и суть грехов ангелов, которые мы привели выше. И как сказал Рамбам про «ангелов, планеты, сферы, элементы и все, что из них состоит, ибо все они по природе своей совершают дела свои и действия их не подлежат суду, ибо нет в них выбора» (Пятая основа). Но вся суть грехов их — это ущербность их, и она заложена в них с начала сотворения их, и все это для той цели, чтобы сделать возможным свободный выбор — возможность человеку совершить грех.

    Итак, мы выучили: единственный из сотворенных, имеющий высшее божественное достоинство свободы выбора — есть человек.

  Знание веры 66. Свобода выбора в корнях творения
В предыдущей главе было объяснено, что свобода выбора заложена в самом устройстве человеческой структуры, в этой главе мы узнаем, что свобода выбора заложена в устройстве всей существующей действительности.




Царство Бога — цель творения






«И будет Господь царем всей земли, в тот день будет Господь един и Имя Его едино» (Зхарья 14:9). Таков конец мировой истории. И в этом был изначальный замысел творения: «Все, что сотворил Святой, благословен Он, в Своем мире, лишь во славу Свою сотворил, как сказано: “Все, что называется именем Моим — во славу Мою сотворил Я его, создал его и сделал его” (Йешая 43:7)» — говорится в конце трактата Авот. Здесь перечислены все части мироздания и раскрыто их предназначение: во славу Мою сотворил их! «Слава же Его — это есть царство, как написано в книге Зóар: “Благословенна слава Господня — это царство”». Поговорим же сначала о сути понятия царства.




Провозглашение царя






«Сказано: “Ибо Господу царство и власть над народами” — ибо царем называется тот, кого ставит над собой народ по своему желанию, и само слово “мэлэх” (царь) происходит от слова “амлаха” (ставить царем), то есть народ собирается вместе, чтобы поставить кого-то царем над собой. Властителем же называется тот, кто силой властвует над народом. И об этом сказано: “Ибо Господу царство”, т.е. сыны Израиля принимают на себя иго царства Его по их воле. “И власть над народами” — властвует силой, даже против их воли. Но в будущем веке “и будет Господь царем всей земли” — т.е. весь мир примет иго царства его по своему желанию» (Агра, Коль Элияу, гл. Вайешев).




«Это то, о чем мы говорим: нет царя без народа» (Пиркей де-рабби Элиэзэр, гл. 3, и см. у рабейну Бехайе в комментарии на Брешит 39:30 и в книге Кад а-кемах стр. 379). Народ, ставящий на царство, дают право царю называться таковым. Легко понять, что все это не касается сущности Благословенного и Превознесенного. Ибо Он не испытывает никакого недостатка ни в чем, Он есть «Господин мира, который царствовал прежде сотворения всех созданий». Только в процессе творения сделал Бог такое нововведение, что человек, если можно так сказать, своими поступками творит идею царства. И это благо от Господа, который возжелал сотворить добро своим созданиям и дать им награду и воздаяние за их дела, и чтобы награда эта была не как милостивый дар, не как постыдный хлеб.




И так объясняет Виленский Гаон формулировку благословения: «Благой, сотворивший славу Имени Своему»: Творец, благословен Он, который есть совершенное Благо, создал положение, что человек, как будто, воздает славу Его имени.




Свобода выбора дает возможность провозгласить царем






Провозглашение на царство осуществляется по желанию провозглашающего. Как было объяснено, воля есть знание, и эти воля и знание суть силы, которыми осуществляется выбор в человеке. Получается, что царство Бога в мире создается через человека, который выбирает своим знанием и волей провозгласить Его царем.




Из этого корня проистекает форма творения, и говоря коротко:




1. Раскрытие Бога в мире, носящее сжатый и ограниченный характер, через немногие качества управления, которые могут быть постигнуты знанием сотворенных. Ибо нет никакой возможности постижения сущности Творца, и если бы Он раскрылся всей Своей бесконечной мощью, никакого царства в мире не было бы, ибо не было бы возможности у сотворенного поставить Бога над собой царем, согласно своему знанию и воле.




2. Создание противопоставленных структур добра и зла, способных дать возможность существованию свободы выбора, чтобы сотворенный, таким образом, выбрал бы провозгласить царство Творца своим знанием и волей.




3. Сотворение человека, обладающего разумом, выбирающего по своей воле, который и провозглашает царство Творца.




4. Создание условий, места, инструментов и других вещей, которые нужны человеку для его служения и его предназначения.




Итак, мы узнали: раскрытие царства (которое есть цель творения) неизбежно основано на существовании свободы выбора.




Раскрытие славы Бога есть раскрытие Его царства, поэтому так называется сила и корень низших миров: сфира малхут (царство). «Малхут есть корень низших миров, она есть владычество святости, царство в буквальном смысле». Все законы и качество творений и всего творения установлены согласно требованиям раскрытия Его славы. Поэтому, в качестве «царство» заключены все границы и детали возможностей, данных творениям, чтобы исправить мир в царстве Вседержителя». Это царство есть тот «конец дела, в замысле от начала».




«И вот, ты можешь обнаружить также, что земля, которая есть самый низкий элемент из всех творений, есть в ней достоинство, ибо ею завершается все, и потому что она есть последний из элементов, она всему совершенство, ибо всегда все завершается последним и через него обретает совершенство» (Гвурот а-Шем гл. 70). Поразмысли об этом как следует, а мы продолжим излагать нашу тему.




К порождениям этой сжатости относится то самое пустое пространство — место — возможность для свободы воли.
Знание веры 67. Пространство разрешения
Пространство разрешения


«И сказал Рава бар Махасья, сказал рав Хама бар Гурья, сказа Рав: даже если станут все моря чернилами, все камыши перьями для письма, небеса пергаментом, а все люди писцами, не смогут они описать пространство разрешения. Где написано об этом? Сказал рава Мешаршья: “Небеса в высоту, земля в глубину и сердца царей — невозможно исследовать до конца” (Мишлей 25:3)» (Шабат 11а).


«Пространство это — начало согласия царя, которое есть власть и разрешение, а также право и выбор для того, чтобы раскрылось царство его в мире посредством праведников…» (Афикей Ям, рав Ицхак Айзик Хавер, там).


Существование этого «пространства», если можно так выразиться, есть раскрытие присутствия Творца, наполняющего все миры так, что нет места, которое пустовало бы от Него, лежит в основе возможности отрицания веры, а также возможности совершить любой грех: ибо всякий грех есть поругание Его Имени: «И это есть хуление Бога, о котором говорится во всех книгах, как объясняется в книге Зоар на стих: “Оскверняющий ее смертью умрет”, и “осквернение” (“хилуль”) от слова пустота и опустошение места (“халаль”). То же самое здесь, человек показывает, да не будет, что то место, где он находится, есть как бы пустое, свободное от присутствия Бога и он не опасается преступать заповеди Всевышнего, и в этом же смысле сказали мудрецы (в конце первой главы Кидушин): “Всякий, кто совершает преступление в скрытом месте, подобен попирающему ноги Шхины”» (Нэфэш а-Хаим, 3:8).


Задача человека — выбирающего — состоит в том, чтобы заполнить это пространство провозглашением царства Бога. Вера Израиля в том, что лишь Творец есть Владыка всех сил, единственный в реальности, а его власть — единоличная и абсолютная, что Он — «Бог мира, Господин всей земли». Знать и возвещать, что нет места, свободного от Него, и царство Его имеет власть над всем, верить и хранить единство Бога, во всех мирах. Нужно знать об этом и хорошо вникнуть.


Таким образом можно объяснить то, что сказали мудрецы о стихе: «И узнаешь сегодня и положишь на сердце свое, что Господь есть Бог на небесах вверху и на земле внизу, нет другого». И сказали мудрецы: «Что значит “нет другого”? Значит, даже в пространстве мира».


Мы продолжаем объяснять эту тему, каким образом свобода выбора стоит в основе структуры мироздания.


Разделение воды


В первый день творения был лишь свет благости Творца, заполнявший все мироздание: «День один — ибо Всевышний был один в Своем мире» (Раши на Брешит 1:5). Во второй день был тот день, когда сотворены были разделение и Геином (Брешит Раба 4:6), разделились воды, силой мощи Творца отдалились нижние воды от верхних. Глубина смысла этого разделения, которое произошло в творении, как мы можем его постичь на нашем уровне, в том, что совершенство было изъято из части творения (следовательно, из всего) и, тем самым, образовалась реальность, что часть творения стало ущербным, отдалилась от источника блага и лишилась его в определенной степени, и стала нуждаться в восполнении от другой части, которая осталась в своем совершенстве.


То совершенство, которое окружало все творение в благом свете первого дня, осталось в высших мирах, «Тот, кто творит мир в высотах Своих». Низшие миры отдалились от их Создателя и лишились своего духовного уровня, совершенство их приобрело изъян. Они стали ущербны как материя, которая несет в себе лишь то, что получает от формы, которая ей сообщается. Материя ограниченна и конкретна, находится под властью ограничителя, качества суда, «И рука моя основала землю» — «левая рука и ею создан мир возникновения и уничтожения» (Маарша там). Это разделение создало двойственность в творении, источник всякого греха.


Двойственность — источник свободы выбора


Корень всякого греха — изъян, это двойственность. Когда мир полон раскрытого единства Творца, нет возможности ни для какого греха. Только когда есть, если можно так сказать, еще реальность, помимо Творца, то тогда есть возможность ухватиться (да не будет!) за эту реальность как за необходимо существующую и действительную саму по себе, даже отделить ее от ее корня, и таким способом отсоединиться от единственного Творца, Господина всего.


Это корень всякого вероотступничества, связанного с идолопоклонством, и остальных ложных воззрений, в которых погрязли люди. Вся их суть: непризнание единства Всевышнего, отрицание Его власти, как единственной в творении. И как пространно объясняет Рамхаль в своей книге «Даат твунот» пять заблуждений в верованиях и воззрениях, которые распространились в мире с момента сотворения человека и до сего дня.


Так в верованиях и воззрениях, так и в качествах и поступках: гордость, ощущение собственного «я» без полного подчинения Творцу мира — в этом заключается двойственность. Когда есть еще реальность, существующая (будто бы) без Бога, тогда и человек понимает свое существование, как нечто действительное, вплоть до того, что осмеливается говорить: «Я буду царствовать!» И отсюда корень грехов зависти и страсти (углубляющих закоренелость в ложных воззрениях и верованиях, как известно) и вообще грехов в поступках.


Низшие миры, от которых скрыт свет Того, кто есть Источник бытия, находятся под руководством природы мира, живущего по своим законам, которая предоставляет испытания выбора: «Учили мудрецы: спросили философы еврейских старцев в Риме: если Бог ваш не желает идолопоклоннических культов, почему Он не истребляет их? Сказали им: если бы язычники служили вещам, которые не нужны в мире, Он истребил бы их, однако, они служат луне и солнцу, звездам и созвездиям, неужели должен Он уничтожать Свой мир из-за этих умалишенных?! Но мир живет по своим законам, а глупцы, которые совратились, ответят на суде!» (Авода зара 54б).


Разумеется, такое функционирование мироздания, именно оно дает возможность для заблуждения этих глупцов. Таково поведение «природы» сотворенного мира. «Это называется “мир” (“олам”), потому что он скрыт (нээлам)» (Рабейну Бехайе в комм. на Брешит 1:12). «И мир положил в сердца их» (Коэлет 3:11). Не читай «мир» (олам), но «скрытость» (ээлем) (Сэфэр а-Баир).


Так же объясняется там суть остальных грехов творений: «Если украл меру пшеницы, пошел и посеял ее в земле, правильно было бы ей не взойти, но мир живет по своим законам, а глупцы, которые совратились, ответят на суде… вошел к жене ближнего своего, правильно будет ей не зачать, но мир живет по своим законам, а глупцы, которые совратились, ответят на суде!» (Авода Зара 54б).


«Олам (мир) от слова Ээлем (скрытость)»  — это скрытость наблюдения Творца является порождением двойственности, заложенной в творении. Ибо когда возникло это разделение и появилось место для существования структуры зла в противоположность структуре добра, образовалась возможность отделить и отсоединить (да не будет!) систему низших миров от высших, породив, тем самым, преобладание зла в результате погружения низших миров в делах материальности, что приводит к порче мироздания. С другой стороны, есть возможность приблизить и соединить эти структуры, исправить ту порчу, которая явилась результатом этого разделения, «исправить мир в царстве Вседержителя». Такова свобода выбора, данная человеку, с целью раскрытия царства.
Знание веры 68. Свобода выбора есть форма устройства творения
«Те два мира, которые сотворил Святой, благословен Он, один буквой hЭй, а другой — буквой Йуд. Как определить, сотворен ли будущий мир буквой Йуд, а этот мир буквой hЭй, или наоборот? Когда Тора говорит: “вот порождения неба и земли по сотворению их” — не читай “по сотворению их” (бе-hибарам), но “буквой hЭй сотворил их” (бе-hЭй браам) — и знай, что этот мир создан буквой hЭй, а мир будущий — буквой Йуд. Почему же сотворен этот мир буквой hЭй? Потому что она похожа на беседку, и всякий, кто хочет выйти, выйдет. А почему ножка этой буквы висит в воздухе? Потому что, если вернется и покается, примут его обратно через отверстие наверху. А почему не могут его ввести через отверстие снизу? Не получится войти оттуда, как сказал Реш Лакиш: о чем говорится “Над насмешниками Он посмеется, а скромным даст милость”? Тот, кто собрался очиститься — помогают ему, а тот, кто хочет оскверниться — открывают ему! А почему есть у этой буквы корона? Сказал Святой, благословен Он: если он вернется, Я повязываю ему узел. Почему сотворен будущий мир буквой Йуд? Потому что праведники, которые там — малочисленны» (Менахот 29б).


Буква Йуд указывает на скрытый потенциал, который раскроется в будущем. Буква hЭй, служащая определенным артиклем, доступна для постижения открыто. Невозможно постичь сущность будущего мира, также как невозможно уловить точку. Протяженность в ширь, длину и глубину — границы материи, в этом смысл буквы hЭй. В этом суть этого мира, доступного для постижения людей. Как будто Бог говорит человеку: вот (hЭй) тебе Мой мир и служи в нем выбором.


Этот мир сотворен буквой hЭй, взятой из Его великого Имени. Эта буква указывает на сжатость света, которая необходима для создания мира действия (Асия), ограниченного властью времени и материи. Это мир, в котором есть зло с целью этой свободы выбора: «Почему этот мир сотворен буквой hЭй? Потому что она похожа на беседку, и кто хочет выйти — выйдет» (Менахот 29б). «Смысл творения был в том, чтобы быть сотворенным выглядящим как нечто вне Бога и принимающим иго Его царства» (рабби Цадок а-Коэн, Довэр Цэдэк 60). И так как выбор есть основа раскрытия царства Творца, потому и буква hЭй из Его великого Имени есть корень царства в Творении. И вникни во все это, как подобает.


Мы размышляем и находим все это выглядящим как противоречивое высказывание. С одной стороны, мы объясняли выше, что царство есть корень низших миров, отделенных от Творца. Таков мир материальности, мир действия (Асия), где все существует по отдельности, отдельно сохраняется, и на первый взгляд — и это относится к свободе выбора — нет связи между множество этих индивидуальностей. А с другой стороны — царство есть то, что собирает всех этих разрозненных, давая им единую форму и единую цель: раскрытие в мире царства Творца.


Однако, это основа выбора и слава царства, потому что в основе этого принципа заложена возможность отсоединения от корня, и таким образом низшие миры кочуют из одного места в другое. А с другой стороны, сила вновь вернуться и покаяться, и объединить все творения в задаче провозглашения царства Всевышнего, и пойми это хорошо.


Это идея, обладающая двойной ценностью, заключена в буквеhЭй из Его великого Имени, которая является корнем этого качества, как мы сказали. «И вникни во все это, ибо буквы слова “гала”(изгнал) и слова “гааль” (спас) имеют одинаковые буквы, только в слове гааль заключается и то, что Всевышний избавил их из четырех концов света, и отодвигает срок их распространения. Все единство в мира находится посередине, потому что края разные, а середина одна, и потому Бог, который есть един, находится в середине слова ГААЛЬ, но слово ГАЛА, которое пишется с буквой hЭй, которая означает разброс, и этот разброс происходит по четырем сторонам света, как в краях, так и в середине, потому что то, что разбросано, рассредоточено по всей площади, которая включает четыре стороны света и также середину, и, хотя то, что посередине не является разбросанным, сама идея того, что там есть середина показывает, что осталась в Израиле сила единения и собрания, о чем мы еще скажем, и также говорит о том, что само изгнание является причиной Избавления, собирания рассеяния и восстановления единства Израиля» (Маараль, Сэфэр а-Нэцах, гл. 2). Вникни в это как следует.


В этом корень идеи «Шхина в изгнании»: «Я с ним в беде». С одной стороны, ужасная реальность: человек посредством своего греха заставляет Шхину уходить в изгнание, ведь когда Израиль уходит в изгнание, Шхина уходит вместе с ним. Однако, с другой стороны, это самое большое утешение, и это величие обетования Избавления: «Учили мы в Барайте: Рабби Шимон бар Йохай говорит: смотри, сколь любезны сыны Израиля Святому, благословен Он: всюду, куда они были изгнаны, уходила с ними Шхина, и когда они будут избавлены — Шхина также пойдет с ними, как сказано: “И вернется (“вэ-шав”) Господь Бог твой с возвращающимися твоими” (Дварим 30:3), не сказано “и вернет” (“вэ-эшив”), но “и вернется” (“вэ-шав”), это учит нас, что Сам Всевышний возвращается из изгнания вместе с ними» (Мегила 29а). И уясни все эти основы.


Все эти идеи коренятся в качестве малхут (царство): «Известно, что сфира малхут называется “земля”, т.е. это сила Творца, возжелавшего, чтобы было целое творение, которое можно было бы отделить, полагая, что оно существует вне Его, и которое можно прилепить к Нему, это называется силой царства Всевышнего, возжелавшего называться царем, а ведь нет царя без народа, как это известно» (Ликутэй маамарим, рабби Цадок а-Коэн, 40).


Цель служения человека — «землю же дал людям» — в том, чтобы раскрыть в этом несовершенном мире, в этом мире, где все перемешано — ясность царства Бога. «И вот, все руководство низшими мирами заложено в сфире малхут, и поэтому эта сфира называется “работой”, потому что со стороны царства, когда оно не раскрыто, происходит напряженная работа» (Гинзэй Рамхаль 277). Если бы человек завершил эту работу, то привел бы себя и все творение к покою: «Но царство в своей явной форме есть покой» (Гинзэй Рамхаль, там).
Знание веры 69. Ограничения свободы выбора
Царство и индивидуум


«И будет Господь царем всей земли, в тот день будет Господь один и имя Его одно» (Зхарья 14). «Так как имя Всевышнего — Эхад (один), как написано: “и имя Его одно (эхад)”, и царство его одно, и единство и царство суть одно» (Маараль, второе предисловие к книге «Гвурот»).


И в этом идея царства: объединение всех принципов управления, которые суть: «все разнообразие реальностей и сил» для одной цели: раскрытие славы царства Бога. И это есть раскрытие единства Бога. «Ибо когда мы говорим: единство, ты уже понимаешь, что мы хотим сказать: отрицание всех, кроме Него. И выходит, что это общее место всех уровней Его совершенства, которым нет числа, ибо нет того, кто противостоял бы Ему, и все это относится к единству, как мы говорили» (Рамхаль, Даат твунот 40). Результатом собрания всех путей управления и все происходящего в мире является: постижение единства Бога, что нет, кроме Него, и нет противостоящего Ему, и что власть принадлежит одному Ему. И в этом идея царства, которое есть собрание всех разнообразных реальностей и сил для цели раскрытия славы Его царства, показать, что Он есть царь творения.


«Ибо “единственным в народе” называется царь» (Маараль, там). В этом суть царя: собрание воедино всех индивидуумов в народе, их руководство к одной цели. В этом смысл стиха: «И был в Йешуруне царь, когда собрались главы народа, вместе колена Израилевы». «Когда собрались вместе в одной связке, и между ними мир, тогда Он царь над ними, а не когда меж ними распри» (Раши, там). «И как сказано: И Он в единстве, кто отнимет Его? То есть, когда Израиль пребывает в единстве, Шхина обитает в Израиле» (Виленский Гаон, Мишлей 6:19).


Цель создания свободы выбора: единство и царство


Конец всего этого процесса — разделения вод и создания сокрытия в творении — раскрытие царства и единства Творца. То величайшее раскрытие, что царство Его властвует над всем, и нет никого, кроме Него, вообще. И таким образом мудрецы наши открывают нам эту основу, определяя нам суть того дня, когда двойственность была создана в мире: «Разделил творения Свои и воцарился над ними» (Рош а-шана 31). Целью разделения вод было создать сокрытие, дающее возможность существовать свободе выбора, необходимой для реализации царства.


Человеку, который выбирает, надлежит выполнить работу приведению этого замысла к его цели: раскрытию царства Всевышнего в нижних мирах, таким образом, соединяя вновь тот разрыв, который был сделан между высшими и нижними созданиями, и тогда раскроется единство Творца.


Поэтому день сотворения человека, тот день, в который эта работа должна была быть завершена, и есть тот самый день, в который произойдет раскрытие царства Всевышнего: «»В шестой день говорили: Господь воцарился, облачился в славу» (Теилим 93), ибо завершил работу Свою и воцарился над ними»» (Рош а-шана 31а).


Все это может сделать человек силой своего свободного выбора, которая дана ему.


Однако, следует знать:


Ограничения свободы выбора


В свете того, что мы объяснили, что целью свободы выбора является раскрытие царства Бога, и это предстоящее в будущем раскрытие единства Творца, мы можем понять, что свобода, данная нам, является ограниченной, до того конца времен, когда будет Господь один и имя Его одно. И уже пояснил Рамбам: «И уже обещала Тора, что в конце своего изгнания совершит Израиль покаяние и немедленно будет избавлен» (Законы покаяния, 7:5).


На первый взгляд, это сложно понять, ведь дана свобода выбора, как же можно уповать на такое обетование?


Но в свете того, что мы сказали, ясно, что свобода выбора не является целью сама по себе (дать человеку благо не в форме «постыдного хлеба»), но что у нее есть еще цель, что она есть глубокий замысел творения: раскрытие единства Бога. Это создает ограничения свободе выбора не только во времени, как мы сказали, но и в самой ее силе. Не дана человеку власть разрушить творение, воспрепятствовать его приходу к совершенному исправлению. Святой, благословен Он, силой Своего единовластия, охраняет творение в обход человеческих дел, приводя его к совершенному исправлению. Мы говорили об этом пространно в разговоре о предыдущей основе.


Мы удостоились узнать в этой главе, что свобода выбора коренится в начале творения, в форме мироздания, и служит к его достижению своей цели.
Знание веры 70. Служение выбора
Служение выбора


«И знай, что высочайшие достоинства переданы нам в форме повелевающих заповедей, как достоинство выбора, о котором сказано: “И избери жизнь” (Дварим 30:19)», и достоинство изучения Торы, как сказано (Дварим 6:7): «И произноси их…» (Рабейну Йона, Шаарэй тшува 7:17).


Следует разобрать подробно слова этого мудреца из числа ришоним. Ведь совершенно понятно, что он не имеет в виду, что выбор добра есть заповедь-повеление, ведь это включает всю Тору, и нет нужды в том, чтобы для этого была особая заповедь. То, что он пришел сказать нам в этих словах, что сам выбор (разумеется, добра) есть заповедь-повеление. Это надо понять.


Еще одна основа состоит в том, что выбор относится к высочайшим достоинствам, мы об этом говорили в предыдущих главах, и эта идея получит новое значение в настоящей главе.


Мы привели выше объяснение раввина Дэслера по поводу лестницы выбора, важно вновь перечитать это место и вникнуть в него, чтобы понять то, о чем мы будем говорить в этой главе.


Власть дана


Выбор называется властью, и власть дана каждому человеку, однако, человек может потерять эту власть: «Злодеи во власти сердец своих» (Эстэр Раба 10:13). Итак, выбор есть сражение между душой и телом, между разумом и выдумкой, между страстью и стремлением к духовности. Злодей полностью погряз в море страстей, полностью тонет в мире своих фантазий, отключен от системы нэшама (души), обители мудрости, отрезал себя от святости, утратил способность выносить суждение — взятой из образа Бога, утерял власть — он во власти своего сердца.


Также и тот, кто не является злодеем, всякий, кто не приподнял уровень своего выбора, тот, кто остался на том же духовном уровне, в котором вырос и был воспитан, он также утратил заповедь выбора. Выбор есть заповедь, она обязывает человека постоянно сознавать то, что он совершает каждое мгновение своей жизни, а жизнь в привычке, лишенная этого сознания, не есть жизнь. Ведь рабейну Йона привел источник заповеди выбора в этом стихе: И избери жизнь. Жизнь без выбора не является жизнью.


И действительно, такая реальность застоя на одном уровне не является возможной. Если человек не поднимает себя по лестнице выбора, он обязательно сходит вниз: «“Путь жизни мудрому вверх, да не сойдет в пропасть вниз” — человек назван “идущий”, потому что должен постоянно идти от уровня к уровню, и если не станет восходить вверх, будет спускаться ниже и ниже, да не будет, ибо невозможно, чтобы он стоял на одном месте. И это “путь жизни”, чтобы не опуститься вниз в пропасть, и благодаря “пути жизни”, сможет избежать падения в пропасть» (Мишлей 15, Виленский Гаон там). «Невозможно, чтобы он стоял на одном месте» — человек назван «говорящий дух» — это та система руах (дух), который и есть человек в человеке: его жизненность и способность свободного выбора, «Гаон в своем комментарии к Сафра де-Цниюта писал, что главное в человеке — это его качество руах, который поднимается и опускается» (Ор Тора рава Ицхака Айзика Хавера, 147). Вся суть «руах» — это хождение, нет реальности стоящего духа.


Корень идеи состоит в том, что было объяснено выше: уровень человека и его совершенство уже заложены в человеческом потенциале — это система его души (нэшама) и его удел в Торе. Также и изъяны тела и его ущербность заложены в нем — это нижняя система нэфэш (физическая жизненность) и само тело. Вся суть задачи человека — хождение вверх, цель его творения есть труд и работа по совершенствованию себя, не оставаться ущербным, не согрешать против этой работы.


«Сказал рабби Йоханан: везде, где сказано: “И сел” — это выражение страдания» (Санэдрин 106а). И поясняет Маараль: «Везде, где сказано: “и сел” — потому что сидение есть преткновение для человека, ибо человек, который трудится, как бы лишен совершенства, по причине своего труда, а тот, кто лишен актуального совершенства, готов к нему в потенциале, и не умножит после этого ущербности. Но когда он сидит и покоится, будто уже достиг совершенства, притянет к себе вследствие этого недостаток и изъян» (Часть I, там).


Итак, мы узнали, что заповедь выбора требует от человека быть выбирающим (добро) в каждый момент его жизни.


Отсюда мы перейдем к объяснению сути служения выбора.


Трепет и выбор


«Хотел Иов освободит весь мир от осуждения. Сказал Ему: Владыка мира! Ты сотворил быка с раздвоенными копытами, Ты сотворил осла с собранными копытами, Ты сотворил Эдемский сад, Ты сотворил Геином, Ты сотворил праведников, Ты сотворил грешников, кто может воспрепятствовать Тебе?! Что ответили Иову друзья его? Вот ты разрушаешь трепет и ущербна речь твоя перед Богом» (Бава Батра 16).


Следует понять, почему свобода выбор относится именно к идее трепета, ведь она объемлет все качества? Мы говорили об этом в книге «Даат Шабат», приведем наши слова оттуда.


«Почему это называется страхом Божиим? Потому что это дерево познания добра и зла, если человек удостоится — то это добро, а если не удостоится — то это зло, потому в том месте пребывает страх, и это врата, через которые можно достичь всякого блага в мире». «Почему сфира малхут (царство) называется страхом Божиим? Потому что она есть древо познания добра и зла. Если удостоился человек — это добро, а если не удостоился — это зло. И потому в том месте пребывает страх, и она есть врата войти ко всякому благу в мире» (Предисловие к Зоар 7б).


Очертим план разбора этой темы: выше мы объяснили, что корень свободы выбора находится в сфире мальхут, из этих слов мудрецов следует, что в сфире мальхут находится корень трепета. И так мы находим в словах мудрецов (Брахот 33б): «Все в руках Небес, кроме страха перед Небесами». Свобода выбора имеет конкретное отношение к теме трепета — это «древо познания добра и зла».


Приведем здесь прежде всего слова автора книги «Пахад Ицхак»: «Когда человек находится в постоянном трепете из-за опасности, которая ожидает его, не будет у него полного душевного покоя, если у него будет лишь возможность спастись от этой опасности, но в его желании, которое продиктовано страхом, содержится глубокое стремление найти возможность исключить опасность в принципе. И поэтому, когда сила свободы выбора обращается к качеству служения из трепета, она создает противоречие в самом процессе этого служения» (Рош а-Шана, седьмая речь).


Рассмотрим это глубже: трепет есть самоуничижение человека по отношению к той реальности, которая вне его, к реальности, которая открывается его взору: слово «трепет» (йиръа — יראה) состоит из тех же букв, что и «взор» (рэийя — ראיה). Такое стремление наиболее остро наносит урон ощущению и осознанию собственного «Я». Человеку требуется подчинить себя иной воле, даже если она противоречит его собственной воле, подчинить совершенно, по причине трепета.


Маараль (в разговоре о трепете перед Богом и в других местах) объясняет, что идея страха заключается в том, что человек осознает себя как следствие (творение) от причины (Творца). Иными словами, человек воспринимает всю свою реальность как не существующую и не способную устоять саму по себе, но сохраняющую свое бытие по воле Творца. Таков правильный взор сотворенного человека. «Трепет есть самая суть познания Бога» (ведь еврейское «Элоим» («Бог») переводится в Таргумах на арамейский как «Дахала» («Страх»)) (Маараль там). Эта идея, конкретно относящаяся к трепету, потому что качество любви не требует подавления «Я», напротив, любовь проистекает из внутреннего мира и воли любящего, ее целью является единение — как любящего и любимого — слово «любовь» («аава» — אהבה) имеет такое же числовое значение, как слово «один» («эхад» — אחד).


Не так обстоит дело с качеством трепета, оно требует полного подчинения «Я» к внешней, по отношению к нему, воле, отдачи души — то есть, воли — воле Всевышнего, без всякого ощущения щедрости собственного сердца, но лишь потому, что такова единственно истинная реальность — воля Создателя. «Ибо трепет, который человек испытывает перед Царем, достойного, чтобы боялись Его, исходит не от самого человека, а любовь — из самой его сущности… поэтому человек воспринимает скорее любовь…» (Маараль, разговор о любви к Богу, глава 1).


Здесь находится корень свободы выбора, ибо все испытание выбора состоит в том, будет ли способен человек полностью подчинить свое «Я», со всеми своими стремлениями и желаниями, воле Всевышнего. Можно сказать, что цель выбора состоит в том, чтобы свободно представлять из себя человека, ощущающего обязанность и необходимость, лишенного свободы выбора. «Сущность человека, как известно, заключается в его выборе и воле» (Шла а-Кадош). А если целью человека является подчинение воле Творца — то подчинить следует саму силу свободы выбора — подчинение своей реальности, быть вынужденным исполнять волю Творца как свою собственную, и вникни во все это хорошенько.


Вероотступничество, ересь и идолопоклонство


Это внутреннее противоречие является корнем греха вероотступничества. Человек, который не подчиняет себя, оставляет основу веры, отрицает реальность, которой он обязан подчиниться. Он в принципе отрицает всякую реальность, помимо своей собственной — ту, перед которой он должен быть в трепете. О первом человеке, согрешившим с тем деревом, сказано: «Он был еретиком», «Вероотступником он был» (Санэдрин 38б): «Сказал: я ел и буду есть» (Брэшит Раба 19:12). «Не был изгнан из рая, пока не стал позорить и проклинать Имя Всевышнего» (там).


Действительно, та самая природа искушения идолопоклонством, которая кажется нам искушением принять власть (а не сбрасыванием ига, подобно вероотступничеству), в ее корне также находится «Я» — не желающее подчинить себя — это те, кто поклоняется «страхам чужеродных» (Зоар ч.1, 29). То есть, их служение проистекает из страха перед собственным изъяном — их грехом. Поэтому они и ставят себе статую, соответствующую их изъяну, или тому совершенству, которого они хотели бы достичь через нее. Именно об этом говорит пророк: «Своей статуе поклоняется» (Йешая 35, 44:17) — своей статуе — т.е. месту статуи — тому, что отсутствует в нем самом. В глубине такого трепета заложено стремление освободиться от этой зависимости от заполнения изъяна, а не трепетать перед статуей. «Злодеи стоят над своими богами». В центре такого служения стоит человек, который не готов подчиниться, напротив, он использует свое божество для своих нужд.


Напротив них стоит тот, кто служит Господу в трепете, основа служения которого есть подчинение своему Создателю — «У праведников — Бог их стоит над ними», и вникни в это.
Знание веры 71. Совершенство трепета
Испытание совершенного трепета


На ступени боязни греха находится тот же аспект внутреннего противоречия: «Ибо стремление быть рабом Господа включает в себя желание существования свободы выбора, которая, естественным образом, является причиной реальности греха, в то время как стремление к страху согрешить направлено к устранению реальности греха» (Пахад Ицхак, там).


Совершенство трепета


Совершенство трепета, как его изъясняют наши мудрецы, есть такой трепет, который исходит из совершенства, а не из (греха) изъяна. «Главный трепет — чтобы боялся человек Господина своего потому, что Он велик и властен, Он есть столп и корень всех миров, и перед Ним все как ничто» (Предисловие к Зоар 11а).


Такой трепет является «боязнью возвышенности» перед Вседержителем, которая приводит к полному подчинению. Это есть совершенный трепет: «Страх перед делами Господа, ибо Он грозен — Он есть совершенство всего (а грозный — это праотец Яаков — муж непорочный, человек совершенный во всем), всякое место, в котором обретается совершенство, называется грозным, и страх есть лишь там, где есть совершенство» (Зоар на гл. Йитро 78а).


Это трепет, происходящий из совершенства человека, его осознания грандиозности возвышенной реальности, он приводит к стремлению подчинить свое «Я» Бесконечному, благословен Он. Это стремление без внутреннего противоречия: быть обладающим свободой выбора — лишенным этой свободы, сведения собственного «Я» («ани» — (אני к «отсутствию» («айин» — אין).


Необходимо вновь поразмыслить и вникнуть в эти возвышенные идеи.


Сотворил ему снадобье — Тору


«Пытался Иов освободить весь мир от суда Творца — сказал Ему: Владыка мира! Ты сотоворил быка с разделенными копытами, Ты сотворил осла с собранными копытами, Ты сотворил Эдемский сад, Ты сотворил Геином, Ты сотворил праведников, Ты сотворил грешников, кто способен противостоять Тебе? Что ответили друзья Иова ему? Ты же презрел трепет и речь твоя ущербна перед Богом! Всевышний сотворил злое начало— сотворил для него и снадобье — Тору!» (Бава Батра там).


Приведем здесь известные слова Рамхаля: «И это потому, что Всевышний, сотворивший в человеке злое начало, Он же сотворил и Тору — снадобье для него, и, как сказали мудрецы: “Я сотворил злое начало, Я же сотворил для него и снадобье — Тору” (Кидушин 30). И совершенно очевидно, что если для этого удара Творец сотворил лишь такое лекарство, нет никакой иной возможности человеку вылечиться от этого удара, кроме как этим лекарством, а тот, кто полагает, что излечится иным способом, просто-напросто заблуждается, и ошибка его обнаружится в результате, когда он умрет во грехе своем. Ибо поистине злое начало весьма сильно в человеке, и без того, что человек осознает это, оно становится все сильнее в нем и властвует над ним. И даже если он применит все ухищрения в мире, но не возьмет то лекарство, которое было создано для этого — а это есть Тора, как я писал — не будет знать, не будет чувствовать, как усиливается его болезнь, пока не умрет в своем грехе и потеряет свою душу.


На что это похоже? На больного, взыскующего к врачам, и они распознали болезнь его и сказали ему принять определенное вещество. А он, не имея предварительных познаний в медицине, оставит это вещество, и возьмет то, что придет ему в голову из веществ, ведь этот больной умрет вне всякого сомнения. То же и здесь. Ибо нет того, кто знаком с болезнью злого начала и его врожденной силой, кроме Творца, сотворившего его, и Он предупредил нас, что лекарство для него есть Тора. Кто же презрит его и возьмет что-либо иное и выживет?! Без сомнения, тьма материальности будет лишь увеличиваться в нем от ступени к ступени, а он не поймет этого, пока не окажется погруженным полностью во зло и далек от истины на весьма большое расстояние, так, что даже помыслы не достигнут сердца его, чтобы искать истину. Но если он занимается Торой, то увидев пути ее, повеления ее и запреты, то в конце концов сам пробудится к доброму пути. И это то, о чем сказали нам мудрецы наши: “О, если бы они оставили Меня, но сохранили бы Мою Тору, ибо свет в ней вернет их к добру” (Открывающая глава Эйха Рабати).» (Месилат Йешарим, гл. 6).


Подробно объяснил эту тему гаон рав Исраэль Салантэр в своем «Этическом послании»: «Возвышенным и основным в использовании лекарств Торы для болезней злого начала является изучение с крепостью и весьма глубоко и прилежно законы самого греха, закон во всех его деталях… И в этом снадобье Торы для злого начала есть также духовный аспект… и об этом сказали мудрецы: “Тора спасает от греха, когда занимается ею”.»


Эти вещи простые и известные, нет нужды долго о них говорить. Мы рассмотрим лишь идею снадобья, которая заложена в Торе, чтобы исправить злое начало само по себе.
Знание веры 72. Тора — снадобье
Хорошо весьма


«Вся награда будущего мира, переворот из горького в сладкое, это есть тайна злого начала, вложенного в человека, чтобы дать ему благоухание, и это хорошо весьма, ибо хорошее изначально есть хорошее, но ставшее хорошим из злого есть хорошо весьма» (Виленский Гаон в комм. к Зоар, глава Пкудей 252).


Сотворение человека было для того, чтобы он исправил изъян (грех) в себе и в творении. Лишь человек способен — своим свободным выбором — присоединиться к процессу превращения зла в добро: «Это “весьма” (“меод” — מאד) и есть “человек” (“адам” — אדם) — буквы этого слова как буквы того слова. Это то, о чем говорит Писание (Брешит 1): “И увидел Бог все, что Он создал, и вот — хорошо весьма!”» (Брешит Раба 9).


«Хорошо весьма» — это человек. А что же «хорошо весьма» в творении?


«Вот “хорошо весьма” — это ангел жизни, а “хорошо весьма” — ангел смерти.  


Вот “хорошо весьма” — это Ган Эден, а “хорошо весьма” — Геином.  


Вот “хорошо весьма” — это принцип благости, а “хорошо весьма” — принцип страданий.  


Вот “хорошо весьма” — это доброе начало, а “хорошо весьма” — злое начало» (Брешит Раба там).


В этом смысл «весьма» — что именно человек способен дать Богу, добавить и восполнить изъян в творении, превратить зло в добро. И это только силой Торы, снадобьем для самого злого начала.


Тора — снадобье


«И предупреждает здесь Моше человека, чтобы он вложил весь свой интеллект в Тору, и об этом сказано “сердца ваши” словом “левавхэм” (с двумя буквами бэт), а не словом “либхэм” (с одной буквой), чтобы служили Богу двумя началами, добрым началом и злым началом, и так учили мудрецы: Я создал злое начало, Я сотворил и Тору для него» (Рабейну Бехайе, Дварим 32:46).


«И если бы не было Торы — лечебной мази для злого начала, чтобы оно не смогло извлечь человека из установленного порядка, то такое начало не было бы сотворено, ибо человек не мог бы противостоять ему, но Тора есть охрана от злого начала, и потому в день Дарования Торы приносят в жертву два хлеба из квасного теста, ибо злое начало подобно закваске в тесте, и благодаря Торе существует злое начало, и если бы не так, его бы не было на свете, потому что сопротивляться ему не было бы никакой возможности» (Тифъэрет Исраэль гл. 25).


Открывается здесь глубина: Тора есть не только исправление зла, но «благодаря Торе существует злое начало». Это вещь нуждается в том, чтобы вникнуть в нее.


Мы объяснили выше, что в системе нэшама находится исправление и возвышение для системы руах, которая есть вместилище свободы выбора человека. Там человек борется со своим злым началом.


Главные темы злого начала сосредоточены в двух аспектах: гневливость и страстность, как известно и объяснено в комментарии Виленского Гаона к книге Мишлей во многих местах. Как мы сказали, главные грехи связаны с системой нэфэш, именно она побуждает руах ко греху. Их исправление приходит от системы нэшама: «Ибо злое начало прилеплено к человеческой нэфэш, ибо человек собран из нэфэш, руах и нэшама… Человек включает в себя все эти аспекты, нэфэш же является низшей по отношению к человеку, ибо она есть и у скота. Там есть отверстие и это служит человеку для нужд его тела. Главная же ступень человека — его руах. Именно он и есть АДАМ. Нэшама же выше ступени человека и пришла сообщить ему совершенство» (Афикей Ям, рав Ицхак Айзик Хавер, Кидушин 30б). Обо всем этом мы говорили выше.


Силой Торы система нэшама исправляет эти силы.


«Ибо вот слово Мое как огонь и так написано: »И учение доброты на языке ее», «справа от Него огонь закона для них», это вода и огонь, благость и мощь. И об этом говорится: «Если он камень, размякнет в воде — это правая сторона Торы, если он железо — лопнет в огне ее», потому что Тора происходит из высших качеств Хохма (Мудрость) и Бина (Разумение), как сказано: «Ибо это ваша мудрость и разумение» (Дварим 4:6), и это свет души (нэшама), который облекается в дух (руах), чтобы вести его за собой и руководить им, и это две короны знания (Даат) — огонь и вода. Так учили мудрецы: «Мать его … здесь только о мужчине и т.д. Ибо Мать и Отец (высшие лики Разумения и Мудрости) включены одна в другой, разумей мудростью и умудряйся разумением» (там).


Вода и огонь являются, как известно, корнями (в негативной стороне) страсти и гнева. И так же как отец и мать учат своего сына направлять те силы, которыми он одарен, на достижение благой цели, так мудрость и разумение в Торе исправляют силы естества: «Однако, сотворение человеческого естества сопряжено со страстью, и в этом есть также добро в вожделении Торы. И об этом говорится: “Я сотворил злое начало, Я сотворил и Тору — снадобье для него”, ибо она (Тора) сдабривает его (злое начало) и делает его доброй пищей, достойной для стана Израиля, и, как следствие, через это лопается также естество гнева и убийства, ибо у него нет никакой страсти и желания кроме слов Торы, и он не гневается, кроме как если Тора закипает в нем, подобно сказанному: “Ненавидящих Тебя, Господь, возненавидел я”» (Цидкат а-цадик, р. Цадок а-Коэн, 218).


Тора есть исправление для этих сил злого естества, именно она направляет их к их исправлению, и, как обширно объясняет это Виленский Гаон: «… Ибо в Торе есть две вещи: законы (hалаха) и повествования (агада). “Агада” называется “водой”, ибо она подобна воде, которая притягивает человеческое сердце, это моралистические рассказы, сокрушающие страстное естество. hАлаха — это законы, которые суть “огонь”, как сказано в Талмуде: “Тора кипит в нем” (Таанит 4а), и лопается в этом огне… это гневливое естество» (Комментарий на Мишлей 25:21).


Но следует добавить еще:


Благодаря Торе существует злое начало


«Известно, что знание мудрости проистекает из желания и страсти… и об этом говорится (Кидушин 30б): “Я сотворил злое начало, Я сотворил и Тору — приправу (тавлин) для него”. То есть, в точности как приправа, которой улучшают вкус пищи, и та пища становится хорошей весьма, как сказали мудрецы: “Хорошо весьма” — это злое начало» (Брешит Раба), ибо человек способен вложить все свое желание, все свое устремление, всю силу страсти, присущую ему от рождения, в вожделение слов Торы. Ибо на самом деле у людей есть великая страсть и большое желание познать глубину ее мудрости. И тогда злое начало становится добрым началом, которое также называется естеством, то есть, стремлением в его уме и сердце» (Довэр Цэдэк, р. Цадок а-Коэн, буква Далет).


«И сказано в Мидраше а-Нээлам (гл. Хайей), что в будущем мире не будет уничтожено злое начало, ибо если бы не злое начало, не было бы вожделения Торы» (Цидкат а-цадик, там). Разумеется, здесь говорится о злом начале в его исправленном состоянии. Это сила высшего наслаждения, именно ради получения такого наслаждения и был создан человек.
Знание веры 73. Наслаждение
Наслаждение


«Если в благе нет выше, чем наслаждение (“онэг” — ענג), то в беде нет хуже, чем язва (“нэга” — נגע)» (Сэфэр Йецира). Нет необходимости долго объяснять это знание. Самая внутренняя сила, даже в подсознании человека, это желание получить наслаждения и избежать боль и истязания. Это вещь истинная, заложенная в корне творения человека. «Человек сотворен лишь для того, чтобы наслаждаться в Господе и получать удовольствие от сияния Его славы, что есть истинное наслаждение и величайшая услада из всех, что можно найти» (Месилат Йешарим, Рамхаль гл. 1). И совершенство этого наслаждение — в награде человека в будущем мире, «Истинное же место этой услады есть будущий мир» (там). Если так, то знание есть желание присоединиться к источнику этого наслаждения. И чем выше превозносится человек, его постижение этого наслаждения утончается, и наконец он вожделеет и стремится прилепиться к Жизнеподателю всех миров, Источнику благости и услады жизни, становясь, таким образом, сыном будущего века.


Более того, наслаждение есть величайшая движущая сила к достижению привязки и единения со знанием, ибо в ощущении удовольствия корень внутренней сущности человека смешивается с тем, что доставляет ей удовольствие, и в этом корень и основа сотворения человека: достижение высоты наслаждения знанием святых.


Здесь мы приводим замечательные слова автора книги «Иглей Таль» в его предисловии к книге: «И в речи своей упомяну я то, что слышал от некоторых людей, заблудших от путей разума, по поводу изучения Святой Торы, и сказали они, что тот, кто учится и открывает новые вещи в Торе, и наслаждается и веселится своим изучением, это не очень-то называется изучением Торы ради Торы, как если бы он учился по-простому, и не было бы у него от такого изучения никакого наслаждения, но только ради самой заповеди. Но тот, кто учится и наслаждается изучением, то в его изучении примешивается также удовольствие от самого себя. Но в действительности это распространенная ошибка. И совсем наоборот, основная заповедь изучения Торы состоит в том, чтобы радоваться и веселиться, и наслаждаться в своем изучении, и тогда слова Торы внедряются в саму кровь его. И так как он насладился словами Торы, он прилепляется к Торе. (И см. толкование Раши на Санэдрин 58). И так мы читаем в святой книге Зоар: “И злое начало, и доброе начало растут только из радости. Доброе начало растет из радости Торы…” И раз доброе начало растет из этого, то, разумеется, это и есть основная форма заповеди.


И я согласен, что тот, кто учит Тору вообще не ради исполнения заповеди изучения Торы, но лишь из удовольствия, которое он от этого получает, то это называется изучением не во имя Торы. Но тот, кто учит ради заповеди, получая удовольствие от изучения, то это изучение во имя Торы, и он полностью святой, ибо удовольствие также есть заповедь». До сих его слова.


И в этом состоит наша просьба «И дай нам насладиться, Господь Бог наш, словами Торы в устах наших». Сладость вкуса является причиной соединения и смешения самого изучающего, его 248 органов и 365 жил, всех его стремлений и вожделений с его Торой. И в книге «Левуш» объясняется грех, из-за которого погибла страна Израиля в эпоху Второго Храма, за то, что они не благословляли перед изучением Торы, что они не шли в ней, как бы «совершая прогулку» с усладой и радостью, но как мастеровой (чтобы просто знать закон).


И таким образом открывают нам наши мудрецы тайны шепота священных Серафим: «Рабби Ицхак бен рабби Йоси шел из Каппадокии в Лод. Встретил его рабби Йеуда, сказал ему рабби Ицхак: скажи мудрецам, чтобы изничтожили злое начало в мире, кроме времени соития. Сказал ему: верно говорю тебе, необходимо злое начало в мире как дождь, ибо если бы не оно, не было бы у нас радости от слов Торы!» (Зоар часть 1, стр. 138).


Это замечательное открытие, которого мы удостоились, злое начало было создано для высокой и вечной цели. Сила страсти необходима для изучения Торы: «вожделения Торы».


«Именно благодаря Торе существует злое начало» (Маараль выше).


Служение выбора


«“Ты же презрел трепет и ущербна речь твоя перед Богом”, Бог сотворил злое начало, Бог сотворил и Тору — снадобье для него» (Бава Батра, там).


В ответе на претензию Иова содержится вся лестница прогресса свободы воли. Из этого понимания трепета, которое является основой и корнем понимания самой свободы выбора, вплоть до исправления самого зла и его превращения в добро. Ибо так мы получили от людей служения, что начало роста и служения человека находится в области трепета, после этого он удостаивается служения из любви, обоими своими естествами, и наслаждаться этим своим служением. Начало пути — с принуждения, а совершенство его — в перевороте.


Если мы рассмотрим лестницу восхождения рабби Пинхаса бен Яира, на которой построена книга «Месилат Йешарим», мы обнаружим, что вплоть до качества святости, борьба человека состоит в том, чтобы подавить свое злое начало, от ступени осторожности до ступени трепета, этими ступенями человек достигает уровня чистоты. Выше их находится качество святости, вершина добродетелей.


«И взгляни теперь на разницу между чистым и святым: чистый — его плотские дела являются для него необходимыми, и сам он преследует ими только лишь необходимость, и получается, что таким образом они перестают быть материальным злом, и остаются чистыми, но не достигают уровня святости, ибо если было бы возможно обойтись без них, уже было бы лучше. Однако, святой, который постоянно прилеплен к Богу, и душа его ходит меж разумениями Истины в любви к Богу и трепете перед Ним, то ему засчитывается это в качестве хождения перед Богом в земле живых еще здесь, в этом мире, и такой человек сам по себе является Скинией, Храмом, Жертвенником, и как сказали наши мудрецы: ““И вознесся над ним Бог” — именно праотцы являются колесницей Бога” (Брешит Раба, гл. 82), и также сказали: “Праведники являются колесницей Бога” (Раши на Брешит 7), ибо Шхина пребывает на них, как она пребывала в Храме, и теперь еда, которую они едят, подобна жертве, которую кладут на огонь жертвенника, ибо совершенно ясно, что великим совершенством является поднятие на жертвенник для тех вещей, которые туда поднимается, ибо они направляются к Шхине, и такое величие было у них в этом, что весь род их во всем мире обретал благословение, и как сказали мудрецы в Мидраше. Так и еда, которую ест святой человек, это величие для той еды и того питья, и они в точности подобны поднимающимся на жертвенник».


И это то, о чем сказали мудрецы наши (Ктубот 105): «Тот, кто приносит дар мудрецу Торы, подобен приносящему первые плоды в Храм». И так сказали (Йома 71): «Да наполнится горло мудрецов Торы вином вместо возлияний на жертвенник». И это не означает, что мудрецы Торы вожделели еды и питья, (да не будет!), чтобы в их горло вливалось в вино подобно прожорливому. Но идея в том, о чем мы упомянули, ибо мудрецы Торы, святые в путях своих и во всех делах своих, воистину подобны Храму и жертвеннику, ибо Шхина покоится на них, также как она пребывала в Храме, без всякой разницы. И то, что приносится им, как будто приносится на жертвенник как жертва, и наполнение их горла вином подобно наполнению священных сосудов, и в этом же смысле любое использование, которым они пользуются вещами в этом мире, после того, как они уже прилеплены к святости Благословенного» (глава 26).


Таков результат свободы воли: превращение зла в добро, материальные вещи — в служение на жертвеннике — «хорошо весьма».


Таким образом человек удостаивается совершенства награды хорошей весьма в реальности: «“И будет Господь царем всей земли. В тот день будет Господь один и имя Его одно”. А разве теперь Он не один?! Сказал рабби Аха бар Ханина: не таков как этот мир, мир будущий. В этом мире на хорошие вести человек говорит: благословен Благой и Творящий благое, а на плохие вести говорит: благословен Судия праведный. В мире будущем на все говорит: благословен Благой и Творящий благое.» (Псахим 50а).


«На все: благословен Благой и Творящий благое» — это зло, ставшее добром, как известно.




 



Знание веры 74. Нет награды за заповеди в этом мире
Нет награды за заповеди в этом мире


«Сказал рабби Йеошуа бен Леви: о чем написано: “Которые Я заповедаю тебе сегодня делать”? О том, что сегодня следует их делать, а не завтра следует их делать, сегодня — делать, но не сегодня получать награду за них» (Авода зара 2б).


«Рабби Яакову принадлежат слова: нет награды за заповеди в этом мире, ибо так учили мы в Барайте: Рабби Яаков говорит: нет у тебя такой заповеди, которая была бы прописана в Торе вместе со своей наградой, от которой не зависело бы воскресение из мертвых. О почитании отца и матери написано: чтобы продлились дни твои и чтобы хорошо тебе было. О высылке из гнезда написано: чтобы хорошо тебе было и продлились дни твои. Вот сказал человеку отец его: поднимись на башню и достань мне птенцов из гнезда, и поднялся тот на башню, и отослал мать из гнезда и забрал птенцов, а спускаясь, упал и погиб, где же благо дней его и где долгота дней его?! Но чтобы хорошо тебе было — в мире, который полностью хорош, и чтобы продлились дни твои — в мире, который полностью долог» (Кидушин 39б).


Тосфот там объясняют, что по мнению Раши автор мишны также согласен с мнением рабби Яакова. А по мнению Тосафот, безымянные слова мишны не следуют мнению рабби Яакова. Рамбам устанавливает hалаху как рабби Яаков, и поясняет это, ведь, на первый взгляд, из обетований Торы соблюдающим ее, выходит не так:


«Так как известно, что награда за заповеди и благо, которого мы удостоимся, если будем соблюдать путь Всевышнего, описанный в Торе, есть жизнь будущего века, как сказано: чтобы хорошо тебе было и продлились дни твои, а отмщение, которое воздают злодеям, оставившим стези праведности, описанные в Торе, есть карэт (исторжение), как сказано: исторгаясь, исторгнется душа эта, грех ее на ней. Что же это, о чем написано во всей Торе: если станете слушать, будет вам так-то, а не станете слушать — получите так-то, и все эти вещи в этом мире: сытость и голод, война и мир, царство и рабство, пребывание на земле и изгнание, успех в делах и неудача, и все остальные слова завета?!


Все эти вещи истинными были и останутся, и в то время, когда мы совершаем все заповеди Торы, пребудут с нами все эти благие вещи, а когда мы нарушаем их, случатся с нами все беды, о которых написано. И хотя это так, эти вещи не являются исчерпывающей наградой за заповеди, а те беды не являются исчерпывающим отмщением, которое получает тот, кто преступает заповеди» (Рамбам, законы о раскаянии, гл. 9).


Рамбам хочет своими словами опровергнуть мнение «четвертой группы» относительно сути будущего мира, которое он упомянул в предисловии к тринадцати основам веры:


«Четвертая же секта считает, что то, что мы приобретаем в результате совершения заповедей, это отдых тела и приобретение стремлений страсти в этом мире, как тук земли и много имущества, и большое потомство, и здоровье тела, и мир, и безопасность, и что власть принадлежит царю из Израиля и что мы властвуем над нашими врагами, а беда, которая постигнет нас, если отринем Тору, все противоположное этому, как то, что мы имеем теперь в эпоху изгнания, и в доказательство в пользу своих мыслей приводят они все, что сказано в стихах Торы, в проклятиях и других местах и из всех тех рассказов, которые содержатся в Писании».


Рамбам там обширно порицает эти секты, говоря, как о поверхностности их изучения Торы, ущербности понимания абстрактных смыслов ее притч и постижении ее тайн, так и о грубой телесности их взгляда, способного оценить лишь плотскую награду и удовольствия этого мира.


В противоположность такому воззрению Рамбам объясняет обетования, содержащиеся в этих стихах Писания.


Обетования суть инструменты, а не цель


Рамбам поясняет ответ на их аргументы: «Но так следует понимать все эти слова: Святой, благословен Он, дал нам Тору — это древо жизни, и тот, кто исполняет все, сказанное в ней, и знает Бога совершенным истинным знанием, удостаивается через нее жизни будущего века, соразмерно с величием своих дел и обширностью своей мудрости. И дал Он нам обетование в Торе, что если станем исполнять ее с радостью и добросердечностью, будем постоянно размышлять над ее мудростью, то сохранит нас от всех вещей, препятствующих нам соблюдать ее законы, от болезней и войн, и голода и подобных, и даст нам все блага, которые укрепят нас в ее исполнении, сытость и мир, обилие серебра и золота, для того, чтобы мы не тратили наши дни, занимаясь приобретением того, в чем нуждается тело, но будем свободны для изучения ее мудрости и исполнении ее заповедей, дабы удостоиться жизни в будущем мире. И так он говорит в Торе после того, как дал обетования благ этого мира: и праведность будет нам и т.д.»


И то же касается наказаний в этом мире


«Также сообщил Он нам в Торе, что если мы оставим Тору нашим умом и предадимся исканиям суетного, как сказано: “И потучнел Йешурун и стал брыкаться”, что Судия Праведный отберет у оставляющих ее все блага этого мира, которые укрепляли их в их бунте, и приведет на них все беды, которые препятствуют им приобрести долю в будущем мире, чтобы они погибли в злодействе их. И об этом сказано в Торе: “За то, что не служил ты Господу… и станешь служить врагам твоим, которых нашлет на тебя Господь”. И так следует понимать все те благословения и проклятия».


То есть, если вы служили Господу в радости и соблюдали Его путь, Он пошлет вам эти благословения и отдалит от вас проклятия, чтобы вы были свободны для занятий мудростью и могли возрастать в Торе и заниматься ей с целью приобрести жизнь Будущего века, и будет тебе хорошо в мире, который весь благо, и продлятся дни твои в мире, который весь долгота. И так удостоитесь обоих миров, хорошей жизни в этом мире, приводящей к жизни будущего мира. Потому что если не приобретет здесь мудрость и благие дела, то нечем будет ему приобрести эту жизнь, как сказано: «Ибо нет дела и счета, знания и мудрости в могиле». И если вы оставите Господа, и пребудете в еде и питье, блуде и прочем, приведет Он на вас все эти проклятия, отберет все благословения, и обратятся все дни ваши в смятение и страх, и не будет у вас свободного сердца и здорового тела, чтобы творить заповеди, дабы лишиться вам жизни будущего мира. И так потеряете вы оба мира. Ибо когда человек тратит время свое на дела этого мира в болезни, войне и голоде, не занимается он ни мудростью, ни заповедями, которыми приобретается жизнь будущего мира» (там).


«И потому сказали мудрецы: нет успешных сочетаний звезд для Израиля, — то есть, что успех Израиля или неудачи его происходят не по естественным причинам, и не по обычаю земной реальности, но зависит лишь от служения или бунта» (Рамбам, Послание о воскресении мертвых). Далее мы рассмотрим обширные слова Рамбана относительно этого принципа.


Таким образом, это руководство Бога не есть воздаяние за человеческие дела.


«Не являются те блага пределом благого воздаяния за заповеди, и не являются те беды пределом возмездия, которое получает тот, кто преступает все эти заповеди». Ибо без сомнения, путь не называется пределом, и вся награда в этом мире лишь в том, чтобы сделать возможным достижения будущего мира, а все наказание в этом мире лишь в том, чтобы ускорить отторжение злодея от будущего мира.
Знание веры 75. Обетования Торы всему Израилю и отдельным людям
О позиции Рамбама


Как мы объяснили, Рамбам многократно подчеркивает, что приобретение будущего мира соответствует постижению человека Творца и Его воли. И на первый взгляд, можно спросить, в чем вина того, кто пребывал в муках… и не мог заниматься мудростью, или умершего после недолгой жизни и не достиг предела познания. Ведь мудрецы же сказали: как занимающийся много, так и то, кто занимался мало, но лишь тот, кто держит в мыслях волю Бога, ведь Бог просит сердце.


Слова Рамбама здесь, касающиеся воздаяния в этом мире, отвечают на приведенный вопрос и являются дополнением к его позиции. Рамбам здесь поясняет, что в этом состоит обетование Торы за ее исполнение, «слова завета», и это предел индивидуального попечения. Все, что происходит с человеком в этом мире, богатство, здоровье и т.д., и обратное этому, все дается сообразно с его прилеплением к изучению Торы. Творец, благословен Он, дарует человеку инструменты для изучения Торы и исполнения ее заповедей, сообразно к уровню прилепления человека к ней.


И более того, сообразно с волей человека посредством этого прилипления он достигнет пределов совершенства: «Если служили вы Господу в радости, если хранили путь Его, дарует Он вам эти благословения и отдалит проклятия, чтобы были вы свободными набираться мудрости в Торе и заниматься ею, чтобы удостоились вы жизни будущего века. И будет тебе благо в мире, который полностью благ и продлились дни твои в мире, который полностью долог. Итак, удостоитесь двух миров, хорошей жизни в этом мире, приводящей к жизни в будущем мире». Радость есть свидетельство стремления и прилипления. И действительно, Бог желает сердца: «Бог желает сердца», «И тот, кто изучает много, и тот, кто изучает мало, лишь бы направлял свое сердце к небесам». И даже если умер во младости лети не смог достичь в реальности пределов постижения Творца — удостоится прилепиться в вечной жизни ко Дню, который полностью долог. И даже если претерпевал муки и не мог заниматься Торой в совершенстве, но стремился к этому и всё удовольствие в этом мире видел в Торе и в её заповедях — удостоится будущего мира сообразно с высотой своего стремления и истинного прилипления к Торе.


Обетования Торы всему Израилю и отдельным людям


По-простому — формулировки стихов об этих обетованиях, относятся ко всему Израилю как к народу. И когда они исполняют своё предназначение и приобретают качества «народ твой — все праведники», то всё творение является их инструментом для служения Творцу. Такая идеальная ситуация — была во времена Моше-рабейну и царя Шломо. И мы ожидаем реализации этого совершенства в Дни Мессии:


«И к тому вожделел весь Израиль, и пророки, и мудрецы Дней Мессии, чтобы оставили их в покое царства, которые не дают им заниматься Торой и заповедями как подобает. И смогут найти отдохновение и приумножить мудрость. Чтобы удостоиться жизни будущего века. Потому что в те Дни умножится знание и мудрость и истина, как сказано: “Ибо исполнится земля знанием Господа”, и сказано: и не станут учить один другого», и сказано: «И заберу у вас сердце каменное из плоти вашей», потому что от Царь, который восстанет из семени Давида — мудрецом будет, более, чем Шломо и пророком будет, близким к Моше-рабейну. И потому, станет учить весь народ и укажет им путь Господень. И придут все народы, услышав о нём, как сказано: «И будет в конце дней, стоять будет гора храма Господня, в вершинах гор» и предел всей награды и заключительного блага у которого нет конца и изъяна, и это — жизнь будущего века однако Дни Мессии — есть этот мир, и происходит как обычно, кроме того, что царство вернется Израилю. И уже сказали древние мудрецы: нет разницы между этим миром и днями Мессии, кроме того, что не будет порабощения царствами.


Однако, по-простому — понимание вышеприведенных слов Рамбама и в соответствии с его мнением, в теме индивидуального надзора над праведником прилеплённым к Творцу — следует отнести эти обетования так же и к отдельному человеку в Израиле.


Приведём здесь принцип, сформулированный Рамбамом в вопросе особого руководства Израилем и приведём слова Рамбана, который говорил об этом подробно:


«И потому сказали: “Нет успешного сочетания звезд для Израиля”, т.е. что их успех и неудача — происходит не по естественным причинам и не в соответствии с обычаями реальности, но зависит от служения и от бунта» (Рамбам «Послание о воскресении мёртвых»). «Зависит от служения и бунта» — речь идёт о руководстве индивидуального надзора, а не о пределе воздаяния за служение и бунт.


Слова Рамбана


Подобно Рамбаму, который определил благодеяния, оказываемые за исполнение заповедей не как воздаяние, но как индивидуальный надзор. Объясняет Рамбан, что идея благодеяния, в этом мире, за исполнение заповедей, есть чудо: «Ибо благо придёт к человеку, в качестве награды за исполнение заповедей и беда, в качестве наказания за грех, лишь посредством чуда. Ведь, если будет оставлен человек своей природе и удаче — дела его ничего не добавят и не убавят в его состоянии, но награда за всю Тору и наказание за неисполнение в этом мире, всё это — суть сокрытые чудеса, могущие показаться видящим их как обычаи мира, но в действительности — они суть наказание и награда человеку. И потому, так подробно описывает Тора обетования в этом мире и не изъясняет обетование душе в мире душ потому что это знамения — противоположные естеству, а существование души и её единство с Богом — есть вещь соответствующая её природе, ибо она вернется к Богу, который дал её» (комментарий на Шемот 6:2)


«Однако, награда за всю Тору и наказание за её неисполнение в этом мире — всё это сокрытые чудеса», награда за всю Тору — является сутью руководства посредством скрытых чудес. Эта высота надзора, превосходящая обычаи природы. Здесь нет частной награды или наказания за дела заповедей или за грехи (если только это не было сказано в Торе явно). Это общее руководство над всеми, кто получил Тору, руководство чудесами, превосхо Нет награды за заповеди в этом мире


Как объяснили выше, Рамбам видит во всяком стремлении к награде помимо самого исполнения Торы и заповедей изъян «служения не во имя служения», потому что награда за исполнение заповедей — есть само исполнение заповеди и не следует стремиться к чему-либо помимо свершения Истины — исполнения воли Творца. И отсюда проистекает естественным образом всё воздаяние, которое есть прилипление к Творцу — жизнь будущего века. Как он пишет: «Совершает Истину, потому что это Истина, а награда придёт в результате этого (законы покаяния 10:2)».


Более того, подобное воззрение, что возможно отплатить телесной монетой предел награды за исполнение заповедей свидетельствует о душевной ущербности тех, кто так думает. Ибо предел и его представление о блаженстве — является телесным, обетование будущего века — есть вечное духовное наслаждение, которого не видел глаз, и сила воображения не может представить, лишь тот совершенный, который будучи в этом мире прилиплен к разуму и душа его наслаждается постижением — способен отчасти представить себе суть этой награды и стремится к этому великому благу:


«И сколь желал Давид и вожделел жизни будущего века, как сказано: “О, если бы надеялся я видеть благо Господне в земле живых”. Уже сообщили нам древние мудрецы: что нет силы у человека познать досконально благо будущего века, и лишь сам Святой, благословен Он, знает её красоту, величие и мощь и что все блага, о которых возвещали пророки Израиля, суть лишь телесные вещи, которыми будет наслаждаться Израиль в Дни Мессии, когда вернется власть к Израилю, но блага жизни будущего века — нет у неё цены и подобия и не описывали её пророки, чтобы не убавить её совершенство в своём воображении. И об этом сказал Йешаяу: “Не видел глаз, но только Ты, Боже, что сотворишь ожидающим Его”, т.е. это благо, которого не видел глаз пророка, а видел лишь Бог и Он сделает его человеку, который ожидает Его, и сказали мудрецы: Все пророки говорили лишь о Днях Мессии, но будущий век “не видел глаз, но только Ты, Боже” (законы покаяния 8)».
Знание веры 76. Человек двигает всё мироздание своим выбором
Что же касается самих заповедей


Это вещи известные: в соответствии с их корнями и уровнями — невозможно отплатить за их исполнение монетами этого мира. Ибо все они — суть исполнение воли Творца и возможность прилепиться к Нему — есть вечность будущего века. Ибо в исполнении Истины и есть вечное существование. Ибо лишь Господь Бог — есть Истина. И более подробно объяснили нам это наши учителя знающие каббалу:


«И хотя, может показаться, что заповеди Торы относятся к низшим вещам, есть в этих заповедях вещи, превосходящие всё и достигающие будущего мира. Вплоть до того, что заповеди Торы, которые обязан совершать человек, абсолютно соответствуют человеку и его душе, а потому, так же, как сам человек находится в этом мире, а душой своей достигает будущего мира, так Тора и заповеди, которые обязан человек совершать — касаются вещей в этом мире»


Но предел их уровня находится на вершине мира и таково мнение таны, что в этом мире нет награды за исполнение заповедей, ибо по совершенству уровня заповедей и их внутреннему содержанию не подобает, чтобы награда за их исполнение была в этом мире, кроме заповеди, направленной на благо людей, как всё то, что говорится про почитание родителей, творение добра и миротворчества. Поскольку это блага человека в этом мире и подобает, чтобы он вкусил их плоды — уже в этом мире. Не таковы остальные заповеди, награда за их — существует лишь в будущем мире» (Маараль, «Тифъэрет Исраэль», глава 13).


Выше мы объяснили, что корни заповедей находятся в деталях «высшей колесницы». «Ибо основы законов лежат в мире ацелут и лишь посредством сжатия после сжатия они обнаруживаются в мире действий» (Хазон Иш, «Письма»).


Как объясняет Шл''а: «Так же, как Тора в своём корне есть Имена Бога, в тайне святого языка, как мы объясняли выше, и затем она спустилась по цепочке и облеклась в плоть так и дела заповедей которые творит человек и будет жить через них — жизнью души. И шестьсот тысяч душ Израиля — происходят из шестисот тысяч букв Торы, ибо один Закон у Торы и у человека, исполняющего её. Ибо Тора — облеклась в плоть и через возвышение её уровней выше и выше — слова её светят: к примеру, цицит, когда мы теперь во плоти — это нити, вещи телесные, но всё же, по ступеням лестницы, восходят они к нерушимым ступеням, туда, где цицит, есть вещи высшие, которых не видел глаз, но только Ты, Боже и таковы все заповеди» и это смысл сказанного «наград за исполнение заповеди — само исполнение заповеди» (Авот 4:2) т.е. их корень. Ибо награда дается не по договоренности, но по естеству, как мы говорили об этом подробно выше. И в этом смысл сказанного: «Исполнение заповеди — тянет за собой исполнение заповеди» (Бейт Хохма 2).


Награда за исполнение заповеди — есть исполнение заповеди, и как мы объяснили выше, телесную награду, о которой говорила Тора, Шл''а объясняет иначе, чем Рамбам и предварим:


Человек двигает всё мироздание своим выбором


Как открыли нам мудрецы истины (каббалы), к основе Образа Бога в человеке относится то, что ему вручены силы — быть причиной благословения миру, или, не дай Бог, наоборот.


И вот, сообразно с этим корнем, начало всего сущего находится у высших сил, а конец этого — внизу, в низших созданиях. И так же начало всего происходящего находится наверху, а конец этого — внизу. Однако, есть деталь, выходящая из этого правила, это то, что относится к выбору человека. Ибо так как возжелал Господин, благословенно Его Имя, чтобы было в способности человека избрать то, что возжелает из добра и зла, то сделал его в этом независящим от иного существа. И напротив, дал ему силы быть двигателем самого мира и его творений сообразно тем, что изберёт своей волей. И получается, что в мире есть два


Движения глобально-противоположных. Одно — естественное и вынужденное, а второе — выборочное. Одно — направленное сверху вниз, а второе — снизу вверх. Вынужденное — движение, которым двигаются низшие создания высшими силами, и оно — сверху вниз. А выборочное — это то, что человек двигает своим выбором» (Рамхаль, «Дэрэх а-Шем», часть 1, глава 5).


И хотя человек совершает действия в материальном мире, они влияют на высшие духовные творения:


«И вот, то, что он двигает — с необходимостью относится к материи. Ибо человек материален и дела его материальны, но поскольку существует связь и причастность, между высшими силами и материей, через материальное движение, идёт воздействие на высшую силу, которая над ним и выходит, что это движение снизу вверх противостоит естественному вынужденному движению, о котором мы уже говорили» (там же).


Человек, посредством своих добрых дел, вызывает просветление Лика Бога, ниспосылающее благословение в материальном и духовном, а своим злым выбором — он препятствует этим дарам, вызывает сокрытие Лика и тогда, сообразно природе материального мира — в нем происходит ущерб и порча. Исправление мироздания, его пребывание в правильной конструкции во всех деталях поставлена в зависимость от человека и его выбора.


«Однако же, за этим выборочным движением, с необходимостью тянется вынужденное движение ибо поскольку высшие силы подвигаются человеком они вновь двигают естественным движением низшие создания, происходящие из них. Впрочем, во всех этих вещах есть множество частных законов, сообразно тому, что Бог установил в своей высшей мудрости и глубине замысла для красоты его творений. И всё измерено многими мерами, как в том, что касается достижения движения от человека к этим силам, так и в том, что касается достижения движения от этих сил к низшим созданиям». И в соответствии с глубиной этих тайн, действуют все детали управления Бога относительно всего, что было и будет».


«И вновь двигают естественным движением» — и так объясняет Шл''а идею благословений и благ в этом мире: «Ибо награда дается не по договоренности, но по естеству».
Знание веры 77. Награда по естеству, а не по договорённости
«Награда по естеству, а не по договорённости»


«И великая причина тому есть занятие Торой и исполнению заповедей. И поскольку это так, то благословение и благо излагаются в Торе в форме повествования и рассказов, а вовсе не как обетование» как мы писали, как будто Тора раскрывает нам и говорит, что из наших дел по исполнению Торы и заповедей проистекает и следует с необходимостью это благо ибо такова природа служения».


Таким образом он отвечает на вопрос, почему в Торе не упоминается воздаяние будущего века.


«И поскольку это так и нет в этом никакого сомнения, нет места вопросу: почему так же, как Он раскрыл нам обетование материального блага, не раскрыл нам обетование духовного блага. Или: почему из-за того, что Он не раскрыл нам духовного обетования, которое есть основная награда, не воздержался от того, чтобы раскрыть материальное обетование, не являющееся основной наградой?» ибо Он, вообще, не пришел дать нам обетование, но пришел раскрыть и рассказать о том, что с необходимостью следует из природы служения. И что все блага и преуспеяния проистекают из заповедей сообразно с Божественной природой заложенной в них и форму этого раскрытия и изложения четко указав, говоря: «Если по законам Моим будете идти и заповеди Мои сохраните и совершите их. Если по законам Моим пойдёте — это изучение Торы, если заповеди Мои сохраните — это исполнение её заповедей. И если совершите их — это высшее исправление. Исправление славы с помощью исполнения заповедей, ибо они — путь этого исправления. А затем, Он изъяснил то, что с необходимостью рождается из этого и сказал: “И дам дожди в положенное время” и остальные блага, такие как мир, победа над врагами и избавление, и приумножение народа Израиля» (Бейт Хохма 2).


Там же он привел слова мудрецов каббалы о том, что через исполнение заповедей — всё творение находится в исправленном состоянии, и высшие качества — располагаются должным образом, ниспосылая обильно благословение сверху вниз. Такова природа мира в его высшем корне.


Если так, то материальное благословение вообще не является наградой за исполнение заповедей, но следует за исполнением заповедей — естественным образом. А награда за благое дело человека, включая приведение благословения в мир — будет получена в будущем мире. И пойми всё это как следует.


Есть, однако, такие случаи, когда награда за исполнение заповеди выдается в этом мире, как мы объясним далее, это относится к величайшим тайнам свободного выбора, который дал Творец человеку и посредством его складывается ценность в делах исполнения заповедей.


И воздает ненавистникам своим в лицо их


«И воздает ненавистникам своим в лицо их, чтобы истребить их. Не замедлит ненавистнику своему, в лицо его воздаст ему» (Дварим 7:10).


«Потому что всякий, кто беден в этом мире, богат будет в будущем мире. Как Израиль, поскольку они заняты исполнением заповедей. Богатый в этом мире, беден в будущем мире, таковы язычники, поскольку они не заняты исполнением заповедей, но они богаты в этом мире, потому что Святой, благословен Он, отдает им награду их в этом мире, как сказано (Дварим 7:10): “И воздает ненавистникам своим в лицо их, чтобы истребить их” — из будущего мира. Ибо награда за одну заповедь в будущем мире “не видел того глаз, только Ты, Боже” (Йешая 64:3) Народы мира, которые не заняты исполнением заповедей, получают свой стол в этом мире. Почему? Потому что Всевышний не задерживает награду ни одного творения и получается, что если приходят язычники и злодеи и совершают одну заповедь перед Ним, чтобы восхваляли их, и услышали бы люди и воздали бы им почёт. И всё, что делают злодеи — делают они лишь во славу свою, потому богаты они в этом мире, но нищими будут в будущем мире» (Мидраш Отийот де-рабби Акива, А-шалем 1).


«Злодеи, у которых есть немного заповедей, так как большая часть дел их есть зло, говорит о том, что немного заповедей, которые они исполняют, совершают они не ради самих заповедей и потому, награда им — в этом мире, как сказано в Писании (Дварим 7:10): “И воздает ненавистникам своим в лицо их…”» (Мабит, Бейт Элоким, шаар а-йесодот гл. 42).


Злодей, который исторг себя из будущего мира, утратил всю причастность к этому высокому миру, где находится корень души его и таким образом — утратил свою принадлежность к корням его заповедей. Он получает свою награду за исполнение немногочисленных заповедей, сообразно со своим выполнением их внешним деланием здесь, в этом мире, и вникни в это хорошо.


Более упрощённо, ведь, человек уходит в свой вечный мир такой, какой он создал себе своим выбором. У того злодея нет причастности к этому внутреннему миру, все заповеди его были сделаны внешне, исполнялись не ради их самих, но ради собственной пользы, он не в состоянии прилепиться к истинной реальности, потому что не существует ничего, кроме воли Творца. Ибо никогда он не устранял собственной воли, но его стремления и интересы — служили источником исполненных им заповедей, потому и вознаграждён будет он за исполнение своих заповедей — внешним образом, ценностями этого мира, который и есть дом его.


Ещё один аспект: ведь, будущий мир — есть мир бесконечных наслаждений, наслаждения Богом и Его Шехины, в соответствии с той принадлежностью, которую он создал здесь, в этом мире. Посредством исполнения Торы и заповедей. И будет там наслаждаться светом заповеди. Тот, кто не насладился в этом мире Торой и исполнением заповедей, но всю свою жизненную силу питал из мира материальности, и таким было исполнение им заповедей, такой человек не имеет никакого отношения к миру, вся жизнь которого состоит в наслаждении Господом и сиянием Его Шехины, а потому и награду свою получает своей монетой. И вникни во все это как следует.


Не во имя самой заповеди


«Спросил Рава: сказано “Ибо велика до неба доброта Твоя, и сказано в другом месте “Велика, выше неба, доброта Твоя” — как же так? Ответ: здесь (первый стих) — тем, которые исполняют заповеди не ради их исполнения — до неба, а здесь (второй стих) — для тех, кто исполняет ради самих заповедей — выше неба”» (Псахим 50б).


Не только законченный злодей, но и любой человек, за те заповеди, которые он исполнил не ради них самих, но ради различных расчетов, выплачивается ему награда в этом мире: «Итак, есть награда за исполнение заповедей в этом мире, если они исполняются не ради них самих, и так сказано (Мишлей 3): “По левую руку её — богатство и слава” в этом мире поскольку он имел целью материальную вещь, то и награду получит материальную, а то, что сказано: нет награды за исполнение заповедей в этом мире — там идёт речь о награде за исполнение заповедей, которые были исполнены должным образом, т.е. ради них самих» (Мабит, Бейт Элоким, там же).


Намерение, есть обособление действия, оно определяет, где будет получена награда — в мире, который весь истина, исполнение воли Творца или в мире, где есть другая воля. Подобная мысль приводит нас в трепет.


«Относительно Истины Единого, поскольку Он един в славе своей, не объединяется и не сочетается ни с чем из существующего и не подобен никакому существу — следует нам указать, что лишь Ему будем мы служить и что все дела наши — будут совершаться лишь во Имя Его и мы не станем примешивать к ним никакого другого намерения, ибо Бог не принимает дела, в котором есть ещё чья-то доля помимо ЕгоБлагословенного» (Ховат а-левавот, шаар йихуд а-маасэ, гл. 6).


И поэтому написал там: «И лучше, чтобы старался ты всеми силами своими очистить свои добрые дела, от всякой примеси постороннего намерения. И пусть даже из-за этого твои добрые дела будут немногочисленны, нежели чтобы ты старался, чтобы твои добрые дела были числом большие, но не чужды сторонних намерений. Ибо ценность малого, но чистого, велика, а многое, но нечистое — стоит мало, и пользы в нём нет». Как мы объяснили, человек, своим свободным выбором, определяет ценность своих действий, а следовательно, и награду, которую получит это его мир.


И уже сказал об этом Рамбан:


«И знай, что жизнь человека в заповедях соответствует его готовности к ним:


Ибо тот, кто исполняет заповеди не ради них самих, но ради того, чтобы получить награду — будет жить за их исполнение в этом мире многие дни в богатстве и почёте. И об этом сказано (Мишлей 3:16): “По левую руку её — богатство и слава” и истолковали (Шаббат 63): “Тем, кто идёт по ней влево — богатство и слава”


И так же все те, которые занимаются заповедями ради того, чтобы удостоиться через них будущего мира и это те, кто служит из трепета, они удостаиваются за свои намерения спастись от суда злодеев и душа их упокоится во благе


Те же, кто исполняют заповеди, из любви, как подобает, хотя занимается и этим миром, как сказано в Торе, в главе Бехукотай (26:5): “И достигнет у вас жатва сбора винограда” — они удостоятся в этом мире хорошей жизни, по обычаю мира, и в будущем мире — награда их в полноте.


Те же, кто оставляет дела этого мира, и не заботится о нем, как будто не обладают телом, но вся мысль их направлена только к Творцу, подобно пророку Элияу, но прилепление душ их к Господу — будут жить вечно в телах своих и с душами своими, как видим из написанного об Элияу и как известно о нем из предания и как приводится в мидрашах про Ханоха и сынов будущего века, которые восстанут в Воскресение мёртвых.


И поэтому говорит Писание о награде за исполнение заповедей: “Чтобы продлились дни твои” (Шемот 20:12), “Чтобы жил ты” (Дварим 16:20), “И продлятся дни твои” (Дварим 22:7) — ибо эта формулировка включает в себя все виды жизни, каждому то, что ему полагается» (Рамбан, комментарий на Ваикра 18:4). «Каждому то, что ему полагается» — какова сущность его, таков и мир его. Следует вникнуть в эти слова. Уразуметь ценность величия выбора, которым человек определяет ценность своего исполнения заповедей.
Знание веры 78. Заповеди между человеком и его ближним
Заповеди между человеком и его ближним


«Вот дела, плоды которых вкушает человек в этом мире, но основа их — ждёт его в будущем мире. Почитание отца и матери, творение добра, миротворчество между человеком и ближним, а изучение Торы — равно им всем» (Мишна, Пеа 1).


Наши мудрецы добавили условие, чтобы удостоиться этих двух столов:


«Потому что не ест человек с двух столов, но любо в этом мире, либо в будущем мире. И если есть человек в Израиле, родившийся под хорошим знаком, чтобы жить в этом мире и познает Творца своего всем сердцем своим и пойдёт в непорочности своей и в скромности своей, и не поступает высокомерно к ближнему своему и не говорит в сердце своем: я больше, чем тот или этот, и не отвечает беднякам свысока, и не проклинает простолюдина, и дает из богатства своего милостыню бедняку и богатым оказывает милость, одалживая им — и ежечасно возносит мысль свою к Творцу говоря в скромности и нищете духа: что есть я, что есть доброта моя и что есть праведность моя перед Творцом моим?.. Такой человек — вкушает плоды в этом мире, основная же часть — ждёт его в будущем мире» (Мидраш Отийот де-рабби Акива, А-шалем 1).


«Возносит мысль свою к Творцу» — т.е. исполняет эти заповеди, между человеком и ближним потому что так заповедал ему Творец: «И те вещи, которые творит человек, и вкушает плоды их в этом мире, а основная часть ждет его в будущем мире, как мы учили в Мишне (Пеа 1) — это те вещи, в которых есть как исполнение заповеди, так и польза другим, не как цицит и тфилин и подобное, которое касается только человека, и потому вкушает он плоды в этом мире в соответствии с материальной пользой которую получают другие, от того, как он поступает с ними, основная же часть — ждёт его в будущем мире, поскольку он совершает это — в силу заповеди Торы, без того, чтобы думать о пользе для себя. И по этой причине автор Мишны выбрал длинную формулировку: “Вот вещи, которые делает человек и вкушает плоды их…”, а ведь было бы достаточно сказать: “вот вещи, плоды которых ест человек”, но это чтобы сообщить нам, что даже если может показаться, что главный смысл исполнениях этих заповедей в том, что в них есть польза для других


И это вещь материальная. Тем не менее, кто совершает их потому что так заповедано в Торе основная часть награды ждёт его в будущем мире. И поэтому пишет тана: “Которые творит человек”» (Мабит, там). И это согласно написанному в Гемаре Кидушин 40а


За «материальную» пользу от заповеди, которую получает ближний в этом мире, удостаивается сотворивший её, вкушать плоды её в материальном мире, но основная награда, как мы сказали выше, дается за вечную ценность заповеди, при условии абсолютной предназначенности действия для исполнения лишь воли Творца.


В свете этих слов — можно понять то, о чём пишет Рамбам о награде для бней Ноах, за исполнение их заповедей: «Тот, кто принимает на себя семь заповедей, и тщательно соблюдает их, принадлежит к праведникам народов мира. И есть у него доля в будущем мире. Но это при условии, что он принимает их и исполняет их поскольку так повелел Бог в Торе и сообщил нам через Моше-рабейну, что сыновья Ноаха издревле получили эти заповеди. Однако если он исполнял их, так как считал это правильным по собственному разумению — тогда он не является гер тошав и не является праведником народов мира и не (по другим книгам: но) является мудрецом» (Законы о царях 8:1).


Наказание в этом мире


Вышеприведённые слова Рамбама касаются блага праведника и беды злодея в этом мире. Однако даже то, что мы зачастую видим обратное — беды праведника и благо злодея в этом мире, просто и понятно, что это так же относится к приготовлению к основной части награды или наказания в будущем мире, как мы приведем далее.


Как известно, праведник получает наказание за свои немногие грехи в этом мире, поскольку сущность его причастна будущему миру. У злодея же наоборот: «Сказал рабби Элиазар бар рабби Цадок: чему подобны праведники в этом мире? Дереву, которое стоит в чистом месте, а крона его — склоняется к нечистому месту, если отрезать крону его, всё дерево окажется в чистом месте, так и Святой, благословен Он, подвергает страданию праведников в этом мире, чтобы они унаследовали будущий мир, как сказано Йов 8:7 “И будет начало твое — страдание, а конец твой —возвеличится весьма”. Чему подобны злодеи в этом мире? Дереву, которое стоит полностью в нечистом месте, но лишь крона его — склоняется к чистому месту. Когда будет отрезана крона его — будет полностью стоять в нечистом месте. Так и Святой, благословен Он, дает злодеям блага в этом мире, чтобы изгнать их и низвести на низшую ступень, как сказано Мишлей 14:12 “Есть путь, который кажется человеку прямым, конец же его — путь к смерти”» (Кидушин 40б).


«И так же есть наказание за грехи в этом мире, если совершаются они по ошибке или по наущению злого начала, поскольку возбудила их материальная вещь, наказание за них материально, и таковы праведники, у которых есть немного грехов из числа тех, что практически невозможно человеку из плоти избежать, поскольку большая часть дел их хороша, это говорит о том, что те немногие грехи, которые они совершают, делаются по ошибке или по невнимательности. Поэтому наказание за них — в этом мире, как сказали мудрецы, что Господь требователен к своим благочестивым на толщину волоска, как сказано Теилим 53 “И вокруг Него — сильная буря (נשערה/нисъара/созвучно слову сэара שערהволос)”» (Мабит, там).


И таково руководство над народом Израиля: «О чём сказано (Ошеа 7:15): Я же истязал их, чтобы укрепить мышцу их, а они думают обо Мне злое», сказал Святой, благословен Он: Я сказал им — подвергну их истязаниям в этом мире, чтобы укрепились.


Мышца их в будущем мире. А они думают обо Мне плохо… Сказано: «Только вас познал Я из всех племен земных, потому и взыщу с вас за все грехи ваши» — тот, кого есть гнев — выплескивает его на своего возлюбленного… Сказал им: расскажу вам притчу, на что это похоже? На человека, который взыскивает свой долг с двух должников, один любит его, а другой ненавидит его. С того, кто любит его — взыскивает малыми частями, а с того, кто ненавидит его — взыскивает всё сразу» (Авода Зара 4а).


Так же и с каждым в отдельности, как сказали мудрецы: «Любезны страдания, ибо так же, как жертвы искупают, так же и страдания искупают» (Мехильта, конец главы Итро). Потому и сказали мудрецы: «Обязан человек благословлять за беду, так же, как благословляет за благо, как сказано: “Возлюби Господа, Бога твоего, всем сердцем своим и т.д.” — всем сердцем твоим — двумя началами твоими: добрым началом и злым началом, всей душою твоею — даже когда забирает Он душу твою, всей крепостью твоею — всем имуществом твоим. Другое толкование: всей крепостию (меод, созвучно слову мида (мера) модед (отмеряет) и моде (благодари)) твоею — за всякую меру, которой Он отмеряет тебе, благодари Его» (Брахот 54а).


Целью страданий является поднять человека, не дать ему утонуть в наслаждениях этого мира и в надеждах его, направить его к достижению будущего мира, и это известно.


«И знай, и разумей, что таково поучение Всевышнего для блага человека. Ибо если согрешит перед Ним человек и станет делать злое в глазах Его, то поучает его Бог страданиями в двух целях. Первая — искупить проступки его и снять грех его, как сказано (Теилим 25:18) “Узри нищету мою, и страдание моё, и прости весь грех мой” и через болезни тела, которые нанес ему Бог — излечатся болезни души, ибо грех — есть болезнь души, как сказано (Теилим, 41:5), вторая цель — напомнить ему и отвратить его от злых путей, как написано (Цфанья 3:7) “Но устрашись Меня, и прими поучение Моё”, если же не принял поучение и не склонился перед лицом увещевания и не отсек крайнюю плоть сердца своего — увы ему и горе душе его, ибо претерпел страдание и понес грех свой, но не простился грех его, но лишь удвоилась кара его» (Шаарей тшува, 2:3).


Вещи эти известные и простые, и не будем много говорить о них.
Знание веры 79. Cтрадания без греха
Cтрадания без греха


«Сказал рав Ами: Нет смерти без проступка и нет страданий без греха. Нет смерти без проступка, как написано: “Душа прегрешающая — умрет, сын не понесет греха отца, а отец не понесет греха сына, праведность праведника — ему будет, а злодейство злодея — ему будет…” Нет страданий без греха, как написано: “И взыщу я жезлом преступления их, и казнями грех их…” Спросили его: а как же то, что сказано: “Четверо умерли из-за наущения змея, и вот они: Биньямин сын Яакова и Амрам, отец Моше, и Йишай, отец Давида, и Кальэв сын Давида…” Выходит, есть смерть без проступка и есть страдания без греха! Опровергнут рав Ами, опровергнут!» (Шабат 55а)


В этом фундаментальном отрывке, имеющем отношение к основам веры, мы обнаруживаем спор между нашими мудрецами, и толкователи также разошлись во мнениях, заканчивается ли этот отрывок отвержением позиции рава Ами также в том, что касается страданий, а не только в том, что касается смерти.


Спор наших учителей


«И хотя в том, что касается его слов: “Нет страданий без греха”, не был он опровергнут…» (Тосафот там). Из этих слов следует, что таково его мнение об итоговом выводе Гемары, что существует страдания без греха, хотя и не было приведено четкого доказательства этому. Также утверждает и Рашба в толковании на это место, ссылаясь на слова рава Ая Гаона. Так пишут и Тосафот (Брахот 46б) от имени автора «Алахот Гдолот», что окончательный вывод Гемары (в трактате Шабат, который мы привели выше), что есть страдания без греха.


Так пишет и Раши, комментируя Гемару в трактате Брахот, и приводит даже причину этого: «Если видит человек, что подвергается страданиям, пусть внимательно просмотрит дела свои, как сказано: “Изыщем пути наши и исследуем, и вернемся к Господу”. Пересмотрел и ничего не нашел, пусть возложит на оставление изучения Торы, как сказано: “Блажен муж, которого истязал Господь и учил Торе Своей”. Если возложил, но не обнаружил и этого проступка, то абсолютно ясно, что это страдания любви. Как сказано: “Ибо кого любит Господь, того увещевает”. Сказал Рава от имени рава Схоры от имени рава Уны: всякий, угодный Всевышнему, подвергается страданиям, как сказано: “И Господь возжелал нанести ему удар болезненный”» — «Страдания любви — Всевышний истязает его в этом мире без какого-либо греха, дабы умножить награду его в будущем мире более, чем заслуги его, и Господь возжелал нанести ему удар болезненный — тот, кого возжелал Всевышний, тому наносит Он болезненные страдания» (Раши на это место). Такого же мнения придерживается и рав Саадия Гаон, так полагает и Маараль в своем комментарии к трактату Авот.


Однако, мнение Рамбама иное: «Мы же верим, что все, что происходит с людьми, делается согласно справедливому суду, и Бог — ибо нет в Нем неправды — не станет наказывать никого из нас, но лишь того, кто заслуживает и достоин наказания. Это то, о чем сказано в Торе учителя нашего Моше, что все происходит по справедливому суду. И таково мнение огромного числа наших мудрецов, у которых находим четкие слова: “Нет смерти без греха, и нет страданий без преступления”, и также сказали: “Той мерой, что меряет человек, ему отмеряют”, — и таковы слова Мишны. И во всяком месте говорят они о том, что справедливый суд необходимо относится к качествам Творца, то есть, что Он воздает служащим Ему за все, что они совершают в чистоте и правде — и хотя не получали такой заповеди через пророка, и что Он воздает за каждое злое деяние — и хотя не получал запрета от пророка — если это вещь, отвращение которой продиктовано разумом — то есть, запрет обмана и грабежа. Так сказали мудрецы: “Святой, благословен Он, не задерживает награду никому из созданных”, а также: “Всякий, кто говорит, что Святой, благословен Он, не обращает внимания на преступления, откажут внутренние его. Но Он долго терпит, а затем забирает Свое”» (Морэ Нэвухим, 3:17).


То мнение мудрецов, которое приводит Раши, объясняя причину страданий без греха, Рамбам отрицает: «В словах мудрецов есть одно добавление, о котором ничего не написано в Торе, а именно речение некоторых из них: “Страдания любви” — то есть, согласно этому мнению, могут пасть на человека удары без предшествующего им преступления, но лишь для увеличения его награды. Так полагают также последователи секты мутазилитов. Но нет стиха в Торе, из которого следовало бы такое» (там же).


Совпадает с этим и мнение Рамбана, который, после пространных слов и доказательств, заключает: «Итак, узнали мы, что страдания бывают лишь для искупления».


Смысл понятия «страдания любви» согласно этому мнению


На первый взгляд трудно понять согласно мнению, что нет страданий без греха, в чем состоят «страдания любви». Рамбан поясняет: «Почему же они называются “страданиями любви”? Ведь те страдания, о которых мы сказали, суть страдания в наказание за те немногие преступления, которые человек совершил. Как например то, что бывает в наказание за совершенное по ошибке или недосмотру. А именно: вот, съел человек тук по ошибке, и за это называется грешником, ведь так его называет Тора во всяком месте, и в чем грех его? В том, что не был осторожен и не опасался трепетно слов Вседержителя, чтобы не есть и не совершать ничего, пока не проверит со всей тщательностью, что это вещь разрешенная и достойная для него, в соответствии с приказами Творца, и в этом смысле следует понимать ответственность за грех, совершенный по ошибке, во всей Торе, и еще, что всякая запрещенная вещь загрязняет душу и делает ее нечистой, как написано: “и осквернитесь ими”, потому совершающий грех по ошибке также называется грешником, однако совершающий грех по ошибке не достоин наказания за свой грех в аду и преисподней, но нуждается в очищении от своего греха, чтобы очистится от него и пребывать в святости, чтобы стать достойным того совершенства, которая полагается ему за дела его в будущем мире, потому и смилостивился Бог над Своим народом и Своими праведниками, и дал им жертвы, чтобы ими искупить совершенные по ошибке грехи.


А в то время, когда нет Храма, то посылает им страдания для очищения этих грехов, совершенных по ошибке, чтобы они стали чистыми для жизни будущего века, также как жертвы суть любовь и милость Израилю, приближающие их под крылья Шхины, как сказано: “жертва постоянная в поколениях ваших, у входа в шатер собрания перед Господом, где Я пребуду с вами, и там пребуду с сынами Израиля, и освятится он в славе Моей, и пребуду среди сынов Израиля, и буду им Богом, и узнают, что Я Господь, Бог их, который вывел их из страны Египта, чтобы пребывать среди них”, так и страдания эти суть любовь и милость для человека. Но в любом случае, даже эти страдания приходят для искупления и очищения от греха» (Шаар а-Гмуль).
Знание веры 80. Объяснение автора книги «Лешем»
Объяснение автора книги «Лешем»


Автор этой книги объясняет, что слова мудреца, полагающего, что «нет смерти без греха», не были отвергнуты, но те совершенные праведники, не только умерли из-за совета змея, но и те грехи, которые они совершили, были не по их вине, но из-за той нечистоты змея, которая укоренилась в человеческом естестве.


«Что же касается тайного смысла Писания: “Нет праведного на земле, который творил бы доброе и не согрешил” (Коэлет 7:20), и в силу этого смерть и наказание имеют власть также и над праведниками, ибо через эти грехи и преступления, которые совершают праведники, будучи вынуждаемы к этому так или иначе “закваской теста” от совета змея, и так сказали мудрецы в Мидраше Вайикра Раба (гл. 14, симан 5), толкуя стих “ибо во грехе зачат я”, что даже наиболее благочестивый из людей неизбежно имеет и аспект греха (см. там), и этот стих сказан про Йишая, отца Давида, входящего в число умерших из-за совета змея, и все потому, что это происходит из-за “закваски теста” от совета змея в грехе древа познания, укорененной в каждом человеке, и поэтому даже праведники спотыкаются в каких-то вещах неизбежно, и потому имеют власть смерть и страдания также и над праведниками, и в этом тайна всех тех, кто умер из-за совета змея, и речь идет о том, что они умерлииз-за греха и преступления, которые совершили по неизбежности, по причине нечистоты змея, и не было у них никакого иного греха и преступления вообще, но лишь те неизбежные…


И об этом говорит Гемара (Шабат 55): “Нет смерти без греха, и нет страданий без преступления”. И хотя в результате Гемара опровергла это мнение, как и сказано там: “Опровергнут рав Ами, опровергнут”, но все же он был опровергнут лишь в том, что из его слов выходит, что всякая смерть и всякое страдание приходят за грех и преступление, которые совершает человек по собственной натуре, не будучи принуждаем, ибо в основании своих слов был приведен стих из увещевания пророка Йехезкеля: “Душа, согрешающая — умрет…”, см. там. И все это говорится о грехах, которые человек совершает в полноте собственного произволения, помимо неизбежного, ибо о том, что неизбежно, не пришел бы пророк с увещеванием вообще, ибо так предопределено и такова тайна Милосердного, и это секрет Писания: “Грозный в том, что вершит с людьми”, и как сказано в Мидраше Танхума на главу Вайешев, на стих “Йосэф же был спущен в Египет”, см. там. Итак, мы, во всяком случае, видим, что весь совет змея и неизбежный грех, происходящий в результате него, и причина смерти и страданий, бывающих в результате него, все является частью предопределения и тайн Милосердного, то есть скрытого руководства Творца, затаенного от всех творений…


Но главное состоит в том, что нет смерти без греха и нет страданий без преступления — это истинно так, и так говорится в Мидраше Вайикра Раба, гл. 37, симан 1, и также в святой книге Зоар, гл. Брешит, 57б. И глубина смысла в том, что смерть и страдания, которым определено быть, являются результатом греха и преступления, совершаемых по причине того, что сделал змей своим советом» (А-Дэа, 2:4).


Пояснение мнения тех, кто считает, что есть страдания без преступления


«И не следует удивляться этому желанию, ведь что за польза Святому, благословен Он, привести на праведника страдания без всякого преступления, чтобы увеличить награду его в будущем мире, и так не поступает даже человек из плоти и крови, чтобы мучать возлюбленного своего истязаниями, чтобы дать ему много даров, тем паче Царь царствующих над царями, Святой, благословен Он, Которому принадлежат все миры, и по Своей воле дает их тем, кому пожелает, без всякого размера. И в том же смысле следует тщательно разобраться в том, что сказал рабби Шимон бар Йохай, слова которого приведены там рядом, что будущий мир дается лишь через страдания, и почему так?» (Пнэй Йеошуа, Брахот 5а). Именно по этой причине отверг Рамбам это мнение, и отвечая на этот довод, автор Пнэй Йеошуа говорит следующее:


«Но представляется, что причина очевидна, ибо без страданий нет способности у души, даже после отделения ее от тела, постичь и принять весь свет и все высшие миры, сокрытые и тайные, о которых сказано: “Не видел глаз, но лишь Ты, Боже”. И не только после того, как согрешил первый человек — Адам, и теперь даже совершенные праведники имеют некоторый след совета змея, который нанес изъян во всех душах, которые придут после этого, но даже и до того, как согрешил Адам, и даже о самом начале сотворения мира написано: “И увидел Бог свет, что он хорош, и отделил…”, и учили об этом мудрецы, что Бог увидел, что мир недостоин пользоваться этим светом, и это также именно по этой причине, о которой мы сказали выше, что невозможно принять этот свет, из-за смешения с тьмой, т.е. телесными и материальными страстями, и по этой причине, без всякого сомнения, огрубели также и части души из-за тех вещей, случайностей и природ, особенно часть нэфэш (физической жизненности), которая в ней, поэтому она никак не сможет принять тот великий свет, но лишь через страдания, которые очистят душу, сделают ее как бы отделенной от тела, лишенной всякой доли в этом мире, за исключением того, что неизбежно необходимо ей для сохранности и возможности служить Богу и исполнять Его заповеди, вплоть до того, что порой совершенные праведники очищают даже свои тела, подобно тем, которые вошли живыми, будучи в своем теле, в Эдемский Сад, и тем более, душа этих праведников очищается и становится чистой как серебро, очищенное от примесей, в точности как соль, которая услащает мясо, как приведено в Талмуде рядом, так представляется мне верным объяснить формулировки Гемары».


Но здесь нет ответа на объяснение Раши идеи страданий без греха:


«Но пока еще слова Раши трудно понять, ведь он пишет, что таким образом человек получает награду, превосходящую его заслуги».


И потому автор приводит там иное объяснение.
Знание веры 81. Страдания праведника во искупление грехов его поколения
«И следует пояснить еще в другом смысле, а именно, что те страдания, которые посылает Святой, благословен Он, праведнику без всякого греха, следует с необходимостью воспринимать как имеющие целью очистить грехи Израиля, как написано об этом в трактате Санэдрин (39а), что так ответил рабан Гамлиэль тому саддукею, который заявил ему: “Ваш Бог — насмешник. Если Он милосердный и полон милосердия, зачем же он истязает величайших из людей муками?” Ведь это понятно, что Всевышний не желает уничтожения мира, но желает сохранить его, а потому, если пошлет страдания средним людям, возможно, что они отвергнут их в своем понимании, и отбросят страх Божий, да не будет! Потому Тот, кто зрит в сердце, приводит эти же страдания на праведника, чтобы он принял их с любовью во благо Израилю. Получается, что так как этот праведник удостоил многих, то эта заслуга многих остается ему, потому получает он свою долю и и их долю в Раю. То есть, то, что Всевышний освобождает тех средних от тех страданий, которые они заслужили, и тем более, что тот праведник полностью берет на себя всю долю законченных злодеев, как написано: “Потому в земле их вдвойне унаследуют”. Это то, что представляется мне, согласно мнению Раши, а первое толкование кажется более соответствующим языку Гемары» (там же).


Эту основу поясняет Рамхаль: «Однако, в соответствии с этим корнем было установлен такой порядок, что беды и страдания постигают праведника, и происходит это во очищение его поколения. И вот, в обязанность праведников входит принимать с любовью те страдания, что посылаются им для пользы их поколения, как те страдания, которые полагались бы ему по собственной причине. И таким действием он совершает благо со своим поколением, искупая его, и сам приобретает великое возвышение, становясь первым в собрании сынов будущего века… Однако, есть еще страдания, которые посылаются еще большим в благочестии, которые полностью совершенны сами по себе, и это для того, чтобы помочь в том, что необходимо в общем процессе божественного руководства, чтобы достичь совершенного конца.


И смысл этого в том, что вот, со стороны первого порядка, который установлен для руководства миром и происходящим в нем, уже было положено человеку претерпевать некоторые страдания, чтобы ему самому и миру вместе с ним можно было достичь совершенства, и это то, что рождается и происходит из утаения света Творца и сокрытия Его лика, которые находятся в основе ситуаций человека, как мы говорили выше. И тем более, когда умножились изъяны в мире в результате многих и тяжких грехов, совершенных в нем, то еще больше увеличилось сокрытие и утаилось благо, и оказался мир с его созданиями в ситуации униженной и скверной. И необходимо в любом случае, чтобы в результате всех перипетий истории, которые произойдут в мире согласно Высшей Мудрости, все эти вещи были бы исправлены. И в основе этой истории лежит необходимость того, чтобы люди получили наказание за свои злодеяния, и черта справедливого суда Творца была бы удовлетворена.


Однако, так устроил Господь, благословен Он, что совершенные и величайшие люди могут внести исправления за других, как мы писали об этом, и именно их затронет черта суда вместо того, чтобы ударить по миру вообще. Однако, поскольку сами они совершенны и достойны блага, и испытывают страдания лишь в пользу других, черта суда неизбежно будет удовлетворена даже немногим страданием их, как если бы оно было велико в отношении самих грешников. И не только это, но и то, что через эти страдания заслуга праведных увеличивается и сила их крепнет, и еще в большей степени могут они исправить то, что испортили другие. То есть, не только способны они исправить то, что сделали люди в их поколении, но и то, что было испорчено в мире с того момента, как в нем появились грехи и вплоть до сего дня. И обязательно будут эти люди в собрании совершенных, во главе всех глав, самыми близкими к благословенному Богу» (Дэрэх а-Шем, часть 2, гл. 3).
Знание веры 82. Воздаяние — Будущий мир и воскресение мертвых, мнение Рамбама
Предисловие


Как мы говорили ранее, по мнению Рамбама, эта основа есть цель всех основ для каждого отдельного человека из народа Израиля. Дни Мессии являются общим обетованием для всего Израиля как народа, но воскресение мертвых — есть частная деталь в основе воздаяния.


Перед тем, как мы приступим к изложению мнения Рамбама, мы должны сказать несколько слов, которые будут служить фоном для понимания всей остроты дискуссии, возникшей вокруг учения Рамбама в теме о воздаянии, т.е. будущем мире, и о воскресении мертвых.


Как мы разъясним, мнение Рамбама, на первый взгляд, является новаторским, а именно, что основное воздаяние в будущем мире, в котором вообще нет тел, и награда дается лишь душам, и он долго и пространно говорит об этом. О воскресении мертвых он вообще не упоминает в теме о воздаянии, и вообще довольно кратко говорит о нем в своем предисловии к тринадцати основам веры. Все это привело к тому, что часть глав поколения в его дни стало подозревать, что Рамбам сомневается в этой основе веры. Даже Раавад, как мы увидим из его слов в примечаниях к Рамбаму, высказал такое замечание о словах Рамбама.


Рамбам, который является путеводителем знания об основах веры, и даже отвел воскресению мертвых место в 13-ой основе веры, был вынужден опубликовать свое послание — послание о воскресении мертвых, в которой пространно изъясняет свое мнение, дабы снять с себя все эти подозрения.


В своем послании Рамбам объясняет, что воскресение мертвых относится к основам веры, о которой четко и открыто говорится в книге Даниэля, и намеками содержится в остальных книгах Священного Писания, и каждый, кто отрицает эту веру, лишается доли в будущем мире. Там Рамбам объясняет и свою позицию по вопросу воскресения мертвых, что воскресшие вернутся обратно в прах, что воскресение мертвых не есть окончательное воздаяние, но такова жизнь будущего века, в котором не будет тел, но лишь души.


Теперь мы приступим к подробному изучению его мнения, и нам потребуется затронуть тему воздаяния вообще: будущий мир и воскресение мертвых.


Слова Рамбама


«Господь дает награду тому, кто исполняет заповеди Торы, и наказывает преступающего ее запреты, и величайшая награда — жизнь будущего века, а страшнейшее наказание — карет, и мы уже сказали достаточно об этой теме» — это слова Рамбама в этой основе веры.


Рамбам отсылает нас к своим словам в предисловии к тринадцати основам, там он изложил суть будущего мира весьма подробно: «достаточно». Мы, действительно, привели его слова в первой части нашей книги, и подробно прокомментировали его слова. То, что было объяснено там, является местом согласия всех мнений, и мы не станем повторять здесь эти базисные вещи, которые подробно изъяснены там. Наша задача здесь вникнуть в его слова, с которыми спорили некоторые из величайших учителей Израиля.


Против Рамбама выдвинули две претензии. Одна — что из его слов выходит, что в будущем мире нет воскресения тел. Вторая — что злодеи и преступники не подвергаются мукам и наказанию, но наказание им — карет — т.е. утрата будущего мира. Объяснение мнения Рамбама в этой основе веры, налагает обязанность, как мы уже говорили, разобраться в его позиции по вопросу воскресения мертвых, т.е. тринадцатой основе веры. Этими вещами мы будем заниматься в этой главе.


Начнем со второго вопроса.


Наказание карет


«Благо, которое ожидает праведников, есть жизнь будущего века, т.е. жизнь, в которой нет смерти, и благо, в котором нет бедствия, и об этом сказано в Торе: “Чтобы хорошо было тебе и продлились дни твои”. И так говорит Предание: “Чтобы хорошо было тебе — в мире, который полностью благ, и продлились дни твои — в мире, который полностью долог — и это будущий мир”. Награда праведных состоит в том, что они удостоятся этого наслаждения и пребудут в этом благе, наказание же злодеев — что они не удостоятся этой жизни, но исторгнутся и погибнут. И всякий, кто не удостоится этой жизни, есть мертвец, который никогда не оживет, но исторгнется в своем злодействе и погибает, подобно скоту. И это тот карет, о котором сказано в Торе, как сказано: “Исторгаясь, исторгнется душа та”. И так говорит Предание: “Исторгаясь — в этом мире, исторгнется — в будущем мире”. То есть, что та душа, после отделения ее от тела в этом мире, не удостаивается жизни в будущем мире, но исторгается также и из будущего мира» (законы о покаянии, гл. 8).


«И наказание злодеев — что они не удостоятся этой жизни, но исторгнутся и погибнут». И так он объясняет там далее: «Возмездие, больше которого нет, что душа исторгнется и удостоится той жизни, как сказано: “Исторгаясь, исторгнется душа та, грех ее на ней”. И это есть погибель, о котором говорят пророки языком образов: колодезь смерти, погибель и пиявка. Называют ее всяким словом, означающим погибель и уничтожение, потому что она есть уничтожение, после которого нет восстания, и утрата, которая никогда не обретается вновь» (Там, hалаха 5).


Пояснение мнения Рамбама относительно наказания злодеев


Эти вещи привели к подозрениям против Рамбама в том, что отрицает иные наказания злодеев, кроме утраты ими жизни будущего века. И это противоречит словам мудрецов во многих местах. Об этом писал Рамбан так: «Тот, кто читает эти слова, предается смущению сердца, не склоняется ли мнение Рамбама к тому, что нет наказания и мук душам грешников, и не постигнет ее страдания, подобно внешним, да не будет. Но слова Рамбама относятся к пределу погибели, и к тому мощному уничтожению, после которого нет большего наказания и возмездия, т.е. карет, который есть истребление души, и он говорит о том, что это истребление, кроме тех страданий, которым она была подвергнута сначала в муках Геинома и его страданиях, есть великое наказание и тяжкая погибель, ибо она утратила то великое наслаждение, которое полагалось ей, поскольку она есть чистое творение, взятое из славного места, подобно ангелам и выше, и этого удостоятся праведники по своему уровню, как пишет Рамбам, и как мы объясним далее.


И хотя Рамбам не изложил в полной мере, что это истребление произойдет в состоянии суда и страданий, можно привести из его слов в его заслугу, ибо он написал в одной из глав своей книги: “Все те злодеи, грехи которых многочисленны, подвергнутся суду сообразно грехам их, но есть у них доля в будущем мире, ибо у всего Израиля есть доля в будущем мире, но вот те, которые утратили свою долю в будущем мире, но исторгаются и погибают, и подвергаются суду сообразно своему великому злодейству и грехам навеки вечные: еретики и апикоросы, и отрицающие Тору…”. Итак, он разделил между теми, кому положен полный карет, и теми, кто заслуживает наказание за свое злодейство, а если бы не было наказания и мук для души, в чем состояло бы это наказание, которое полагается злодею за его злодейство, но есть у него доля в будущем мире, но, следовательно, смысл этого именно таков, как мы сказали» (Шаар а-гмуль).


И следует привести еще четкое доказательство, ведь так написал Рамбам о наказании, которое полагается служащему идолам по принуждению правителя: «… но если мог спасти свою душу и убежать от власти правителя злодея и не сделал этого, то он подобен псу, возвращающемуся к блевотине своей, и называется служащим идолам намеренно, и такой лишается будущего мира и опускается на низшую ступень Геинома» (законы основ Торы 5:4). Значит, помимо лишения будущего мира, еще и опускается в Геином.


И так пишет Рамбам в послании в Йемен: «Последний предел наказания — и это исторжение из будущего мира». И это означает, как истолковал Рамбан его слова, что есть непременно еще наказания для злодеев, а карет — предельное наказание тем, кто утрачивает будущий мир.


И следует привести слова Рамбама там, в главе 6, hалаха 1: «Когда один человек или весь город или страна грешат, и грешник совершает свой грех намеренно и по собственной воле, как мы говорили, следует ему возмездие, и Святой, благословен Он, знает, как взыскать с него: есть грехи, за которые полагается ему наказание в этом мире, телесное или имущественное, или касается его малых детей, ибо малые дети, которые не обладают рассудком и не достигли возраста заповедей, рассматриваются как имущество, и написано: “каждый человек за грех свой умрет”, т.е. когда сделается “человеком”, а есть грехи, за которые полагается взыскать в будущем мире, и за них грешника не постигает никакое наказание в этом мире, а есть грехи, за которые полагается возмездие в этом мире и в будущем мире». И здесь говорится о всех типах грехов и наказаний за них, и мы видим четко, что есть и другие наказания за грехи людей. И смотри еще у Рамбама в комментарии на трактат Авот 1:7 и там же 4:22, и следует из его слов, что есть и другие наказания грешникам. И мы еще будем говорить об этом в главе, где рассмотрим суть Геинома и Ган Эдена, согласно мнениям Рамбама и Рамбана
Знание веры 83. Почему же не раскрыта в Торе награда праведникам?
Полный карет — говорит о нем Тора открыто


И следует объяснить, почему, действительно, Рамбам говорит столь подробно о наказании карет, а не о других наказаниях злодеев?


Ответ прост: он поступил так для того, чтобы противостоять ереси утверждающих, что не упомянуто в Торе никакого наказания злодеям, которое не касалось бы этого мира. Ведь все наказания, о которых четко написано в Торе, касаются бедствий, происходящих в этом мире. [А Геином, как место наказания злодеев, не указан в Письменной Торе.] Потому он объяснил, что в Торе, на самом деле, предел наказания в будущем мире, который есть карет. И так пишет Рамбам в своем послании: «Но о будущем мире вообще забыли совершенно… и мы объяснили из слов Торы, согласно тому, как истолковали наши мудрецы, и все это для того, чтобы устранить великое сомнение в сердцах тех, кто полагает, что в Торе не говорится о воздаянии и наказании в будущем мире открыто. Но Тора говорила о предельном наказании, которое есть карет — исторжение из будущего мира. И именно об этих вещах мы подробно говорили и объяснили их также в нашей книге, в законах о покаянии» (Послание о воскресении мертвых).


Таким образом снимается вторая претензия к Рамбаму.


Почему же не раскрыта в Торе награда праведникам?


На первый взгляд, остается непонятным, почему только наказание карет злодеям написан в Торе открыто, но не награда вечной жизни праведникам?


На это отвечает Рамбан: «И знай, и пойми, что карет души, о котором говорится в Торе, есть великое упование на сохранность души после смерти тела и на награду в мире душ, ибо когда Бог говорит: “Исторгнется душа да из народа ее” (Бемидбар 15:30), “Исторгнется душа та передо Мной” (Бемидбар 22:3), то это указывает на то, что именно грешная душа исторгнется за грех свой, а другие души, которые не согрешили, останутся в сохранности перед Ним в высшей славе, и потому Он поясняет: “та душа, грех ее на ней” (Бемидбар 15:30), ибо именно ее грех исторгает ее…


И потому нет нужды Писанию говорить, что в заслугу за заповеди будет сохраняться душа, но говорит, что в наказание за грехи будет изгнана, станет нечистой и исторгнется из положенного ей сохранения, и это формулировка, которую употребила Тора — “карет” (т.е. “исторжение”), как ветка, которая отрезается от дерева, которая питает ее корень, и об этом сказали наши мудрецы: “из народа ее — а народ ее в мире” (Сифри, гл. Шлах 112), ибо карет грешной души указывает на сохранность остальных душ, которые не согрешили, которые и есть народ ее, который в мире» (Вайикра 18:29).


В продолжение своих слов там, Рамбан делает замечание на слова Рамбама о Ган Эдене и Геиноме, и о них мы поговорим в отдельной главе.


Теперь же поговорим о первой претензии, которая была выдвинута против Рамбама.


Слова Рамбама и замечания Раавада по вопросу воскресения мертвых в будущем мире


«Будущий мир — нет в нем тела и плоти, но лишь души праведников, без тел подобно ангелам-служителям, и так как нет в нем тел, то нет в нем еды и питья, и других вещей, в которых нуждаются тела людей в этом мире. И не происходят в нем вещи, которые происходят с телами в этом мире, как сидение и стояние, и сон, и смерть, и грусть, и смех, и тому подобное. Так сказали древние мудрецы (Брахот 17а): “Будущий мир — нет в нем ни еды, ни питья, ни ложа, но праведные сидят, короны их на главах их, и наслаждаются сиянием Шхины”. Вот, ты видишь ясно, что нет там тела, ибо нет там еды и питья. А то, что сказано, что праведники сидят — это образное выражение, т.е. праведные обретаются там без труда и напряжения. Также и то, что сказано там, что короны их на главах их, речь идет о знании, которым они обладают, ибо через него удостоились они жизни будущего века, и оно пребывает с ними, и оно есть корона их, как сказал об этом царь Шломо: “В короне, которую возложила на него матерь его”. И так он сказал: “И радость вечная на главах их”, а ведь радость не есть материальное тело, чтобы находиться на голове, так же и корона, о которой сказали мудрецы здесь, есть знание. А о чем сказали они, что праведные наслаждаются сиянием Шхины? О том, что они знают и постигают истинность Святого, благословен Он, то, что не могли знать, будучи в теле тусклом и низком» (там, алаха 2).


И заметил на эти слова Рамбама Раавад: «Сказал Авраам: Слова мужа этого в глазах моих близки к тому, кто говорит: нет воскресения мертвых для тел их, но лишь для душ. И клянусь головой моей, не таково было мнение мудрецов наших, ибо сказали они (Ктубот 111б): “В будущем праведные восстанут из мертвых в одеждах своих, раз пшеница так, то тем более они…” И также они являлись во сне сыновьям своим, говоря (Шабат 114): “Не хороните меня ни в белых одеждах, ни в черных, вдруг я удостоюсь…” И еще сказали (Санэдрин 91): “В увечьях своих восстают из мертвых, а затем исцеляются”. И все это доказывает, что в телах своих они восстают к жизни. Но может Всесильный Творец сделать тела их крепкими и здоровыми, подобно телам ангелов и подобно телу пророка Элияу, да будет помянут к добру, и короны их будут, как слышится, буквальными, а не образными».


И там же в алахе 3 пишет Рамбам: «Всякая душа, о которой говорится здесь, не есть душа, которая нуждается в теле, но идея души, которая есть знание, которое она постигла о Боге, насколько это было в ее силах, и постигла отдельные воззрения и другие вещи. И эта та идея, суть которой мы изложили в четвертой главе из законов основ Торы, она и называется душой в этом месте. Эта жизнь, поскольку нет в ней смерти, ведь смерть свойственна лишь телам, а там нет тел, называется узлом жизни, как сказано: “И будет душа господина моего завязана в узле жизни”, и это награда, выше которой нет, и благо, более которого нет, и это то, чего вожделели все пророки».


Еще написал Рамбам там в алахе 4: «И несколько имен были наречены ей образно: гора Господня, место святое Его, путь святости, двор Господень, наслаждение Господне, шатер Господень, чертог Господень, дом Господень, врата Господни, а мудрецы образно назвали то благо, которое уготовано праведным — трапезой, и во всяком месте называют его жизнью будущего века».


И заметил на его слова Раавад: «Сказал Авраам: Если это и есть трапеза, нет в ней кубка для благословения, и лучше бы он молчал об этом». И объясняет автор комментария «Кэсэф Мишнэ», что Раавад имеет в виду сказанное в Гемаре Псахим, где говорится о предстоящей трапезе и кубке благословения, который будет там, и, следовательно, эта трапеза носит буквальный характер.


И пишет Рамбам там в алахе 5: »То, что назвали мудрецы это будущим миром, не от того, что сейчас его нет, и этот мир исчезнет, а затем наступит тот мир, это не так, но он и сейчас существует и присутствует, как сказано: «который спрятал Ты для боящихся Тебя, сотворил Ты…», и лишь потому назвали его будущим миром, что та жизнь наступает для человека после жизни этого мира, в котором мы находимся душой в теле, и это то, что есть у каждого человека изначально».


И замечает на его слова Раавад: «Сказал Авраам: Выглядит так, будто он отрицает, что мир вернется в состояние хаоса, и Святой, благословен Он, творит новый мир, но ведь сказали мудрецы: “Шесть тысяч лет существует мир, и одно тысячелетие пребывает в разрушении”, и выходит, что это новый мир».


Объяснение главной сути их спора


Комментаторы Рамбама пишут, что главная суть их спора заключается в том, что Рамбам полагает, что будущий мир и воскресение мертвых суть две разных вещи. Будущий мир есть мир душ, наступающий сразу после смерти человека, а воскресение мертвых произойдет в будущем времени. В будущем мире нет тел и того, что свойственно им, и как объясняется в Гемаре Брахот 17а: «нет в нем ни еды, ни питья и т.д.» И все, что говорится о нем про трапезу, говорится образно. Воскресение же мертвых произойдет в будущем для праведников.


Раавад же полагает, что эти две вещи суть одно и то же, будущий мир есть тот, в котором мертвые восстанут в будущем. Отсюда и проистекает то заблуждение, которое присутствует в понимании Раавадом слов Рамбама и его замечаний, исходящих из слов наших мудрецов. Подобно Рааваду считает и Рамбан, который также привел в подтверждение своих слов Гемару в начале главы Хелек: «Ибо в Гемаре сказали про эту Мишну [а вот те, у которых нет доли в будущем мире]: “И почему так? Говорит Тана: этот человек отрицает воскресение мертвых, потому нет у него доли в воскресении мертвых, ибо все принципы Творца сводятся к принципу: мера за меру”, и эти слова показывают, что будущий мир есть мир награды тем, кого воскресит Бог в воскресении мертвых, а не мир душ, который мы называем Ган Эден, но это мир воскресения».


Это структура спора в общем виде, далее мы изъясним его подробно.
Знание веры 84. Воскресение мертвых по мнению Рамбама
Об основах темы


В этой теме, наши учителя привели много доказательств из мидрашей наших мудрецов, каждый в пользу своего мнения. Мы не станем приводить многочисленных доказательств и их толкований всех этих цитат. Мы удовольствуемся объяснением основного содержания этих мнений, для понимания основ веры. Тот, кто желает подробно изучить слова наших первых учителей, пусть ознакомится с посланием Рама, которое он направил мудрецам Луниля, и с их ответами, и с его комментариями к главе Хелек. С книгой «Милхамот а-Шем» рабби Авраама сына Рамбама, с книгой «а-Батим» (пятый столп), с книгой «Эмунот ве-деот» рабби Саадии Гаона, с его книгой «Воскресение и Избавление», с сочинением «Шаар а-гмуль» Рамбана, с книгой «Шульхан шель арба» рабейну Бехаей. И еще смотри в сборнике респонс Ридбаза (часть 2, 839), в сочинении «Беэр Шева» (начало главы Хелек) и т.д.


В общем:


Те мидраши, которые говорят о телесных вещах в вопросе воздаяния, толкует Рамбам и те, кто следует его мнению, что это образы и притчи для глубоких идей и основ, или же, что там идет речь о днях воскресения мертвых, там, действительно, будут реальные тела. Еще следует знать, что выражение «в будущем времени» иногда употребляется в значении воскресения мертвых, а иногда — будущего мира, как истолковали первые мудрецы, которые занимались этими вопросами, мы же не станем подробно выписывать источники этих мнений.


Еще добавим, что то, что добавил автор комментария «Кэсэф мишнэ» относительно слов Раавада из той Гемары в Брахот, лежащей в основании слов Рамбама, уже объяснил автор комментария «Лехэм Мишнэ», что речь идет о том, что те тела, которые восстанут в воскресении мертвых, будут чисты, им не понадобится еда и питье, и прочие дела тел, в которых нуждаются тела в этом мире, и мы еще будем об этом подробно говорить, объясняя позицию Рамбана.


И знай, что мнение Рамбама мы изложим в дальнейшем подробно, а мнение спорящих с ним изложим здесь лишь в основных моментах, но подробно скажем о ней, излагая все основы веры, которые будут разобраны далее.


Далее будет также объяснено, что этот спор касается лишь конкретной детали, и что можно также объяснить, что вообще нет здесь спора.


Отсюда перейдем к подробному рассмотрению мнения Рамбама.


Слова Рамбама нуждаются в пояснении


Рамбам подробно говорит в своем предисловии к основам веры о сути будущего мира, приводит там мнения пяти групп относительно сути того мира. Все сводятся к одному, а именно, что вечная награда в будущем мире касается тел. От этих мнений, грубых и говорящих о телесном, приходит Рамбам избавить нас. Так и в послании о воскресении мертвых он подробно объясняет, что вечная награда касается лишь душ, но не тел, и это вызывает удивление Рамбана:


«Еще говорил многословно Рамбам, объясняя и приводя доказательства, что сынами будущего мира являются лишь души без тел, так в главе Хелек и так в своем послании о воскресении мертвых… И удивительно это, ведь он верит, что будущий мир обретается человеком немедленно после смерти, в чем нужда ему в доказательствах и убеждениях, что в том мире нет тел, а только души, ведь малейший из учеников в Израиле знает, что душа умершего праведника пребывает во благе, в благе высшего мира без всякой плоти и тела, и что благо души не в еде и питье, в умащении и ложе, что душа не наслаждается этим всем, но сиянием Шхины она существует, как об этом сказано: “И пойдет праведность твоя пред тобой, слава Господня соберет тебя”. И эти вещи, хотя тайный смысл их известен лишь избранным, и не ведает их до конца никто, кроме Бога, пути их ясны и просты для всех:


И зачем понадобилось Рамбаму писать то, что он написал в послании о воскресении мертвых: “Но жизнь, после которой нет смерти, есть жизнь будущего века, ибо в нем нет тела, ведь мы верим, и это справедливо для всех, в ком есть знание, что сыны будущего века суть души без тел, подобно ангелам, и доказательство тому, что тело состоит из инструментов, которыми пользуется душа, и тело целиком, т.е. нужда в пище, было нужно лишь для одной цели: для сохранения тела и произведения себе подобных для сохранения вида, и когда эта цель устранится, и не будет в ней надобности в будущем мире, как сказали об этом все многие мудрецы наши открыто, что нет в том мире ни еды, ни питья, ни ложа, это означает, что они хотят сказать, что нет там тела, ибо Бог, благословен Он, не станет творить впустую, но делает вещи лишь для своей цели, и да не будут дела Его совершенные подобны делам поклоняющимся идолам, у которых есть глаза, но они не видят, уши у них, но они не слышат, так и Бог, по мнению этих думающих, что Он сотворит органы тел не для того, чтобы пользоваться ими, но может быть, что сыны будущего века, по мнению этих людей, не обладают органами, но лишь телами, может быть, они шарообразные или столбы, или огромные кубы, но мысли этих глупцов суть смехотворны в глазах всех народов, кто бы заставил их умолкнуть, и вменится это им в мудрость” — все это слова Рамбама и он еще много добавил к ним.


Теперь же спросим его с удивлением: если он верует, что будущий мир есть тот, что наступает для душ немедленно после смерти тела, в чем нужда в этих убеждениях, ведь это вещь известная всем и распространенная, что уже лишились души оболочки мертвого тела, оставив его гнить, и Писание свидетельствует: “И вернется прах в землю, как было изначально, а дух вернется к Богу, который дал его”» (Шаар а-гмуль).


И поясняет Рамбан мнение Рамбама:


Две эпохи будущего мира


«Но представляется мысль Рамбама в словах его, что будущий мир для него служит названием для всех миров душ и для всего, что постигает их в вечности, и он, действительно, верит, что воскресение мертвых, которая есть основа из основ Торы, замысел его в том, что душа возвратится в тело по воле Творца, и души выйдут из будущего мира и вернутся в тела в дни воскресения, и будут наслаждаться люди те, что удостоились благ в этом мире в дни Мессии, и достигнут тогда высочайшего достоинства, по сравнению с тем, чем обладали в начале, но затем, утверждает Рамбам, что Мессия умрет и все поколение его, и будут души их пребывать во благе будущего мира без тела, как и были изначально в большем достоинстве, которого удостоились через заповеди, которые совершили в дни воскресения, и это пребудет с ними в вечности» (там же).


Великие основы излагает нам Рамбан в мнении Рамбама: есть две эпохи будущего мира, одна — сразу после смерти человека, а вторая — после воскресения мертвых, когда воскресшие мертвецы не останутся жить вечно, но по прошествии многих лет умрут, и тогда возвратятся души их в узел жизни, это вечный будущий мир, которому не будет конца, мир душ, ибо это и есть главное свойство души — вечность, которую она приобретает высотой своего познания.


И главным доказательством того, что именно в этом состоит мысль Рамбама, являются его слова в послании: «Ибо будущий мир после воскресения мертвых». И хотя он говорит о том, что будущий мир существует уже сейчас, после смерти. Но непременно указывает он, говоря о вечной награде для души, на ту жизнь, которая ожидает праведника после его восхождения в воскресении мертвых и возвращения его души в мир душ.


Также и цель воскресения мертвых, по мнению Рамбама, объясняет Рамбан, но перед этим следует сказать несколько слов:


Воскресение мертвых по мнению Рамбама


«И воскресение мертвых относится к основам, которые заложил Моше Рабейну, и нет закона и прилепления к еврейской вере для того, кто не верит в это, но это ожидает праведников, и так говорит мидраш Брешит Раба: “Мощь дождей для праведников и для злодеев, а воскресение мертвых — только для праведников”, и как могут ожить злодеи, будучи мертвецами даже во время жизни их, и так сказали (Брахот 18б): “Злодеи, даже при жизни их, называются мертвыми, а праведники, даже по смерти их, называются живыми”» (Рамбам, предисловие к тринадцати основам).


«И так представляется нам из этих слов, что те люди, души которых возвратятся в тела, будут есть и пить, и взойдут на ложе, и родят, и умрут после долгих лет жизни, как в той жизни, которая будет в дни Мессии. Однако, жизнь, после которой нет смерти, есть жизнь будущего века, ибо там нет тела» (Послание о воскресении мертвых).


Рамбам не изъясняет особые свойства тех дней и их цель, но это те немногие вещи, которые он писал, говоря об этой основе.


Важность веры в эту основу он объяснил в послании о воскресении мертвых: «Ибо отрицание этого приводит к отрицанию чудес и отрицанию знамения, отрицание главного и отход от закона. Потому мы и полагаем воскресение мертвых основой Торы».


Однако, тяжело понять, что весь смысл воскресения заключается в демонстрации веры в чудеса, потому что в таком случае следовало бы привести эту веру в качестве отдельной основы веры, а воскресение мертвых в качестве доказательства этой веры.


И добавил Рамбам там к своему объяснению: «И тот, кто старается и толкует воскресение мертвых в том смысле, что не будет там возвращения души в тело, поступает так потому, что верит в невозможность этого с позиции разума, ибо это не соответствует обычаю естества, и так будет у него выходить относительно всех других чудес с необходимостью, и все это, действительно, невозможно с позиции того, кто учит о вечности мироздания, но верующий в вечность мира не принадлежит к общине Моше и Авраама, мир с ними, вообще, как мы сказали в нашей книге “Морэ Нэвухим”. И на основании этих корневых вещей мы верим в воскресение мертвых в буквальном смысле и вносим ее в список основ веры». Но и это не отвечает на заданный вопрос: если весь смысл воскресения мертвых состоит в укреплении веры в создание мира из небытия, почему оно является основой веры само по себе, и почему оно относится к разделу веры в воздаяние?


И еще, ведь в продолжении своих слов там Рамбам подробно объясняет, почему воскресение мертвых не упомянуто в Торе открыто, и пишет там, что все знамения в Торе являются подтверждением этого чуда, которое непостижимо для человеческого разума и далеко от их способности поверить. Если так, то несомненно, что воскресение мертвых имеет собственный смысл, и следует понять, в чем он состоит. Об этом, о цели воскресения мертвых согласно позиции Рамбама, мы будем говорить, объясняя тринадцатую основу веры.
Знание веры 85. Последователи Рамбама и Рамбана
Последователи Рамбама и Рамбана


Мнения Рамбама придерживаются: Рабби Шломо ибн Гвироль, Меири (в комментарии на Санэдрин 107б и в сочинении о покаянии), рабейну Бехайе в своей книге «Шульхан шель арба», также и автор книги «Икарим» считает правильным этот подход. Меири и автор «Икарим» приводят в пользу Рамбама доказательство из текста молитвы «Йоцэр» в Шабат. Еще как Рамбам считают: Абарбанэль в предисловии к книге пророка Йешаягу и в книге «Нахалат авот» (конец гл. 4), в сидуре Яавец (в начале трактата Авот).


Рамбан же, напротив, пишет в своей книге о воздаянии, что именно его мнение является общепринятым, и что так находит он у рабби Саадии Гаона (см. его книгу «Эмунот ве-дэот», речь 7 и 9, и в книге «Воскресение и Избавление»). Мнению Рамбана следуют: Раавад (законы о покаянии), Рашба («Хидушей агадот» Бава Батра 74б)), «Икарим» приводит (речь 4, гл. 30) это мнение от имени Рабби Аарона а-леви и Рама (см. «Йад Рама», глава Хелек и в письмах Рама), рабби Овадья Бартанура (в начале «Авот»), так считает и Маарам бен Габбай («Аводат а-кодэш»). В главах, где обсуждаются следующие основы, мы приведем также слова Рамхаля, который также придерживается мнения Рамбана относительно вечности воскресения мертвых.


Рамбан приводит доказательство своего мнения из слов Гемары (Санэдрин 92а): «Учили в школе Элияу: праведники, которых воскресит Святой, благословен Он, в будущее время, не возвратятся в прах». Конечно, это спорное высказывание в Гемаре там, и по мнению того, кто говорит, что мертвецы, которых воскресил пророк Йехезкель, существовали на самом деле и не это не притча, следует сказать, что и мертвецы, которые воскреснут во время воскресения мертвых, также возвратятся в прах, несмотря на то, что воскресение их будет чудесным.


Рабейну Нисим же, в своем комментарии, после того, как он привел мнения Рамбама и Рамбана, пишет: «И это старинный спор, висящий на толстых канатах, и на мидрашах наших мудрецов, благословенной памяти, и сказаниях, которые противоречат в этом вопросе друг другу» (начало главы Хелек).


Этот спор не касается основ веры


После подробного изложения мнения сторон по вопросу будущего мира и воскресения мертвых, пишет Рамбан, что этот спор не затрагивает основ веры, но касается только конкретной детали: «Но как бы там ни было, спор наш сводится только к разнице в названиях, и все согласны, что произойдет воскресение мертвых и что в это время произойдет все, о чем мы говорили, в общем и в частностях, за исключением того, что рабби Моше бен Маймон считает, что есть временная граница у этой эпохи воскресения мертвых, и после все возвращается в мир душ, как мы писали выше, а мы считаем, что воскресшие сохранятся вечно и от времени воскресения перейдут в будущий мир, который полностью долог. И Господь милосердный удостоит нас блага, которое приготовил боящимся Его и сотворил рабам Его ради милосердия Своего и благодати Своей, Амен и Амен» (конец Шаар а-гмуль).


В основании слов Рамбама


Однако же, пространные слова Рамбама, которые он употребил ради утверждения, что сыны будущего века не имеют тела, имеют две причины, ибо он знает, что люди нашего Предания верят, что нет после воскресения смерти, согласно тому, как они толкуют сказанное: «Исчезнет смерть навеки», говоря (Санэдрин 92а): «Мертвые, которых воскресит Бог, не возвратятся в прах свой», и согласно этому мнению, сыны будущего века после воскресения будут жить в том мире в телах, а Рамбам отвергает это мнение изо всех сил…


И еще преследует Рамбам вторую цель, утвердить знание о душе, что она не есть тело или какая-либо телесная сила, но есть бесплотный разум, подобно ангелам, и так он говорит в своем послании о воскресении мертвых: «И причина всему этому в том заблуждении, которое овладевает умами толпы, которая полагает, что лишь материальное тело обладает истинным существованием, но то, что не есть тело или телесное качество не существует на самом деле, по мнению этих лишенных разума, и потому большая часть их верит, что Бог есть тело, ибо если Он не есть тело, то Его не существует, но те, кто поистине достойны называться мудрецами, а не по случайности, знают с доказательствами, что все, отделенное от тела и происходящего с ним, обладает более прочным существованием, нежели тот, кто имеет тело, и еще, что неверно говорить “обладает большим существованием”, но существование бесплотного является истинным существованием, ибо его не коснется никакое случайное изменение» (Рамбан, Шаар а-гмуль).


И действительно, тот, кто размышляет над словами Рамбама в его предисловии к тринадцати принципам и в послании о воскресении мертвых, увидит, что Рамбам обращает свой взгляд именно на эти две вещи:


Первая: понимание слов Писания и мудрецов буквально, хотя эти вещи абсурдны и не воспринимаются рассудком. Без понимания того, что в словах Торы и мудрецов присутствуют вещи, которые являются образными выражениями скрытых идей и тайн, покрытых этими одеждами. В своем предисловии он порицает ту секту, которая является причиной уничижения закона: «Ибо эта секта уничтожает красоту Торы, затемняет ее сияние, и превращают Закон Бога в обратное тому, о чем в нем говорится. Ибо Господь, благословен Он, говорит в совершенной Торе: “Ибо услышат они все законы эти и скажут: однако, мудрые и разумные люди этот великий народ”. А эта секта распространяет буквальный смысл слов мудрецов, и когда люди из народов иных слышат такое, говорят: “однако, люди глупые и презренные этот малый народ”».


И вторая: плотское понимание, в основе которого лежит воззрение, что лишь материальная вещь обладает прочным существованием. Эта глупость произвела на свет воззрения, которые взяли себе на вооружения эти секты, говоря о сущности конечного воздаяния, которое есть будущий мир. Эта глупость привела многих к утверждению материальности Творца, да не будет.


Сочетание понимания слов Писания в буквальном смысле с плотским и материальным пониманием, является именно тем фактором, который произвел на свет те самые воззрения, которые Рамбам хотел искоренить.


Весь интерес толпы сводится к этим вещам: «Но то, о чем вопрошает весь народ, как толпа, так и разумные люди, касается того, как восстанут мертвые: нагими или одетыми, в том ли самом саване, в котором были похоронены, с той ли бахромой и рисунками, с тем ли красивым пошивом, или только в одежде, которая покроет наготу их, и когда придет Мессия, будут ли тогда богатые и бедные, или будут ли в Его время сильные и слабые, и многие подобные вопросы интересуют их постоянно» (Предисловие к 13-ти приниципам).


По этой причине Рамбам мало говорил о подробностях веры в воскресение, в котором будут тела, но много говорил о значении будущего мира, который лишен плотского существования. И в подтверждение той идеи, что именно лишенный тела обладает вечным существованием, и что цель человека в отрицании прилепленности к делам плоти, и прилепленности к миру разумного постижения, которым он приобретает свое вечное совершенство.
Знание веры 86. Материальное существование препятствует постижению сущности награды в Будущем Мире
Материальное существование препятствует постижению сущности награды в будущем мире


«Но если приуменьшится в твоих глазах это благо, и ты подумаешь, что нет иной награды за заповеди и пребывание человека цельным на путях истины, как только есть и пить прекрасные яства и напитки, предаваться сладострастию с красивыми телами, надевать роскошную одежду, жить в жилищах из слоновой кости и пользоваться посудой из серебра и золота, и тому подобных вещей, как представляют себе некоторые глупые и безмозглые арабы, погрязшие в блуде, но мудрецы и те, кто обладает знанием, разумеют, что все эти вещи суть суета и тщета, и нет от них пользы, и лишь потому принимаются нами как великое благо в этом мире, что мы обладаем телом и плотью, и все эти вещи суть потребности тела, и душа стремится к ним и вожделеет их лишь потому, что это нужно телу, чтобы оно обрело свое желание и успокоилось, а в то время, когда не будет тел, станут все эти вещи ненужными. Суть же великого блага, в котором будет пребывать душа в будущем мире, невозможно в этом мире постичь и узнать, ибо в этом мире мы знакомы лишь с тем, что есть благо для тела, и этого мы вожделеем, но то благо, великое весьма, нет ему равного среди благ этого мира, но они лишьпрообразы его, на самом же деле, если мы сравним благо души в будущем мире с благами тела в этом мире, с едой и питьем, найдем его совершенно отличным от них, но то великое благо не имеет границ, и ни с чем не может сравниться, и об этом сказал Давид: “Сколь велико благо Твое, которое Ты уготовил боящимся Тебя…”» (Рамбам, законы покаяния 5:6).


Удаляясь от ущербности этих взглядов, проистекающих из телесной грубости человека, недостатка его мудрости, Рамбам много говорит о смысле будущего мира. Ибо человек идет к своей вечной обители, которую он создает себе в своей внутренней сущности. И постигающий и постижимое суть едино, и сообразно его прилеплению к духовности и отделенности от материальности, удостоится он быть прилепленным к Творцу, к истинной и вечной реальности. И к цели, которая есть будущий мир, должен человек направить взор всей своей жизни, и в зависимости от своего представления о реальности того мира, будет он выстраивать свою внутреннюю реальность. В ней и обретет он вечность подобно вечным духовным сущностям. Ибо те возвышенные наслаждения суть удел вечных духовных существ: «И не должно нам, обладателям Торы, а также и божественным философам, говорить, что ангелы, небесные тела и сферы не получают наслаждения, но поистине есть у них великое наслаждение от того, что они знают и постигают истинность существования Творца, благословен Он, и в этом обретают они постоянное наслаждения, которое никогда не прерывается. И нет у них плотского наслаждения, и они не постигают его, ибо они не обладают органами чувств, подобно нам, которыми бы постигли, то, что постигаем мы» (Предисловие к тринадцати принципам).


По этой причине Рамбам исправляет наши знания о том мире


«Теперь же продолжу говорить о том, что я намеревался. Знай, что так же, как не может постичь слепорожденный сущность цвета, а рожденный глухим — звук, и рожденный кастратом — желание близости, так не могут постичь тела наслаждения души. И так же, как рыбы не знакомы со стихией огня, ибо они живут в стихии воды, противоположной ему, так и в этом телесном мире неизвестно наслаждение духовного мира. Но у нас нет никакого иного наслаждения, кроме наслаждения тела, и того, что улавливают органы чувств из еды, питья и половой близости, и все, что отличается от этого воспринимается нами как лишенное существования, и мы не знакомы с этим и не можем постичь его в начале мысли, но лишь после большого исследования. И подобает быть так, ибо мы пребываем в телесном мире и потому постигаем лишь ущербные и временные удовольствия, свойственные ему, но наслаждения души являются постоянными, пребывающие вечно, не заканчиваются, и нет между ними и теми удовольствиями никакой связи и никакого подобия вообще» (там же).


«После большого исследования» — такое исследование обязывает к возвышенности человеческого бытия от его погруженности в наслаждения этого мира к способности наслаждаться мудростью. Разумеется, после того, как человек вырастает в мудрости, уразумеет он истинный смысл слов Писания и поучений мудрецов: какие из них следует понимать буквально, а какие являются намеками на тайные и высокие вещи, оболочками скрытых тайн.


Прилепленный к разуму есть сын будущего века, прилепленный же к телу исторгается из него


«И так сказали мудрецы, да пребудут они в мире: “В будущем мире нет еды и питья, ни умащения, ни омовения, ни половой близости, но праведные сидят, и короны их на главах их, и наслаждаются сиянием Шхины”. Под “коронами на главах их” разумеется пребывание души в сохранности их постижения Творца, благословен Он, и что постигший Его и сам Он — одно, как об этом говорили величайшие из философов словами, изложение которых было бы слишком длинным для нашей речи здесь. И сказали: “наслаждаются сиянием Шхины”, т.е. те души наслаждаются тем, что они постигают и знают об истинном существовании Творца, как наслаждаются святые Хайот и ангелы прочих степеней тем, что они постигают из Его существования.


Итак, последнее благо и цель состоит в том, чтобы прильнуть к этому высшему собранию и быть в той славе и на упомянутой высоте, и сохранение души, как мы сказали, в бесконечности, как бесконечно существование Творца, который есть причина сохранения души, познавшей Его. Как это известно про древних философов, и это есть великое благо, которому невозможно уподобить иное благо и иное наслаждение, ибо как возможно сравнить вечность, не имеющую конца, с вещью, которая прекращается, и об этом сказано: “Чтобы благо тебе было и продлились дни твои — в мире, который полностью долог”. И абсолютная беда и величайшее отмщение состоит в том, что исторгнется душа и исчезнет, и не будет жить и существовать, и это называется в Торе “карэт” (“исторжение”), как сказано: “Исторгаясь, исторгнется душа та”, и сказали мудрецы: “Исторгаясь — в этом мире, исторгнется — из будущего мира”, и сказано: “Да будет душа господина моего завязана в узле жизни”.


Итак, всякий, кто избрал и привык к наслаждениям тела по-настоящему и возлюбил ложное, исторгается из той высоты, и остается исчезающей плотью. И уже объяснил пророк, да пребудет он в мире, что будущий мир не постижим телесными чувствами, и об этом сказано: “Не видел того глаз, но лишь Ты, Боже” и сказали мудрецы, толкуя эти слова: “Все пророки пророчествовали лишь о днях Мессии, но будущий мир — не видел того глаз, но лишь Ты, Боже”».


Объяснению этих вещей мы посвятили обширные слова в первой части книги.


Краткость слов Рамбама в основе воскресения мертвых


Рамбам, который с болью воспринял те обвинения, которые были выдвинуты против него из-за его позиции в вопросе веры в воскресение мертвых, объясняет, почему он не стал подробно описывать эту идею.


1. Как мы привели выше, для того, чтобы выстроить знание и веру в то, что вечной наградой является жизнь в будущем мире, в котором нет тел. И ведь те, кто восстанут в воскресении мертвых, вернуться в прах свой через много лет после этого. И это сообразно с известным правилом, что все материальное, состоящее из частей, в конце будет разложено на составляющие части: «И знай, что надлежит человеку умереть с необходимостью, и он разложится и вернется в состояние того, из чего он состоит» (Рамбам, предисловие к тринадцати принципам). Лишь души, лишенные плоти, в состоянии жить вечно. И таково конечное воздаяние человеку.


2. Нет причины долго говорить про мир воскресения, ведь его сущность известна и ясна всем, ведь это мир, в котором есть тело, и даже простолюдины в состоянии понять его сущность. Только положение тел в том мире будет более славным, и поэтому продлятся их дни. И здесь нет необходимости излагать какую-то тайную мудрость, все, что необходимо, это вера в чудеса, принятие очевидных стихов в книге Даниэля, указывающие на воскресение мертвых в буквальном смысле, а также других слов мудрецов, и что тот, кто отвергает эту веру, нет у него доли в будущем мире.


Ведь вся реальность этого мира относится к чудесам Творца: «Однако, воскресение мертвых есть одно из чудес, и совершенно ясно, что сущность его понятна, и не требуется ничего иного, как только верить в это, как нам сообщило истинное Предание, и это вещь, выходящая за рамки естественной реальности, не имеющее доказательства из глубокого исследования, однако, чудеса происходят и мы принимаем это, более нечего здесь сказать. И что же можем мы сказать об этом еще и изъяснять подробно?» (Послание о воскресении мертвых)


Подробное изложение необходимо для объяснения сущности будущего мира, лишенного телесности, для этого необходимо «большое исследование».


Не в правилах Рамбама вообще подробно заниматься мидрашами и сказаниями: «Можно подумать, что то, что требуют от меня эти люди, чтобы я занимался пересказыванием всех преданий, которые есть об этом. Но такая работа достойна других людей, которые сочиняют такие книги. Вы же, читатели моего сочинения, уже знаете, что я всегда стремлюсь уменьшить разночтения и споры, и если бы я мог изложить весь Талмуд в одной главе, я не стал бы делить его на две главы, так как же можно требовать от меня приводить все предания и сказания, которые можно найти в книгах, где они приведены, пусть читают там, нет пользы повторять их и говорить, что мы их сочинили» (там же).


И так пишет Рамбам в законах о царях про исследование таких вещей: «И все эти вещи и подобные им не знает человек, как они будут происходить, пока они не произойдут. Ибо это вещи сокрытые у пророков, и у мудрецов нет четкого предания об этих вещах, но каждый толкует стихи Писания по-своему. И потому много спорят они об этих вещах. И во всяком случае, изложение порядка этих событий и исследование их подробностей не относится к основам веры. И пусть человек вообще не занимается сказаниями и не вдается подробно в предания, говорящие об этих вещах и подобных им, и пусть не делает из них основ, ибо они не приводят ни к трепету перед Богом, ни к любви к Нему. И пусть не пытается исследовать срок конца, и так сказали мудрецы: да изыдет дух исследующих сроки конца, но пусть ждет и верит в эти вещи в общем виде, как мы его изложили» (Рамбам, законы о царях гл. 12).
Знание веры 87. Почему в Торе не говорится о Воздаянии
Этим вопросом занимались наши учителя, и по мнению Рамбана и его последователей, тема обсуждения в Гемаре в начале главы «Хелек»: «Где сказано о воскресении мертвых в Торе?» относится к этой основе. Вопрос, почему воздаяние не записано в Торе явно, привел к отступлению от веры тех, кто утверждает, что в будущем нет никакого воздаяния. Мы приведем некоторые объяснения, которые даны в этом отрывке, и поговорим подробно о некоторых из них.


«… а также тот, кто говорит, что идея воскресения мертвых не происходит из Торы» (Мишна, начало главы «Хелек»). «Ибо тот, кто отрицает те толкования, которые приводятся в Гемаре далее, о том, откуда из Торы проистекает вера в воскресение мертвых, и даже если он соглашается и верит, что мертвые воскреснут, но нет на это намека в Торе — является вероотступником, ибо если он лишает веру в воскресение мертвых источника в Торе, какое отношение имеем мы к его вере? Откуда он вообще знает, что мертвые воскреснут?! Но он законченный вероотступник!» (Раши, там). Автор книги «Яд Рама» привел слова Раши и согласился с ними. Эти слова Раши, с одной стороны, объясняют, почему именно в этой основе было особенно подчеркнуто, что она проистекает из Торы, ибо корень отступничества от этой основы находится именно в том, что воздаяние — жизнь в будущем мире — не содержится в Торе явно. С другой же стороны, слова Раши особо выделяют тяжесть этого вопроса, почему же в самом деле Тора не говорит открыто о будущем мире?


Прежде всего приведем слова автора толкования «Кли Якар», суммировавшего семь ответов, данных нашими учителями на этот вопрос, и обсудим их слова.


«Первое мнение, это мнение Рамбама, что все эти обетования не являются главным воздаянием, а все беды и удачи, о которых идет здесь речь в этой главе, касаются лишь устранения помех, то есть, говорится в следующем смысле: если ты будешь исполнять заповеди Мои, я заберу все, что мешает тебе: войны, болезни, голод, печаль, чтобы ты мог служить Господу без всяческих помех, но главная награда — будущий мир — не указан здесь, чтобы человек служил Творцу бескорыстно, ради самого служения, а не ради награды или из страха наказания, и смотри об этом в книге “Знания” Рамбама (законы о покаянии 9:1)»». Я не нашел у Рамбама, где бы он приводил такое объяснение, в дальнейшем мы разберем его мнение.


«Второе мнение принадлежит рабби Аврааму ибн Эзра, в толковании на главу “Аазину” (Дварим 32:39) он пишет так: “По моему мнению, Тора дана всем, а не кому-то одному, а слова о будущем мире не сможет понять даже один из тысячи человек, ибо это идея очень глубока”. То есть, он считает, что поскольку это воздаяние очень трудно себе представить, ибо человеку из плоти тяжело представить себе сущность духовного воздаяния, поэтому Тора скрыла эту глубокую идею от толпы, поскольку их возможность понимания весьма ограниченна».


Это толкование вызывает много удивления, то же касается и четвертого мнения, которое будет приведено далее. Во-первых, ведь первые основы, говорящие о существовании Творца, не менее трудны для постижения. Во-вторых, разве это причина для того, чтобы лишить народ в своей массе хотя бы общего представления об этой идее? Пусть бы они приняли ее как простую традицию, ведь от этого знания зависит их доля в будущем мире! Ведь Рамбам уже заложил эту идею, что незнание хотя бы одной из основ веры, даже не по злому умыслу, преграждает человеку возможность унаследовать будущий мир! И невозможно сказать, что если эта основа изложена в явном виде только в Устной Торе, то это положение к ней не относится, ибо Рамбам не сделал никакого различия между всеми тринадцатью основами, и даже относительно основы веры в воскресение мертвых, о котором не говорится в Торе открыто, утсановил такой же закон, как и относительно всех остальных основ. Разве не было бы правильно привести общее сведение о будущем мире, чтобы весь Израиль принял эту основу, даже не понимая ее. И ведь, действительно, таков закон относительно этой основы, что всякий, кто не верит в нее, нет у него доли в будущем мире, даже если он принадлежит к народной толпе, и нет у него никакого постижения сути этой идеи.


«Третье мнение, это мнение старого рабейну Бехайе, которое привел Ибн-Эзра в комментарии на главу Аазину, и согласился с ним, также и Рамбан последовал этому мнению, которое состоит в том, что все обетования в Торе касаются вещей, превосходящих обычную природу, ибо нет такого в природе, например, чтобы дожди нисходили на землю в то время, когда люди исполняют заповеди, и прекращали идти, если не исполняют волю Творца, благословен Он. Однако, то, что душа поднимается к своему источнику, есть вещь естественная для души, и не вызывает никакого удивления и здесь нет никакого чуда, и раз мы находим в Торе наказание “карет” (“исторжение души”) для души грешника, суть которого в том, что душа отторгается от своего источника, то отсюда мы можем выучить и то, что если она не грешит, то она вернется в свое обиталище, туда, где был шатер ее изначально…» В дальнейшем мы подробно разберем мнение Рамбана.


«Четвертое мнение состоит в том, что в те дни все живущие в мире отрицали надзор Бога над миром, и заявляли, что все, что происходит в мире, происходит по необходимости, а не по свободному деланию Творца. Поэтому Всевышний возжелал утвердить основу веры в Его надзор через те обетования, которые своими глазами увидят они, что всякий, исполняющий волю Творца — получает благую заботу во всех видах этих обетований, а если бы Он давал бы обетования духовного наслаждения в будущем мире, они бы дальше пребывали в своем вероотступничестве, говоря, что тот, кто желает лгать, отдаляет своих свидетелей, и основным автором этого мнения является рабейну Нисим в толковании на главу Брейшит, а истоки его в книге “Кузари”».


«Пятое мнение состоит в том, что прежде дарования Торы люди служили планетам и созвездиям, изобретая для себя особенные культы, чтобы притягивать от них благословение в урожаях, привести дожди в положенное время, и прочие телесные блага, а когда Всевышний дал Тору и запретил им эти культы, то Ему пришлось пообещать им, что и через соблюдение Торы они удостоятся таких обетований, а через служение звездам, напротив, лишатся всех их. Но жизнь будущего века не было нужды обетовать им, потому что и через те культы они не надеялись получить ее. Таково мнение рабейну Саадии Гаона в его книге “Эмунот ве-дэот”, а также автора книги “Морэ Нэвухим”, часть третья».


«Шестое мнение состоит в том, что после того, как сказано: “И буду ходить меж вас и положу обитель Мою среди вас”, и эти слова означают прилепление Шехины (Божественного Присутствия) к Израилю даже в этом мире, в котором душа переплетена с плотью, тем более Шхина останется в своем прилеплении после того, как душа отделится от тела, и потому все, что обетовали ложные религии после смерти, обетовала нам Тора уже в этом мире, доказательство тому — пророчество, обретающееся у нас. И такое мнение найдешь ты также в ответе мудреца царю Хазар в конце первой речи в книге, и это мнение подкрепил рабейну Нисим в своем новом толковании». Эти же рассуждения привел и автор книни «а-Батим», где привел дополнительные доказательства нетленности души, но все это — согласно его мнению, ибо он считает как Рамбам — что будущий мир есть тот, что следует сразу за смертью, однако, нет в этих аргументах подтверждения мнению Рамбама, как его истолковал Рамбан, что есть два будущих мира, как мы привели выше.


«Седьмое мнение состоит в том, что все обетования, упомянутые в Торе, касаются народа в целом, ибо мир судится по большинству, и обетования дождей, урожая, мира и тому подобных вещей, касаются всего Израиля вместе, но обетование награды для души в будущем мире не касается народа, как целого, но каждый человек отдельно судится там сообразно с его поступками, и намек на это содержится в заповедях почитания отца и матери и отсылания птицы из гнезда, где идет речь о каждом человеке в Израиле отдельно. Это мнение приводится в книге “Икарим” и у Рамбана в толковании на главу Экев (Дварим 11:13) на слова “и всей душой вашей”, смотри там». Также и эти источники свидетельствуют лишь о нетленности души после смерти тела и о ее вечной награде, и это соответствует мнению Рамбама, но они не относятся к миру после воскресения, который есть будущий мир согласно мнению Рамбана и его последователей.


То же следует заметить и в отношении слов рабби Саадии Гаона, который пространно излагал доказательства воздаянии в будущем мире, исходя из «доводов разума, Писания и Предания». Мы не станем здесь заниматься обширным цитированием его доказательств, но приведем два из «доводов разума». Первое, из воздаяния праведнику: ведь человек есть цель творения, и все, сотворенное в мире, сделано ради него, а раз так, то невозможно, что цель творения человека находится в этом мире, в котором зло превосходит добро, и еще, что душа праведника не получает удовлетворения и наслаждения от удовольствий этого мира. Еще доказательство из наказания злодея: невозможно, чтобы злодей, совершивший великие злодеяния (например, убил несколько человек), будет наказан лишь одной смертью, наравне со злодеем, совершившим лишь одно злодеяние (убил одного человека). Но совершенно точно, что приуготованы блага праведникам, а наказания злодеям сообразно с их поступками — и это в будущем мире.


После этих слов, он объясняет, почему в Торе не раскрыто явно воздаяние в будущем мире: «По двум причинам: первая, поскольку воздаяние в будущем мире есть вещь, на которую указывает разум, как мы говорили, Тора не стала говорить о ней, преследуя краткость… А вторая, что пророчество обычно пространно говорит о тех вещах, необходимость в которых близка, а о далеких вещах говорит коротко» (Речь девятая).


Но и на эти слова следует заметить, что ведь его мнение относительно жизни в будущем мире отлично от мнения Рамбама, как мы выше приводили основное содержание мнений. И коли так, то те доказательства из разума, которые он привел, не говорят с необходимостью о существовании будущего мира в понимании эпохи после воскресения мертвых, довольно было бы мира душ после смерти, законов и воздаяний, определенных для него, чтобы удовлетворить эти претензии.


И заканчивает там свою речь «Кли Якар»: «Семью этими путями обратятся в бегство те, кто возводит обвинения на нашу Святую Тору, кроме того, что мы видели своими глазами, сколь велика милость Божья к праотцам нашим: Аврааму, Ицхаку и Яакову. Если бы их успех в жизни этого мира была бы пределом воздаяния им, чем бы превознесся Авраам над злодеем Нимродом, властвующим над всем миром, а Авраам был странником и пришельцем все свои дни, шествующим от шатра к шатру, от народа к народу, также Ицхак и Яаков, не знаем мы, в чем состояла их истинная награда, ибо если награда, обетованная потомству их, это и есть предел их награды, в чем польза им от того, что семя их наследует землю, а они уйдут из этого мира пустыми от всех трудов своих, и даже Израилю, тому, кто наследует землю, в чем преимущество им, даже в лета мирные, над всеми царями земли, которые преуспевали и царствовали в мире подобно им, а некоторые и более их, но все это говорит о том, что великое благо, сокрытое для праведников, и есть доля и надел праотцев и всех порождений их, подобно им, ибо одна Тора для всех».


Сначала мы обсудим слова Рамбана, которые завершают слова Рамбама.
Знание веры 88. Слова Рамбама о сущности «карет»
Слова Рамбана


Выше мы привели слова Рамбама о том, что воздаяние злодею было раскрыто в Торе, и оно состоит в наказании «карет». И как Рамбам приводил источник этой основы в Торе: «И слова Писания, указывающие на эту основу, — то, что сказано: “Теперь же, если понесешь грех их, а если нет — сотри меня”, и ответил ему Господь: “того, кто согрешил мне, сотру из книги Моей”, значит, Он знает того, кто служит Ему, и того, кто грешит против Него, чтобы воздать награду первому и наказать второго».


И так Рамбам пишет в свое послании: «И мы объяснили, опираясь на слова Торы, согласно с тем, как их истолковали наши мудрецы, и все это для того, чтобы разрешить великое сомнение, могущее возникнуть у того, кто решит, что в Торе нет указания на воздаяние и наказание в будущем мире в явном виде. Ибо Тора указала на предел наказания, состоящее в исторжении души из будущего мира. И это те же самые вещи, о которых мы долго и подробно говорили в нашем сочинении о законах покаяния» (Послание о воскресении мертвых).


И следует задать вопрос, почему о воздаянии праведника не сказано открыто, а именно о пребывании его души в жизни будущего века?


И написал об этом Рамбан: «И знай, и разумей, что “карет”, про который говорится в отношении души — есть великое упование на пребывание души после смерти и на доброе воздаяние в мире душ, ибо когда Всевышний говорит: “И исторгнется душа та из народа ее” (Бемидбар 15:30), “И исторгнется душа та передо мной” (там же 22:3), то это указывает на то, что грешная душа исторгнется за грех свой, а другие души, которые не согрешили, будут пребывать перед Ним в высшем сиянии, и потому Он поясняет: “душа та, грех ее в ней” (Бемидбар 15:31), ибо тот грех, который в ней, уничтожает ее.


Смысл же всего этого в том, что душа человека есть свеча Бога, вдунутая в ноздри наши из уст Всевышнего и дыхания Вседержителя, как сказано: “И вдунул в ноздри его душу живую” (Брейшит 2:7) — и получается, что она, будучи самой по себе бессмертной, не состоящей из элементов так, чтобы ее разложение на них было возможным, и была бы у нее причина для возникновения и уничтожения, подобно составным творениям, но ей положено пребывание в вечности, подобно пребыванию бесплотных разумов.


Поэтому нет нужды Писанию говорить о том, что душа пребудет нетленной в заслугу заповедей, но говорит лишь о том, что в наказание за грехи обезобразится, осквернится и будет исторгнута из положенной ей вечности, и потому такое слово избрала Тора для обозначения этого — “карет” (“отсечение”), подобно тому, как ветку отсекают от дерева, в котором находятся ее корни, и об этом сказали наши мудрецы: ““из народа ее” — народ же ее пребывает в мире” (Сифри гл. Шлах 112), ибо “карет” для грешной души указывает на нетленность других душ, которые не согрешили, и они и есть “народ ее, пребывающий в мире”» (Комментарий к книге Вайикра, 18:29).


Пребывание души в вечности есть естественная вещь для нее, ибо ее природа выше природы элементов, и как объясняет Рамбан, комментируя стих (Брейшит 2:7): «“И вдунул в ноздри его душу живую” — здесь намекает нам Писание на величие души, ее происхождение и тайну, ибо, говоря о ней, упомянуло полное Имя Бога, и сказало, что именно Он вдунул в ноздри человека душу живую, сообщая этим, что душа в человеке имеет происхождение не из элементов, как оно намекнула, говоря о физической душе животных (там же 1:20), так же не происходит она от бесплотных разумов, но она есть дух Великого Бога, из уст Его знание и разум, ибо тот, кто дует в ноздри другого, дает ему от своего дыхания, и об этом сказано: “Дыхание Вседержителя устроило их” (Иов 32:8)».


И потому в природе ее заложено вечное существование: «И по этой причине не пояснил учитель наш Моше в Торе, что награда за заповеди есть награда в мире душ, ибо это есть вещь естественная, ибо нет уничтожения для бесплотного разума… и поскольку нетленность души есть вещь очевидная и естественная, а “карет” (“исторжение”) — вещь чудесная, понадобилось ему открыто говорить о “карете”» (Конец речи «Торат А-шем тмима»).


Слова Рамбама о сущности «карет»


Однако, Рамбам писал не так, а именно, что «карет» также является естественной вещью, ибо вот его слова в послании о воскресении мертвых: «И не вынес их за пределы событий этого мира в воздаянии и наказании, и за пределы вещей, заложенных в природе, а именно пребывание души или ее исторжение, о которых мы говорили, то есть, будущий мир и “карэт”».


Здесь он следует своему мнению в нескольких местах, где он пояснил, что душа злодея истребляется подобно скотине: «Ибо человек, преследующий свои страсти, отдающий преимущества вещам чувственным над разумными, переводящий свой разум на свои страсти, пока не станет подобен скотине, которая не представляет в своей душе ничего, кроме еды, питья и полового сношения, тогда божественная сила, т.е. разум, никак не узнается в нем, и становится похожа на какое-то отрезанное существо, плавающая в море первичной материи, а море первичной материи есть хаос» (Предисловие к Мишне).


Так он пишет и в законах о покаянии: «Расплата же со злодеями состоит в том, что они не удостоятся той жизни, но будут истреблены и погибнут, и каждый, кто не удостаивается этой жизни, есть мертвец, который никогда не будет жить, но истребляется за свое злодейство и погибает, как скотина, и это “карет”, о котором говорит Тора, как сказано: “исторгаясь, исторгнется душа та”, и говорит об этом Предание: “исторгаясь в этом мире, исторгнется из будущего мира”, т.е. та душа, которая отделилась от тела в этом мире, не удостоится жизни в будущем мире, но исторгнется из будущего мира также» (Законы о покаянии 8:1).


Но истина в том, что здесь нет спора вообще, ибо без сомнения, «карет» не есть нечто естественное для души, самой по себе, ибо она взята из источника жизни, как объяснил Рамбан. Но в силу свободного выбора человеку дана возможность создавать свою сущность. Этот злодей, который пошел против своей души и дал силы своему телу, чтобы превозмочь душу, для него естественно, с точки зрения той сущности, которую он создал в себе, быть отторгнутым от источника жизни. И как сказал рабейну Йона а-Хасид: «И знай, что душа злодея, все желание которой состоит в телесных удовольствиях его физической жизни, и она отдалилась от стремления к служению Творцу и отошла от своего источника, по смерти его опустится в землю, туда, куда были направлены ее желания, и станет природа ее подобной праху, который спускается, но не поднимается… И еще сказано: “Кто знает, дух человеческий поднимается ли вверх, а дух скотины опускается ли вниз в землю”… “Дух скотины” — это злодеи. И не может человек сказать, что сомнение было в душе человеческой, поднимается ли она вверх, ибо Писание говорит: “А дух вернется к Богу, который дал его” (Коэлет 12:7). Да и относительно духа скотины, как возможно сомневаться, опускается ли он вниз, ведь дух скотины взят от земли, как же он может подняться?! И объясняется в Торе, что душа человеческая есть высшее творение, ибо про душу скотины сказано, что она от земли, как сказано: “Произведет земля душу живую по роду ее” (Брейшит 1:24), а про душу человека: “И вдунул в ноздри его душу живую” (там же 2:7). Поэтому душа человеческая поднимается вверх после смерти тела, ибо все вещи возвращаются к своему источнику» (Шаарэй Тшува, шаар 2, 18).


Хотя душа праведника по своей природе поднимается к своему источнику, душа злодея (будучи взятой оттуда же) опускается в прах, как скотина, источник которой там, ибо такую сущность создал он для себя, а «все вещи возвращаются к своему источнику».


В любом случае, Рамбам также считает, что награда души есть вещь более естественная, и потому в Торе есть указание только на наказание «карет», а не на награду в будущем мире.
Знание веры 89. Почему в Торе не сказано о Грядущем мире? Шл”а, Маараль, Лешем, Маарам Баг
Слова Маарам Баг


Шл”а приводит два ответа: один ответ взят им из слов Маарам Баг, а второй — его собственный, но суть их в одном, а именно, что, на самом деле, указание на вечное воздаяние содержится в Торе, мы приведем сначала ответ Маарам Баг:


«Из всех наших слов следует в общем следующее: с момента уничтожения смерти не будет более смерти, и все будет жить вечно, и исполнится сказанное: “и положу жилище Мое среди вас”, Шехина пребудет среди нас в теле и душе вечно, и чем старше будет становиться человек, будет прибавлять в мудрости, и пойдут от подвига к подвигу без конца и предела. И начало будет пределом сытости и без труда, ибо работа их будет делаться сама, а земля Израиля произрастит булки и одежду. Затем будет на земле мир, “и истреблю злых зверей” — это тайна “клипы”, из “клипы” будет устранена горечь, и кожура будет служить плоду, как я писал выше. “И Я распложу вас и преумножу вас” — с выпрямленной спиной, подобно Адаму до грехопадения. “И положу жилище Мое среди вас… и буду ходить среди вас” — все эти вещи говорят о вечности, ибо сразу по обретению этих благословений начинается вечность. И не вызывает затруднения это упоминание вечности, но лишь для Рамбама, который считает, что это благо прекратится и станут опять умирать после воскресения из мертвых, и вечность будет лишь для душ, для него остается трудным, почему Тора не сказала об этом. Но для согласия мудрецов Истины в том, что вечность дана для душ в теле, и она не закончится, но лишь будет возрастать постоянно без конца и предела, все становится верным» (Шл”а, История человека, Бейт Давид).


Объясняет Маарам Баг, что по мнению мудрецов Истины, в Торе упомянуто воздаяние. Ибо невозможно отделить материальные и духовные обетования, которые упомянуты в Торе, от обетования вечности. Ибо вечное обетование дано душе и телу вместе, и обетования эти состоят в том, что благословения и обетования, данные в Торе, будут исполнены в вечности, и сами они будут возноситься все выше и выше вечно, от материальных обетований к духовным обетованиям, которые являются их источником, и пойми это хорошо. В этих благословениях содержатся все обетования: уничтожение зла, преумножение блага в материальном и духовном, и помещение присутствия благословенного Бога в Его народе, это и есть само по себе воздаяние и вечное обетование для души в теле. И, разумеется, все это в процессе восхождения, у которого нет конца. Нужно уразуметь эти восхитительные вещи.


Ответ Шл”а


Сам же он дал объяснение, что, действительно, вечное духовное воздаяние, описано в Торе. И это он объясняет, предварив знание тайны букв Торы и их высшего источника, и тайну высших истоков всех существ вообще. Ибо буквы, которыми были созданы небо и земля, являются источниками всех существ, и из их сочетаний были созданы все существа по родам их. Но они опускаются — буквы и все существа — от ступени к низшей ступени, пока не воплощаются в той материальной форме, в которой открываются нам. И все, о чем говорится в Торе в материальном значении, на самом деле указывает на свой духовный смысл и источник, но в этом мире раскрывается в материальной форме.


Если так, то те обетования, касающиеся материальных наград, скрывают в себе свой источник, а именно: вечные духовные обетования. Например, обетование дождя скрывает обетование блага вечной жизни, ибо материя есть воплощения принципа благодати, источника создания жизни, и так во всех обетованиях блага скрыты вечные обетования, касающиеся источника этих благ, и в общем виде это касается будущего мира со всеми его вечными духовными наслаждениями. Если так, то в простом прочтении Тора раскрывает, подразумевая во внутреннем смысле, вечные обетования. И пойми это хорошо.


Маараль


Он подробно объясняет там различие между пророческим постижением и постижением мудрости, сообразно сказанному мудрецами: «Мудрец лучше пророка».


«Ибо мудрец понимает своим умом, и раз он понимает своим умом, то способен постичь скрытые и самые тайные вещи, но пророк называется “провидцем” или “смотрящим”, то есть он может видеть вещи с внешней стороны, поэтому любой пророк нуждается в прилеплении к вещи, о которой он пророчествует, и он прилепляется к этим вещам и знает их в силу своего пророчества». Постижение мудреца, размышляющего своим умом, является внутренним, и потому он способен постичь вещи «сокрытые и тайные».


«Ибо пророчество похоже на видение глаза, который улавливает ощущаемое с внешней стороны, и хотя пророчество производится не материальным органом чувств, все же, как орган чувств прилепляется к ощущаемому, так есть и прилепление силы пророчества пророка, которая есть представляющая способность, или той силы, которая принимает пророчество, которая прилепляется к той вещи, о которой он пророчествует. И потому имеет преимущество мудрец, который постигает и познает тайные вещи, выводя их из своего разума собственными силами» (там же).


Таким образом он объясняет там, почему идея будущего мира не упомянута в Торе. Это потому, что Тора есть слово Бога живого, переданное через пророка.


«И потому невозможно, чтобы идея будущего мира и нетленности души вообще была передана в пророчестве, ибо нет возможности узреть и увидеть это, ибо эта вещь полностью отделена от человека, и поскольку она полностью отделена от человека, то пророчество не затрагивает ее, ибо, как мы уже говорили, пророчество должно прилепиться к вещи, которой она касается, извне. Поэтому идея будущего мира и бессмертия души более подлежит объяснению посредством мудрости, ибо мудрец постигает тайные вещи более чем то, что раскрывается в пророчестве, потому мудрец лучше пророка, ибо он в состоянии постичь то, что невозможно постичь пророчеством, ибо пророческая сила подобна ощущению глаза, принимающего ощущаемое извне, и нет возможности написать в Торе идею будущего мира, ибо это вообще не имеет отношения к понятию пророчества, ибо тот, кто познал разницу между мудрецом и пророком, понимает, что это вещь невозможная, ибо пророки должны прилепиться к вещи, о которой они пророчествуют.


И потому сказали мудрецы: Все пророки говорили лишь о днях Машиаха, но будущий мир — “глаз не видел того, но лишь ты, Боже”. Суть этой идеи в том, что, поскольку пророчество нуждается в способности видеть, а она и есть прилепление извне к тому, что познается пророчеством, то пророчествовать они могли только о днях Машиаха, потому что идея Машиаха относится к дням этого мира и не отделена от человека полностью, потому что это все еще этот мир. Но будущий мир, отделенный от этого мира, не подлежит пророчеству, ибо глаз не видел его, а пророк может пророчествовать лишь в силу своего пророческого зрения, как мы говорили».


Слова Лешем


Приведем суть его слов вкратце: будущий мир есть конечное исправление всего творения. Это предназначение включает в себя все души народа Израиля, даже законченных злодеев, о которых сказано в Мишне, что нет у них доли в будущем мире. Каждый, происходящий из семени праотцев Израиля, и душа его — душа Израиля, будет исправлен, через страдания в этом мире и в будущем, но в конечном будущем зло будет исправлено, и весь совершенный им грех, даже грех, за который полагается ему «карет» — будет изглажен.


Поэтому эта идея не может быть записана в Письменной Торе, ибо, согласно законам Торы, этим злодеям нет исправления, и лишь согласно руководству высших принципов Творца и тайнам Милосердного, эти обетования обретаются для всех душ Израиля, не соответствуя их поступкам, но по принципу благости Бога и Его щедрот. И лишь мудрецы, знающие тайное, — и это мудрецы Устной Торы, — именно они раскрыли эту основу.




 



Знание веры 90. Почему в Торе не написано про воскресение мертвых — слова Рамбама
Почему в Торе не написано про воскресение мертвых — слова Рамбама


По мнению Рамбама, что воскресение мертвых не является частью будущего мира, и он полагает, что суть будущего мира раскрыта в Торе, остается необходимым объяснить, почему в Торе не написано про воскресение мертвых?


Он подробно пишет об этом в своем послании о воскресении мертвых, мы приведем суть его слов. Воскресение мертвых есть чудо, полностью противоречащее законам природы, и вера в него дается только через пророчество. Было необходимым прежде утвердить веру в пророчество у поколения вышедших из Египта, которое было окружено отрицающими веру в пророчество и сотворение мира из небытия. И только затем было возможно сообщить через пророков эту основу веры.


Следует задать вопрос относительно его слов. Ведь получается, на первый взгляд, что до слов пророков (а по мнению Рамбама там, лишь пророчество Даниэля, который относится к последним пророкам, обязывает открыто верить в эту основу) в народе не была распространена вера в воскресение мертвых? Но ведь по мнению Рамбама, тот, кто отрицает хотя бы одну из тринадцати основ, даже не по злому умыслу, лишается доли в будущем мире! И даже если мы скажем, что та основа, которая еще не была раскрыта, не налагает такой кары, остается непонятным следующее:


Зачем нужно было ждать прихода пророков? Ведь Моше Рабейну, величайший из пророков, пророчество которого более всего было истинным в глазах народа Израиля, не прибегая даже к знамениям! Почему же Творец не раскрыл через него в явном виде идею воскресения мертвых в Торе?


Возможно, можно дать на это такой ответ:


Основа веры из Устной Торы


Сообразно с силой затруднения, представляется верным сказать, что смысл причины, по которой вечное воздаяние не было раскрыто в Письменной Торе, состоит в том, чтобы утвердить веру в Устную Тору, через которую и сообщить эту основу, что нет никакой возможности постижения вне толкования мудрецов Устной Торы ничего из того, о чем говорится в Письменной Торе. И действительно, ведь вся основа веры в воскресение раскрывается лишь через мудрецов Торы.


И как объясняется в Гемаре: «Все пророки вообще говорили лишь о днях Машиаха, но будущий мир — “не видел того глаз, но лишь Ты, Боже”» (Брахот 34б). И ведь без пророческого дара, единственная возможность для этой основы быть раскрытой существует только через мудрецов Торы. И как мы привели из слов Рамхаля, нет никакой возможности познать эту основу, руководствуясь только словами Письменной Торы. И действительно, через мудрецов Торы эта основа утвердилась у всего множества народа. Те, кто отрицали ее, начали с того, что отрицали Устную Тору как таковую. В свете этих слов, становится более понятным, почему относительно этой основы требуется вера в то, что воскресение мертвых следует из Торы, как мы говорили подробно об этом выше.


Еще следует дать ответ


И это тоже лишь на правах возможного ответа, сообразно с тяжестью проблематики. Абарбанэль в своей книге «Йешуот Мешихо» объясняет, что есть три эпохи в том, что называется «конец дней». Первая — время, когда невозможно ему наступить, прежде наступления двух тысяч лет Машиаха, вторая — последнее время, позже которого не может быть, чтобы он не наступил, это время называется «в положенный срок». Третья — время, когда возможно ему наступить, если конец будет ускорен.


А поскольку воскресение мертвых произойдет в эпоху дней Машиаха, а заповедь ожидать этих дней является целью этой веры, все то время, пока не прошла эпоха, невозможная для его прихода, не было необходимости вообще раскрывать эту основу в Торе, однако все это воспринимается с большим трудом.
Знание веры 91. Ган Эден и Геином
Слова Рамбама


«Однако, Ган Эден — это место тучное и обильное, избранное на земле, где текут многие реки, растут деревья, дающие плод, которое раскроет Господь людям в будущие времена, укажет путь к нему, и там будут они наслаждаться. Возможно, будут обретаться там весьма удивительные растения, приносящие великую пользу, вкусные и очень сладкие, помимо тех, что известны нам. Все это не является чем-то невозможным и далеким, но это скорее всего так, даже если не было написано в Торе, тем более, что это раскрыто в Торе и распространено.


Геином же, есть название для страданий и наказания злодеев, но в Талмуде не разъяснен образ этого наказания, однако, есть те, кто говорят, что солнце приблизится к ним и сожжет их, и в доказательство своих слов приводят они сказанное: “Вот грядет день, пылающий, словно печь” (Малахи 3), а некоторые говорят, что это необычный жар, который будет произведен в их телах, и он сожжет их, и в доказательство своих слов приводят они сказанное: “дыхание ваше — огонь, который пожрет вас” (Йешая 33:11)» (Рамбам, предисловие к тринадцати основам веры).


Из этих слов Рамбама мы видим, что он считает, что Ган Эден и Геином являются обетованиями, которые произойдут в определенное время. Человечество вернется в то исправленное место, где жил первый человек до грехопадения, а злодеи, которые не удостоятся этого, будут осуждены в Геиноме. И все это является обетованием также и для тел, здесь, в этом мире. И это соответствует тому, что ответил Рабби Йеуда а-Наси кесарю Антонию:


«Святой, благословен Он, даже приведет душу и внедрит ее в тело и будет судить их вместе, как сказано: “Призывает Он небеса сверху и землю — к суду над народом Своим” (Теилим 50:4). “Призывает Он небеса сверху” — это душа, “и землю — к суду над народом Своим” — это тело» (Санэдрин 91а). Если так, то, согласно этому мнению, Ган Эден и Геином не являются духовными местами для воздаяния душам. Душа — либо получает вечное существование после смерти тела, сообразно с ее единением с миром постижений разума — по воле Творца, либо — лишается его, и в этом заключается наказание «карэт», о котором написано в Торе. Но Ган Эден и Геином суть воздаяние телу, имеющее место быть в определенное время, когда Творец даст бытие телу, чтобы наказать его в огне Геинома, а праведники тогда же также получат свою награду и будут наслаждаться своим телом в Ган Эдене, ибо Святой, благословен Он, не удержит награду также и для тела.


Возможно также, что эти вещи произойдут в эпоху воскресения мертвых, тогда раскроется людям выбор между этими местами, и тогда злодеи будут наказуемы тем огнем.


Мнение Рамбана


На эти слова Рамбама замечает Рамбан: «Эти слова не устраивают нас, потому что слова учителей наших в этом споре, о котором он сказал, касаются не наказаний Геинома, который присутствует всегда, ибо он, по всем мнениям, есть место осуждения в тонком необычном огне, который создал Бог, чтобы наказывать и истреблять далеких от Него и иссушать всякого блудящего от Него, но существует, по мнению наших учителей, еще определенный день для наказания народов, и это тот день, о котором предупреждают нас пророки: “Вот грядет день, пылающий, словно печь”, и еще сказал пророк Малахи: “День Господень, великий и ужасный”, и сказал пророк Йешаягу: “И выйдут и увидят…” (Йешаягу 66)» (Шаар а-гмуль).


Таково мнение Рамбана, что в будущее время, в день воскресения мертвых, будет день великого суда, и эти слова Мидраша касаются того суда, а не суда, на котором предстоит душа сразу после смерти тела, на котором она получает наказание в огне Геинома. То же касается и Ган Эдена, который является наградой душе немедленно после смерти тела.


Еще о мнении Рамбама


Следует заметить, что рабейну Авраам сын Рамбама в своей книге «Мильхамот а-Шем», где он отстаивает позицию своего отца, писал, что у мудрецов не было четкого предания относительно Ган Эдена и Геинома, ибо у них есть спор относительно этих понятий, и потому не следует выдвигать претензии против слов Рамбама, поскольку они следуют одному из мнений.


Еще надо внимательно рассмотреть тот факт, что из слов Рамбама в законах об основах Торы следует, что Геином является местом наказания душ, напротив будущего мира, ведь он пишет про осуждение поклоняющегося идолам по принуждению царя: «… Но если может спасти свою душу и убежать от власти злодейского царя и не поступает так, то он подобен псу, возвращающегося к блевотине своей, и он называется служащим идолам злонамеренно, и исторгается из будущего мира, и опускается на низшую ступень Геинома» (законы основ Торы 5:4).


И, насколько можно судить, сам Рамбам не принял решения в пользу одного из вышеприведенных мнений. Во всяком случае, Рамбам не считал эти вещи относящимися к основам веры, но лишь веру в сам принцип воздаяния и в вечную награду, которая есть будущий мир, как было объяснено.


Большинство мудрецов Израиля, в особенности потому, что так сказано в книге «Зоар» во многих местах, придерживаются позиции Рамбана относительно этих вещей, мы расскажем вкратце об основных моментах этой позиции.


Но прежде:


Мир душ был создан после грехопадения


Как известно, если бы первый человек, Адам, не согрешил, то вошел бы, будучи в теле, в будущий мир — в день, который полностью есть Шабат. После грехопадения была определена смерть: «Но поскольку была определена человеку смерть, как написано, и получилось, что это существо, составленное из различных частей, должно распасться на части на определенный срок, а затем быть собрано вновь. Но и в то время, когда он пребывает в этом распаде, должно быть место для каждой из разделившихся частей, соответствующим тому, для чего был нужен этот распад. И тело должно вернуться к своему началу, состав его должен подвергнуться разложению и форма его должна быть уничтожена, и раз оно было взято из праха земного, то должно в него вернуться. И об этом сказал Всевышний Адаму: “Ибо прах ты, и в прах вернешься”. Однако, душе, если удостоится делами своими, остается лишь ждать, чтобы с телом произошло все то, что должно произойти, т.е. расплавление и уничтожение вначале, пребывание в прахе все положенное время, и сооружение заново после этого, чтобы душа могла туда возвратиться. Однако, у нее должно быть место на этот период, и потому для этой нуждыбыл приготовлен мир душ, куда соберутся души, удостоившиеся этого, после их исхода из тела, и пребудут в том месте отдохновения, пока с телом будет происходить все то, что должно с ними происходить. И все то время души будут находиться в величии и наслаждении, подобно тому, что будет дано им после того в мире истинного воздаяния, о котором мы сказали выше. Ибо и высокое положение в мире душ, безусловно, будет измеряться сообразно тем поступкам, которые человек совершил, потому что в соответствии с ними будет отмерено и воздаяние, которому надлежит быть после этого, в положенное время. Но истинное совершенство, которого удостоятся те, кто удостоится, не может быть получено ни душой, ни телом, но лишь по воссоединению их в эпоху воскресения» (Дэрэх а-Шем, часть первая, глава 3).


Эти места, уготованные душам, и есть Ган Эден и Геином: «И для душ приготовлены места для пребывания там после их исхода из тела: одно место, чтобы отдыхать там, если душа удостоится этого, до времени воскресения, а одно — для того, чтобы очищаться там через страдания, если есть у нее грехи, препятствующие ее отдохновению. И место отдохновения называется Ган Эден, и там есть различные уровни, есть низший Ган Эден и высший Ган Эден. В низшем пребывают души в образе тел, которые у них были, наслаждаясь там различными духовными наслаждениями, и то место приготовлено для тех видов наслаждений, которым определено там быть. А в высшем пребывают души в аспекте душ как таковых, наслаждаясь различными видами великих духовных удовольствий, превосходящих те, которые есть в низшем. И там есть различные времена и моменты для различных наслаждений, сменяющих друг друга, и различные уровни для наслаждающихся там.


Геином же есть место для душ, которым положено наказание, и там получают они страдания и болезни, в соответствии с тем, что им полагается. И есть разные степени страдания, как есть разные степени наслаждения. И в том страдании понесут грешники грехи свои. И если они заслуживают затем награды, то будут очищены от грехов своих и отойдут в отдохновение. Если же нет, то будут наказаны, пока не исчезнут, однако, с Израилем такое произойдет лишь в самых редких случаях» (Рамхаль, Речь об основах).
Знание веры 92. Цель наказания в Геиноме и Ган Эден
Цель наказания в Геиноме


Еще следует сказать: цель создания Геинома есть благодеяние Творца, как поясняет Рамхаль:


«Однако, еще по благости Своей установил Творец так, чтобы приумножить спасение людям, что есть еще иное очищение тому, кого можно очистить, т.е. для тех, в ком зло возымело большую силу, но не настолько, чтобы полагалось ему полное уничтожение, и это весь комплекс наказаний, из которых наиболее известным является осуждение в Геиноме. И речь идет о том, что там грешнику будет дано наказание сообразно грехам его, так, что после этого наказания не останется более за ним долга за то злодеяние, которое он совершил, и сможет после этого получить истинное воздаяние за свои добрые дела. И получается, что через все это, те, которые осуждены на полное уничтожение, будут весьма немногочисленны, ибо таковыми будут лишь те, в которых зло возымело столь великую силу, что невозможно найти для них никакого места, где бы они смогли остаться для истинного воздаяния и вечного наслаждения» (Дэрэх а-Шем, часть вторая, гл. 20).


Мы вновь советуем читателю задуматься о том, что мы писали выше о сути будущего мира. Эти идеи необходимы для того, чтобы понять суть Ган Эдена и Геинома, которые относятся к содержанию воздаяния, как это определяет автор книги «Нэфэш а-Хаим»: «Но истина в том, что будущий мир есть творение рук самого человека, расширившего, увеличившего и соорудившего свою долю своими делами. Потому сказали мудрецы, что у всего Израиля, у каждого из них, есть доля в святости, в свете, в блистании, которые он устроил и умножил в будущем мире своими добрыми делами. Также и в наказании Геинома, суть его также в том, что сам грех и есть наказание человеку. Как сказано: “Нечестивый будет уловлен своими собственными беззакониями, и узы греха его держат его” (Мишлей 5:22), “Зло твое накажет тебя…” (Йирмеягу 2:19), и об этом говорит Мишна в трактате Авот, что награда за заповедь — заповедь, а наказание за грех — грех. Об этом сказано: “Ибо всякое деяние…” (Коэлет 12:14), то есть само деяние пребудет и запечатлеется таким, как оно есть, как мы говорили выше» (Шаар 1, гл. 12).


Ибо отходит человек в собственный мир.


Ган Эден


Рамбан в своей книге «Шаар а-гмуль» подробно объясняет суть понятия Ган Эден: «Вначале скажем, что награда за все заповеди и благое воздаяние за них есть, как об этом открыто говорят учителя наши, по существу — жизнь в будущем мире, однако прежде дается воздаяние человеку немедленно после смерти — и это Ган Эден».


Ган Эден же есть материальное место, о котором говорится в Торе, и там есть реки, деревья и т.д., и это место было известно древним народам. Если так, то вызывает удивление, каким образом это может быть местом для воздаяния душам после смерти тела?


И отвечает Рамбан, и это основа для всей Торы: «Но тайна этого в том, что эти вещи имеют двойной смысл, ибо Ган Эден и его четыре реки, и древо жизни, и древо познания, которые насадил там Бог, а также херувимы и пламя вращающегося меча, также и фиговый лист, и пояса, и кожаные одежды — все это имеет простой смысл и буквальное понимание, это твердая истина, но удивительной тайной является и то, что это образы, данные для понимания глубинных вещей языком притчи» (там же).


И поясним:


Все существующее имеет двойной смысл: с одной стороны, ту материальную форму, в которой они предстают нам, а с другой, форму внутреннюю, суть которой в их высших истоках. И все имеет здесь, в низшем мире, ту форму, которая соответствует их высшему корню. Например: стихия воды происходит из высшей черты благости, и потому вода дает растительную жизнь и силу единения разным частям, ибо такова суть этого принципа в его корне, и потому она предстает нам такой в своей материальной форме. Огонь же имеет корень в принципе суда, и такова его форма и его сущность: истребление всего, что не выдерживает его горения, очищение металла от примесей в нем, и придание формы тому, что выдерживает его силу, ибо такова суть принципа суда в его корне, и пойми это хорошенько.


Такова и суть Ган Эдена: его открытое существование находится в материальном мире, но корень этого места есть те высшие наслаждения, которые даются душе в высших постижениях: «наслаждаются сиянием Шехины».


И ведь Тора является источником всего, что существует, и она спускается по цепочке в каждый из миров и раскрывается там сообразно его сути, ибо она на самом деле является жизненной силой всех миров, и потому все, что в ней, имеет двойной смысл: простое понимание, которое есть истина, но и корень его смысла в высших мирах.


Нам следует сказать вначале несколько слов, чтобы открыть доступ к пониманию этой темы:


Изначальный Ган Эден


Адам, первый человек, был поставлен в этом месте, и ему было велено обрабатывать и охранять его. И без сомнения, Святой, благословен Он, создавший человека, чтобы одарить его предельным благом, поставил его в лучшее из мест, где он смог обрести свое совершенство и достигнуть своего предназначения. Без сомнения, это место отличается от нашего мира после грехопадения: «олам» («мир») от слова «ээлем» («сокрытие»), и он скрывает существование своего Творца. Но Ган Эден, напротив, был одеждой из света для понимания истинной реальности, внутреннего раскрытия действительности — от образа к прообразу. Для Адама до грехопадения мир был подобен золотым яблокам в серебряной обертке. Таковым было и его тело — соответствующим реальности мира. Его тело было аспектом одежды из света, посредством этой одежды он должен был постичь цель постижения: «из плоти своей узрю Бога», разберись во всем этом как следует.


Еще требуется понять, что целью постижения является: единение разумного постижения и постижения пророческого.


Это означает следующее: мудрость, разумение и знание становятся открытой реальностью жизни — данной в ощущениях в человеческой жизни. Мы подробно уже говорили выше, что в этом состоит совершенство высокой ступени, о которой говорится: «видят голоса»: единство слуха и зрения, которое было исправлением греха вкушения от древа познания, возвращением к уровню первого человека до грехопадения. Ступень первого человека, великого мудреца и пророка, была тем высшим аспектом, когда то, что он постигал разумом, представало ему реальностью той жизни, в которой он жил.


Тот Ган Эден, куда он был поставлен, был избранным среди материальных мест, через него он мог представить себе в истинном свете те высокие постижения, которые находятся в корне происхождения этого места во всех его деталях. Все те деревья и их плоды были формой высших вещей, подобно пророческим видениям, из которых можно было постичь высшие постижения и откровения. «Основная суть зрения души в чистоте и святости — видеть лишь божественные видения также и во всякой материальной вещи в этом мире» (рабби Цадок а-Коэн). И потому Тора, которая была дана ему, как повеление, была частью сути этого места: обрабатывать и охранять его — в этом корень всех повелений и запретов, сообразно тому духовному уровню, на котором он пребывал.


В этом свете мы можем понять слова Рамбана:


«Первый человек, Адам, будучи непосредственным творением Всевышнего, избранным из людей, обладал разумением и знанием, и расположил его Творец в лучшем из мест для наслаждения и пользы тела, и изобразил в том славном месте все, что есть в высшем мире, в мире душ, в образе материальном, чтобы оттуда понять исток всякого творения, телесного и материального, и ангельского, и всего, что способен сотворенный постичь о Создателе, благословен Он… Мы говорили уже о том, что есть двойной смысл, и эти низшие “Сад” (“Ган”) и “наслаждение” (“Эден”) являются образами высших тайн, и те высшие вещи, которые изображены ими, также называются “Ган” и “Эден”, ибо те низшие приняли от них свои названия. Ибо есть высшее постижение, которое у наших учителей называется “сад”, и еще более высокое постижение, которое называется “наслаждение”, и оно же зовется “узлом жизни”, и тайна их глубока и известна лишь посвященным в тайны веры, но растолковали нам мудрецы наши, что это — место душ, так сказали они в трактате Шабат (152б): Души праведников хранятся под Троном Славы, как сказано: “И да будет душа господина моего завязана в узле жизни, у Господа Бога твоего”» (там же).
Знание веры 93. Ган Эден — место возвышения душ
Ган Эден — место возвышения душ


Отсюда мы приходим к награде для душ после смерти тела именно в этом месте. И здесь мы говорим о разнице между двумя этапами: первый — реальность низшего Ган Эдена, это то время, уровень которого находится между постижением души, которое было у нее в теле, и тем, которое будет у нее в будущем мире. Это нечто схожее с постижением Адама до грехопадения, когда он был поставлен в низший Ган Эден, чтобы через него он постигал образы высшего разумения, лишенного всякой материальности, ибо его постижение было в теле, как мы объяснили.


«Однако, идея того наслаждения внизу, в Ган Эдене, и того, что душа не поднимается сразу в верхний Ган Эден, потому что все это время она была приучена к телу, к его тьме и сумраку, была верной ему, и не может она немедленно вместить и вынести тот великий свет, мощь и необычайность которого невозможно представить, и мало-помалу она приучается в том низшем Ган Эдене, находящемся посередине между этим материальным миром и тем миром духовным, светлым и чистым, ибо он включает и совершенствует в себе все это… Подобное этому происходит и с чистой душой, которая не переходит от предельной тьмы, которая есть этот сумрачный мир, к предельному свету, чистому и светлому, ибо она не в состоянии выдержать его, пока не будет приучена к нему некоторое время в определенном месте, находящимся посередине между этими двумя мирами, и это тот Ган Эден, который есть на земле» (Меир бен Габай, Аводат а-кодэш, часть вторая, глава 25).


Это уровень низшего Ган Эдена, после которой душа поднимается в высший Ган Эден: «И когда настанет черед чистой душе предстать перед Царем, Господом Воинств, и пасть ниц перед Ним, тогда поднимется она в узел жизни, который есть высший Ган Эден» (там же). Это второй этап: реальность высшего Ган Эдена, когда душа освобождается от всякого следа постижения через материальные вещи.


И Рамбан так определяет эти этапы: «Но еще веруют учителя наши, как следует из их слов в сказаниях, что тот низший Ган Эден, о котором мы говорили, есть там у душ часть награды и наслаждения, хотя они и вне тела, и уже отведено им там место среди высших существ, и правильное понимание этого таково: поскольку сказали мудрецы (Шабат 152б): “В течении двенадцати месяцев тело его сохраняется, а душа поднимается и опускается, а после двенадцати месяцев тело его исчезает, а душа поднимается и более не опускается”, и понимание этого предания в том, что все двенадцать месяцев сохраняется сила тела, а душа склоняется к тому знанию и привычным делам, как она была привычна с ним, представляя все в материальных мыслях, и хотя она поднимается к знанию высших миров, все же опускается к тому, как она пребывала прежде… И в течении тех двенадцати месяцев удел души в Ган Эдене наслаждаться высшим наслаждением будто схожим с телесным, и наши мудрецы не имеют в виду, что души будут наслаждаться плодами дерев того сада или купаться в его реках, но разумеют, что это врата небес, чтобы узреть свет жизни, как если бы ты сказал о том, кто находится в Иерусалиме, что душа его облачится в дух святости и пророчества в высшем предмете, во сне или в видении наяву, более чем те, кто пребывает на нечистой земле, и о того постижения, которое обретается для души в том месте, она поднимается к единению с высшим миром и постижением духовного наслаждения, и об этом говорят мудрецы наши в сказании: “о праведниках, которые поднимаются и опускаются в небесный дом учения” (Бава Меция, 5:2) — поднятие есть постижение души и ее единение с высшими мирами, а спуск — постижение избранных из низших созданий, как пророки.


После двенадцати месяцев она возвышается над телесным знанием и облачается в ангельское достоинство, и коронуется венцом будущего мира» (Рамбан, там же).


И понятно, что каждый праведник удостаивается в том мире того, что заслужил в соответствии со своим уровнем: «И каждый достигает своего возвышения и оттуда постигает то, что полагается ему в качестве воздаяния, и потому сказали мудрецы в Мидраше (Вайикра Раба 27:1): “Сказал рабби Элазар сын рабби Менахема: “И рекой наслаждений Твоих напоишь их” — не сказано здесь “наслаждения”, но “наслаждений” — значит, у каждого праведника есть свое наслаждение, свой “Эден”» (там же).


Так как Ган Эден служит срединным местом между материальной и духовной реальностью, у него есть еще функция в будущем мире, в эпоху воскресения мертвых: «И на самом деле, то место Ган Эден служит также для буквального телесного воздаяния в дни воскресения, и об этом сказали наши мудрецы: “В будущем приготовит Святой, благословен Он, трапезу праведникам в Ган Эдене…” (Бемидбар Раба 13:2)». Мы будем говорить об этом в теме будущей трапезы, в основе воскресения мертвых.


Еще цель Ган Эдена для душ


И это, сообразно с уровнем души как таковой, и ее приготовления к эпохе воскресения мертвых: «Однако, кроме того, что мир душ является тем местом, где души пребывают все время ожидания воссоединения с телом, как мы говорили, есть еще великая польза, касающаяся самих душ, а после них и тела, которая понадобится затем, во время воскресения. И это, вследствие того, что так было установлено для человека, чтобы он смог достичь своего совершенства только после смерти, хотя ему представляется, по делам его, что он еще жив (потому что иначе он никогда не достиг бы этого, ведь время для приобретения совершенства дано только в этом мире до момента смерти, как мы писали), еще проистекает из этого установления, что душа все время своего пребывания в теле в этом мире, в котором зло столь крепко, и невозможно от него отделиться в совершенстве, будет тоже затемнена и притуплена. И хотя посредством благих дел, которые человек совершает, она приобретает себе вожделенное совершенство, это не сможет проявиться, и не сможет она просиять тем сиянием, которого она достойна, сообразно с тем величием, которое она достигает в действительности, но все это остается затаенным в ее сущности до того времени, когда оно сможет раскрыться. Но эта задержка совсем не из-за души, но лишь по причине тела, как мы писали, и оно само является виновником того, что он не получает все это время той чистоты, которую был достоин получить, как мы писали. Однако, и душа также теряет из-за этого, ибо она в порабощении и не может лучезарно просиять своим сиянием.


И еще, что она не совершает того действия, которое подобает ей, а именно, очищение тела. И если бы она совершала его, то приобретала бы вследствие этого великое совершенство, сообразно с сущностью самого этого действия, ибо действие совершенства заключается в сообщении блага и совершенства другому существу. И еще, ведь это действие достойно ее по ее натуре и свойствам, ибо она для этого и была создана, и любое творение приобретает совершенство, когда совершает то, что вложил в его природу Создатель, и теряет совершенство все время, когда не совершает этого действия. Однако, когда душа покидает тело и отходит в мир душ, то там она лучезарно сияет своим сиянием, как и подобает ей по ее делам. И сообразно с тем, что она постигает там все то время, пока она там, она укрепляется и восстанавливается от того ослабления, которое она получила, будучи в теле, и готовится к той жизни, которая ей предстоит во время воскресения. И когда она вернется в тело в назначенный срок, сможет совершать в нем то действие, которое подобает ей, а именно, очищение, о котором мы говорили» (Дэрэх аШем, часть I, гл. 3). Мы еще будем говорить об этом, когда будем заниматься той основой.
Знание веры 94. Херувимы и пламя меча
Геином


Рамбан в книге «Шаар а-Гмуль» подробно объясняет тему Геинома. Приведем вкратце суть его слов: «И Он, благословенный, сотворил место, называемое Геином. И сотворил в нем очень тонкий огонь, не являющийся осязаемым телом, могущий объять тонкие вещи и уничтожить их, и положил силу этого огня в том месте… И я говорил уже о том, что сказали мудрецы наши об одном из огней этого места наказания, который есть огненная река, исходящая из под Трона Славы. Ты видишь, что они превозносят тонкость этого огня даже до Трона Славы, который есть основа всякого творения и самое внутреннее из всех… Ибо Создатель чистых и ясных душ, да будет благословенно Имя Его, обладает и силой создать для них тонкий огонь, не являющийся осязаемым телом, способный жечь тонкие вещи, не являющиеся телом, и истреблять их, и силу этого огня он поставил в то место, о котором мы говорили, ибо там обретается сила бесплотных разумов, т.е. ангелов, по всем их группам на небесах…»


Дело в том, что, насколько мы способны понять нашим скромным разумом, в этом месте, под Троном Славы, находится источник душ, назначение которых — раскрыть в мире славу Творца. Тот злодей, который нанес ущерб славе Его, исправление славы состоит в том, чтобы огонь суда, исходящий из того места, истребил те испорченные части души злодея. Нет у нас постижения относительно сущности того высшего огня, но мудрецы наши объяснили: «Обычный огонь равен одной шестидесятой от огня Геинома» (Брахот 57б). Таким образом, некое представление об огне Геинома у нас все-таки есть.


Источник огня находится в качестве суда Творца, и суть его состоит в истреблении чуждых примесей и придании формы. Касательно нашей темы: корень страданий и испытаний находится в этом качестве божественного управления. Их цель истребить зло, порождение плоти. И в частности, мир лжи, который устроил грешник, взяв за основу систему своего воображения, должен быть истреблен, чтобы свет истины просветил его разум. В этом цель страданий, приуменьшение материального мира, чтобы он не продолжал скрывать и заставлять забывать истинную реальность, пользуясь помощью силы фантазии. Возвышенность этой основы способствует тому, чтобы возносить все существующее от его материального существования к духовному.


Эта высшая основа создает истинную реальность посредством истребления ложной квази-действительности. Поскольку его корень находится в том мире, где нет никакой другой реальности, кроме истинной — воли Творца — «под Троном Славы». Так и огонь Геинома есть исправление тех, кто обладает долей в истинной реальности — долей в будущем мире. Она истребляет те миры тщеты, который грешник создал в своем воображении, так, чтобы он смог соединиться своей внутренней сущностью, не подвергнутой порче, к истинной реальности и прилепиться к ней.


Эти страдания являются аспектом длительного умирания, ибо утрата всего воображаемого мира есть отстранение от жизненности и источника наслаждения для того человека, который до сих пор получал свою жизненную силу из той воображаемой реальности жизни. Маараль называет Геином: небытие, ибо такое существование, лишенного условий существования грешной жизни, является поистине огненной тьмой.


Ведь именно в этом цель жизни: наслаждение, наслаждаться Творцом — источником жизни и наслаждения. Из этого высокого места наслаждения душа спустилась в этот мир. Грешник создал тщетные миры наслаждений, из которых брал свои жизненные силы и вкус жизни. Когда огонь истины истребит все это, то в этом огне пропадут части его жизни — таково небытие.


Но следует знать, что Геином, ожидающий челов,ека после смерти, не имеет своей целью истребление и порчу, наоборот, цель его, по милосердию Бога, состоит в исправлении, и как писал Рамбан: «Ибо во время наказания души в Геиноме нет никакого истребления, как сказано: “И не возьмет Бог душу, и мыслит о том, да не отпадет от Него никто” (Шмуэль Бет, 14)», но лишь те, кто не выдерживает суд, они истребляются и пропадают там, но отсечение их лишь от жизни в будуем мире» (Шаар а-гмуль). После этого очищения, состоящего в расставании с теми «частями ложной реальности» той души, истинные ее аспекты продолжат существовать в вечности.


Лишь для законченного злодея, в существовании которого нет никакого истинного аспекта, и таков вероотступник, огонь Геинома является полным истреблением его реальности. И хотя корень души его восходит к высотам высот — к Трону Славы, однако ведь все ее существование имеет целью славу Небес, а раз он отсек себя от этой цели, то тот огонь, который исходит из этого места — Трона Славы, истребляет его существование — и таким образом осуществляется раскрытие славы Творца.


И ведь корень души восходит к высшим мирам, и когда она познает истину, то стремится прильнуть к своему источнику, но грехи и преступления создали в ней иной внутренний мир, делающий невозможным всякое возвращение и единение с истинной реальностью. Ужасные страдания проистекают от осознания факта существования истинной реальности, являющейся корнем ее жизненности, а она не в состоянии вновь соединиться и прильнуть к ней.


«И таковой была она создана, что душа должна подвергнуться полному превращению в этом горниле или полностью погибнуть… Та душа, которая возвращается в стихию огня и соединяется с ним, как в начале, так и в конце, тянется в своем понимании к тому, чтобы превознестись и прильнуть к высшим, подобно всем остальным вещам, которым свойственно возвращаться, и толщина прегрешений и грубость грехов, отделивших ее от ее Создателя, мешают ей, и она тянется и соединяется с огнем Геинома, и эта мысль, невозможная для нее, является страданием и великой болью, без исследования и границы, помимо страданий Геинома, и это имеет отношению к наказанию “карэт”, т.е. то, что она отторгается от своего источника подобно ветке, отсекаемой от дерева, от которого она живет. Так сказали мудрецы наши, благословенна их память: “Души злодеев продолжают замышлять злое”, как сказано: “Душу врагов твоих вложит как камень в пращу”. И “замышляют” в смысле “что замышляли творить” (Брэшит 11), и все это, как мы объяснили…» (там).


Херувимы и пламя меча


«И в мидраше Брешит Раба (21:13) сказали: И поставил на востоке (“микэдэм”) от Ган Эдена херувимов… Другое толкование “микэдэм” — прежде (“кодэм”) создания Ган Эдена были созданы ангелы, как сказано: “Это зверь, которого я видел под Богом Израиля на реке Квар, и знал, что это херувимы”, “и пламя меча” в том же смысле, что “и слуги Его — огонь пламенный”, “вращаюегося” — ибо они (ангелы) переворачиваются: иногда выглядят как мужчины, иногда как женщины, иногда духи, а иногда ангелы. Иное толкование: “Микодэм” — прежде (“кодэм”) Ган Эдена был создан Геином, ибо Геином был создан во второй день творения, а Ган Эден — в третий день, “и пламя меча” — в смысле “и спалит их будущий день…”. Таковы два объяснения Геинома и огня в нем, которые суть ангелы и херувимы под Троном Славы, и все эти вещи намекают на великую основу в этом» (Рамбан, там же).


О том, что касается херувимов и пламени огня, мы подробно говорили ранее, здесь лишь кратко повторим основную суть: херувимы — это ангелы отмщения, суть их — воображаемые формы, мешающие человеку соединиться с истинным постижением древа жизни, которое есть Тора. Пламя меча — вторая помеха — это положение человека после греха, когда он не может быть постоянно в состоянии единения мысли с системой разума, и каждый момент мысли его прерываются. Конечно, обе вещи имеют отношение друг к другу: система воображения, основанная на мире ощущений и телесных форм, мешает постижению чистой истины, а отстранение от разумного постижения погружает человека в тщетную фантастическую псевдо-реальность. Человеку следует превозмочь эти заслоны, мешающие достижению этого совершенства, единению с древом жизни.
Знание веры 95. Входы в Ган Эден и Геином. Место душ
Входы в Ган Эден и Геином


Мы объяснили, что идея еды состоит в поддержании жизни посредством истребления элементов, находящихся на более низком уровне, чем тот, кто ест. Здесь поговорим о еде, связанной с воображением:


Есть три реальности: материя, идея и фантазия. Материя — это материальная реальность. Идея — духовная, это внутреннее содержание, источник всего материального. Что касается материи — условие его существования — естество в тех границах и определениях, какие определены для этой вещи. Однако существование духовного обусловлено устранением плотского естества, ибо это сущность разума (мир, где обитает душа): отстранение от всякого плотского дела и очищение от всякой крупицы материи. Но и фантазия также уничтожает границы естества, но не потому, что стремится к духовному, напротив, все его стремление и желание — к плоти, но так как границы плоти удовлетворяют полноте его страсти, ломает он ограничения матери и пределы естества. Такова суть Геинома — реальность небытия, языком Маараль, и вникни в это как следует.


Прилепленность злодея к миру фантазии приводит в результате к прекращению его существования, ибо вся действительность, от которой он питается и в которой находит свое наслаждение и жизненность, не существует на самом деле, ни в пределах требуемого естества, ни в действительности вечности — духовном аспекте. Потому и прекращение существования этой реальности происходит в двух мирах: «Злодеи даже при жизни называются мертвецами» (Брахот 18б), это страшно для того, кто думает об этом. Напротив, праведник, прильнувший к духовному аспекту, к миру вечных разумов, питается лишь тем, что необходимо в пределах естества, святой же превосходит и это, ибо его питание есть превознесение материи, такой человек живет в двух мирах, «праведник называется жизнью», и поразмысли над этим хорошо.


И вот, как мы объяснили, еда человека, связанная с уничтожением поедаемого, касается того, что «ниже его», и в этом наслаждение и превознесение его, когда собираются все уровни жизни (искры), которые находятся и укрепляют аспекты минералов, растений и животных, их превознесение и исправление, как было объяснено. Когда поднимется человек на ступень идеи разума, тогда едой его — связанной с уничтожением — станет ступень, низшая по сравнению с этим — это ложная фантазия. В этом состоит наслаждение разума — в истреблении ложной фантазии, то есть, когда он собирает в себе все отрицания всех наслаждений этого мира и его фантазий. «И ведь это самое сладкое и самое приятное наслаждение — властвовать над скотским духом, это постоянное наслаждение, дающее покой душе» (Хазон Иш, письма, часть 2, 13). Поразмысли над всем этим хорошенько.


«Ган Эден — сказал Реш Лакиш: если он находится в Эрец Исраэль, то вход его в Бейт Шане (потому что плоды этого места самые сладкие во всей стране Израиля — Раши), а если в Аравии — то вход в него в Граме, а если в Месопотамии — то вход его в Думаскенине, а в Вавилоне — Абайе хвалит плоды правого берега, Рава хвалит плоды Герпании» (Эйрувин 19а).


Разумеется, место вкусных плодов свидетельствует о своем духовном корне — Ган Эдене, который есть источник всех наслаждений. Но открыли нам учителя наши, что ключ оттуда — вход к постижению Ган Эдена — состоит в отрицании телесных наслаждений, которые символизируют эти места. Один вход соответствует страстности, а один — гневливости, прародителям всех дурных черт. При правильной еде — истреблении плотских фантазий и желаний — праведный приподнимается ко входу к постижению духовных удовольствий, таков аспект Ган Эдена, таковы входы в Ган Эден.


И расширим немного, ведь мудрецы наши уже установили: «Всякий, превосходящий величием другого, страсть его превосходит силой страсть другого» (Сукка 52а). И так мы находим, что корень страсти к идолопоклонству заложен в Святое Святых (Йома 69б). И так учили нас, что корень страсти половой связи необходим для желания постичь Тору (Зоар, часть I). Корень всякого греха и таков и первый грех — сила змея — есть фантазия, восседающая на вожделеющем.


Этой силой он склоняет его пользоваться этими силами и страстями больше, чем это необходимо, с целью получать удовольствие от этого мира, а потом человек уже не в состоянии получить наслаждения от истинных удовольствий.


Таким образом, для злодея, эти входы являются входами в Геином, потому что он пользуется этими силами, страстями и реалиями для наслаждения от этого мира. Для праведника же это входы в Ган Эден, ибо он отвергает те воображаемые страсти, которые сопровождают эти вещи, снимает с них одеяние плоти, раскрывает их внутреннее содержание, ибо цель их состоит в постижении истинного наслаждения — из корня Ган Эдена, получать наслаждение от близости к Всевышнему и удовольствие от сияния Его Шхины.


Неравнодушному мыслителю подобает наслаждаться пониманием этих основ.


Есть еще одна тема, которую поднимает Рамбан, полемизируя с теми, кто отрицает все эти вещи:


Место душ


«И если станут вопрошать нас: каким образом душа может быть ограничена тем местом, которое называется Геином или Шеоль» (Рамбан, там же). Это вопрос, который задают отрицатели веры в воздаянии в Геиноме и Ган Эдене — ведь душа нематериальна, как же ее может заключить в свои пределы какое-то материальное место?


«На это мы ответим им, что несмотря на всю глубину слов греческих философов и соблазнов халдеев и агарян, утверждающих, что душа не заключается в пределы места и нет у нее обиталища в мозгу или в сердце, но они лишь места, содержащие намек на функции разума (таково мнение философов, что у души нет конкретного места)». Таково воззрение философов, что у души нет конкретного определенного места в человеческом теле, ибо нет места, способного заключить ее в свои пределы.


«Мы же, тем не менее, не станем обманывать свой разум, что нет в теле какого-нибудь Реувена этого тонкого творения, называемого душой, более, нежели есть от этой души в мозгу осла или в ветке дерева. И что эта душа никак не привязана к телу более, чем она привязана к телу другого человека. И неважно, находится ли ее обиталище в теле человека в аспекте “места” или без аспекта “места”, ибо она не есть плоть, и нет смысла цепляться к словам мудрецов, когда они говорят о вещах, которые не суть плоть, но всяком случае душа обитает в нем и имеет связь с его телом» (там же). Каким бы ни было определение, мы видим факт, что душа имеет отношение к конкретному человеку, сообразно с ее сутью, обитает в конкретном человеке, и уже предпринималась попытка дать этому объяснение: «Как говорят некоторые исследователи из народов, это тонкое, сияющее духовное творение привязано к духу жизни, который они называют другой человеческой душой, и эти две души сопряжены друг с другом: тонкая, пребывающая в более грубой, обладающей движением, связанной с естественным теплом крови, и связь этих обеих душ подобна связи пламени с фитилем посредством масла, т.е. кровь выполняет роль посредника между ними. Или это происходит иным путем, как хотят те, кто расширяет уста свои, обсуждая формулировки и ругая тех, кто спорит с ними, называя тех, кто отходит от их слов глупцом и неучем, ничего не разумеющим и не знающим…


Но в любом случае, Тот, кто сообщил душе обиталище в этой плоти, и сопряг ее с телом, способен ограничить ее этим местом, и связать ее с тем тонким огнем, который находится там, ибо он также относится к высшей группе существ, и был так создан, чтобы душа очищалась от скверны в том чистилище или погибала совсем» (там же).
Знание веры 96. Основа двенадцатая — Дни Мессии
Основа двенадцатая


Дни Мессии, то есть вера и истинность его прихода, и не следует думать, что он запоздает, и если он медлит — жди его, и да не станет человек полагать ему время прихода, и не станет выискивать намеки в Писании на время его прихода, и мудрецы говорят: «Да изыдет дух вычисляющих конец», но будет верить, что будет у него превосходство и преимущество, и слава более всех царей, бывших от сотворения мира, как о нем пророчествовали все пророки: начиная с Моше Рабейну и заканчивая Малахи. Тот же, кто усомнился в его приходе и приуменьшил его достоинство, отверг этим Тору, ибо в Торе предсказано о нем явно в рассказе про Билама и в главе «Ницавим», и к этой основе относится также, что нет иного царя в Израиле, но лишь отпрыск дома Давида и семени Шломо, и любой, оспаривающий царственность этой семьи, отверг имя Господа, благословен Он, и слова Его пророков.


Книга «Рош Амана»


Двенадцатая же основа — дни Мессии, и она заключается в необходимости верить, что он придет и не запоздает, и если станет медлить — жди его (Хавакук гл. 2), и не подобает устанавливать ему время и выискивать в стихах Писания намеки, чтобы узнать время его прихода, так сказали мудрецы наши: «Да изыдет дух вычисляющих конец» (Санэдрин 98). И нужно помнить об Избавлении и о любви Всевышнего, и пусть молится Ему человек, как об этом сказал каждый из пророков: от Моше Рабейну до пророка Малахи. И тот, у кого есть в этом сомнение или приуменьшит достоинство Мессии, он искажает Тору, которая предсказывает его приход в рассказе про Билама и в главе «Ницавим». И относится к этой основе, что нет царя в Израиле, но лишь отпрыск Давида и семени Шломо, и всякий, отрицающий царственность этой семьи, отвергает Бога и слова Его пророков.


Сидур


Я верю полной верой в приход Мессии, и хотя он медлит, все равно буду ждать его, ожидая каждый день его приход.


Рамбам, законы о покаянии


«И вот те, у кого нет доли в будущем мире, но они исторгаются и погибают, и наказываются сообразно с величиной своего злодейства и греха в веки веков: еретики, эпикоросы, отвергающие Тору, отвергающие воскресение мертвых и приход Избавителя» (законы о покаянии 3:6).


«И потому возжелали весь Израиль, их пророки и мудрецы, дней Мессии, чтобы пребывать в покое от царств, не позволяющих им заниматься Торой и заповедям, как должно, и обретут они покой и преумножат мудрость, чтобы удостоиться жизни в будущем мире, ибо в те дни приумножится знание, мудрость и истина, как сказано: “Ибо наполнится земля знанием Господа”, и еще сказано: “И не станут учить человек брата своего и человек ближнего своего”, и сказано: “И извлеку каменное сердце из плоти вашей”, ибо царь тот, который восстанет от семени Давида, мудрым будет более, чем Шломо, и великим пророком, близким к уровню Моше Рабейну, и потому станет учить весь народ и укажет им путь Господень, и все народы придут, услышав о нем, как сказано: “И будет в конце дней, верно будет стоять гора Храма Божия в вершине гор”, но вся конечная награда и последнее благо, у которого нет конца и изъяна — это жизнь будущего мира, но дни Мессии — это еще этот мир, и мир действует, как в нем заведено, но царство вернется к Израилю, и уже сказали первые мудрецы: нет разницы между этим миром и днями Мессии, кроме ига царств» (там же, 9:2).


Законы о царях


1. Царь Машиах восстанет и вернет царство Давида к прежнему состоянию, к изначальной власти, и отстроит Храм, и соберет изгнанников Израиля, и в его дни возвратятся все законы, как они были прежде, приносят жертвы, соблюдают седьмые и юбилейные годы в соответствии со всеми законами этих заповедей, написанных в Торе, и всякий, кто не верит в него, или тот, кто не ожидает его прихода, не только всех других пророков он отвергает, но Тору и Моше Рабейну, ибо Тора свидетельствовала о нем, как сказано: «И вернет Господь рассеяние твое и помилует тебя, и вновь соберет тебя… И даже если будет рассеяние твое в конце поднебесной… и приведет тебя Господь», и эти вещи открыто написаны в Торе, и они включают в себя все вещи, о которых говорили все пророки, также и в рассказе про Билама сказано об этом, и там он пророчествует о двух Мессиях: о первом Мессии — Давиде, который спас Израиль от врагов их, и о втором Мессии, который восстанет из потомков его и спасет Израиль в конце дней, и там он говорит: «Я узрю его, но не теперь» — это о Давиде, «Замечаю его, но не близко» — это царь Мессия, «взошла звезда от Яакова» — это о Давиде, «и восстал жезл от Израиля» — это царь Мессия, «и сокрушил края Моава» — это о Давиде, как сказано: «И нанес удар Моаву и измерил его веревкой», «и победил всех сынов Шета» — это царь Мессия, о котором сказано: «И власть его от моря до моря», «И был Эдом наследием его» — это о Давиде, как сказано: «И был Эдом Давиду рабами», «И будет наследием его…» — это царь Мессия, как сказано: «И поднимутся избавители на гору Цион…»


2. Также и в отрывке про города-убежища говорит Тора: «Когда расширит Господь Бог твой владения твои и добавишь себе еще три города…», но никогда не происходило этого, и Всевышний не тщетно дал такую заповедь, а в словах пророков нет нужды доказывать, ибо все их книги полны этих слов.


3. И да не подумаешь ты, что царь Мессия должен совершать чудеса и знамения, изменять природу вещей, воскрешать мертвых и тому подобные вещи, это не так, ибо вот рабби Акива был великим мудрецом из мудрецов Мишны, и был оруженосцем царя Бен-Кузивы, и говорил про него, что он — царь Мессия, и думал он и все мудрецы того поколения, что он — царь Мессия, пока не был убит за грехи, и так как был он убит, поняли они, что он не был им, и не просили у него мудрецы ни знамения, ни знака, и суть вещей такова: эта Тора, ее законы и постановления даны на веки веков, к ним не добавляют и не убавляют от них.


Примечание Раавада: «да не подумаешь ты…» — сказал Авраам: ведь бен Кузива утверждал: «Я царь Мессия» и отправили мудрецы к нему людей проверить его, может ли судить по запаху или нет, и так как не делал такого — убили его. (Смотри в комментарий «Кэсэф Мишнэ» там, что он ответил, что Рамбам следует мнению в Мидраше Эйха Раба, что иноплеменники убили царя Бен-Кузиву. И согласно мнению Рамбама, следующему мнению Шмуэля (Санэдрин 91б) в том, что нет разницы между этим миром и днями Мессии, кроме ига царств, hалаха не следует мнению Равы, что мудрецы Израиля убили царя Бен-Кузиву потому, что он не мог вершить суд по запаху (см. еще в комментарий «Лехем Мишнэ» там)).


4. И если восстанет царь из дома Давида, изучающий Тору и занимающийся заповедями подобно отцу его Давиду, согласно Торе Письменной и Устной, и заставит весь Израиль следовать ей, и укрепит слабые места ее исполнения, и станет вести войны Господа, то есть презумпция считать его Мессией. Если он поступал так и преуспел, построил Храм в положенном месте, собрал рассеяние Израиля, то он совершенно определенно есть Мессия, если же пока не преуспел или был убит, то он совершенно определенно не есть тот, о ком предсказано в Торе. И вот, он как все совершенные и праведные цари Израиля, которые умерли.


И лишь затем поставил его Святой, благословен Он, чтобы испытать им многих, как сказано: «И из разумных споткнутся, чтобы очистить их, и отобрать и отбелить до сроков конца, ибо еще есть время». Также и Йешу а-Ноцри, да сотрется имя его и память о нем, который вообразил себя Мессией и был казнен по приговору суда, уже пророчествовал о нем Даниэль, как сказано: «И распутные сыны народа твоего восстанут, чтобы исполнить предсказание, но преткнутся». И разве есть преткновение большее, чем это?! Ведь все пророки говорили, что Машиах избавит Израиль и спасет его, и соберет рассеяние его, и укрепляет их исполнение заповедей. А этот был причиной убийства Израиля мечом, рассеяния остатка их, унижения его, подмены Торы, и склонил весь мир служить иному божеству, чем истинный Господь. Но мысли Творца мира не под силу человеку постичь, ибо наши пути не как Его пути, и наши мысли не как Его мысли. И все эти вещи, относящиеся к Йешу а-Ноцри и к тому потомку Йишмаэля, восставшему после него, призваны лишь сделать прямой стезю царя Мессии, исправить весь мир, чтобы служить Господу вместе, как сказано: «Ибо тогда обращусь Я к народам языком ясным, чтобы воззвали все к имени Господа и служили Ему плечом к плечу». Каким образом? Уже преисполнился мир словами о Мессии и о Торе, и о заповедях, и достигли эти идеи далеких островов и множества народов, необрезанных сердцем, и они обсуждают эти вещи и заповеди Торы. Одни говорят: эти заповеди были истинными, но в это время уже отменены, и не назначались на все поколения, а другие говорят: в них есть тайный смысл, и не следует понимать их буквально, и уже пришел Мессия и раскрыл тайное. Но когда восстанет истинный царь Мессия, преуспеет и превознесется и возвеличится, немедленно все они раскаиваются и познают, что ложь унаследовали отцы их, и пророки их, и отцы их ввели их в заблуждение.


Глава 12


1. Да не подумаешь ты, что во дни Мессии будет изменение в обычаях мира или в законах природы, но мир действует, как в нем заведено, а то, о чем говорит пророк Йешаягу: «И будет жить волк с ягненком, и леопард с козленком будут пастись вместе» — это образ и притча, смысл же в том, что Израиль будет жить безопасно вместе со злодеями язычниками, обозначенными как волк и леопард, как сказано: «Степной волк разграбит их, и леопард подстерегает города их». И покаются все и придут к истинной вере, и не станут грабить и вредить, но будут вкушать разрешенное спокойно с Израилем, как сказано: «И лев, подобно тельцу, станет есть сено». И все подобное этому относительно Мессии есть притча, и в дни царя Мессии станет понятно всем, о чем говорит притча, и на что намекает.


Примечание Раавада: «да не подумаешь ты, что во дни Мессии… притчи» — сказал Авраам: в Торе ведь сказано: «И истреблю Я злого зверя из земли».


2. Сказали мудрецы: нет разницы между этим миром и днями Мессии, кроме ига царств. Из простых слов пророков представляется, что в начале дней Мессии будет война Гога и Магога, и что перед войной Гога и Магога восстанет пророк, который будет увещевать Израиль и приуготовлять их сердце, как сказано: «Вот, Я посылаю к вам пророка Элия», и он не приходит, чтобы очистить нечистое или провозгласить нечистым чисто, и не для того, чтобы объявить порочными людей, которых считают непорочными, и не для того, чтобы объявить непорочными порочных, но лишь для того, чтобы установить мир в мире, как сказано: «И обратит сердце отцов на сыновей». Есть из мудрецов те, кто говорит, что прежде прихода Мессии придет Элиягу, и все эти вещи и схожие с ними не сможет знать человек, как они произойдут, до того, как они произойдут, ибо это вещи тайные у пророков, также и у мудрецов нет четкого предания относительно этих вещей, но они говорят так, как они понимают из стихов Писания, и потому у них есть много споров относительно этих вещей, но во всяком случае, порядок этих событий и исследования их не являются основой веры, и никогда не следует человеку углубляться в сказания, и много времени уделять изучению мидрашей, связанных с этими вещами и тому подобными, и считать их основами веры, ибо они не приводят ни к трепету, ни к любви к Богу, также и не станет рассчитывать конец, сказали мудрецы: «да изыдет дух рассчитывающих конец», но пусть ждет и верит в общую идею, как мы изложили.


3. Во дни царя Мессии, когда устоится царство его и соберутся к нему весь Израиль, всем будет разъяснен род их в святом духе, которым он будет обладать, как сказано: «И воссядет, очищая и омывая…» И сначала очищает сыновей Леви, говоря, этот — родовитый коэн, а тот — родовитый левит, и извлекает тех, кто не принадлежит к этому роду, в Израиль, ведь так говорит Писание: «И сказал Атрашта им… пока не восстанет коэн для урим и тумим» Таким образом учишь ты, что святым духом определяют род тех, кого полагали таковым, и сообщают род. Однако, Израилю называет лишь колена их, сообщая, что такой-то из такого-то колена, а тот из такого-то колена, но не говорит о тех, кого считают непорочного происхождения, что он — мамзер или раб, ибо закон говорит, что семья, которая смешалась, не раскрывают ее проблемного происхождения.


4. Не для того возжелали мудрецы и пророки дней Мессии, чтобы властвовать над миром или помыкать язычниками, и не для того, чтобы превозносили их народы, и не для того, чтобы есть, пить и веселиться, но для того, чтобы могли свободно заниматься Торой и ее мудростью, и не будет у них притеснителя и мешающего, чтобы они могли удостоиться будущего мира, как мы писали об этом в законах о покаянии.


5 И в то время не будет там ни голода, ни войны, ни ревности и зависти, ибо благо будет дано в большом изобилии, и все деликатесы доступны, как пыль, и все занятие мира будет лишь в том, чтобы познавать Господа, и потому Израиль будут великими мудрецами, знающими тайные вещи, и постигнут мысль Творца их, насколько возможно для человека, как сказано: «Ибо наполниться земля знанием Господа, как вода, покрывающая море».


Комментарий к Мишне — глава Хелек


«Однако, дни Мессии — это время, когда царство вернется Израилю и они вернутся в страну Израиля, и будет тот царь великим весьма, и дом царства его в Сионе, велико будет имя его и весть о нем обойдет больше народов, чем о царе Шломо, и все народы будут в мире с ним и все земли будут служить ему по великой праведности его, и вследствие чудес, которые он явит, и всякого, кто восстанет против него, уничтожит Господь и предаст в руки его, и все стихи Писания свидетельствуют об успехе его и нашем успехе с ним, и в действительности не будет никакого изменения по сравнению с тем, как есть сейчас, но только царство вернется Израилю, и так сказали мудрецы: “Нет разницы между этим миром и днями Мессии, кроме ига царств”, и будут в его дни бедные и богатые, сильные и те, кто слабее их, но в те дни будет людям очень легко снискать себе пропитание, и даже небольшим трудом, который совершит человек, достигнет большого результата, и об этом сказано: “В будущем страна Израиля произрастит булки и одежду”, ибо так говорят люди про того, кто нашел готовое: этот нашел выпеченный хлеб и готовую еду, и доказательство тому сказанное: “и сыны чужеземные — пахари ваши и виноградари”, значит, там есть время посева и время жатвы, и потому разгневался тот мудрец, который произнес это изречение, на своего ученика, когда тот не понял его слов и решил, что они сказаны буквально, и ответил ему сообразно с его уровнем постижения, но тот ответ не был истинным, и доказательство того, что он не ответил ему истинным ответом, это то, что он привел в доказательство своих слов стих: “Не отвечай глупцу на глупость его”.


И великая польза, которая будет в те дни, что мы будем в покое от ига царств, которое мешает нам исполнять все заповеди, и мудрость приумножится, как сказано: “ибо наполнится земля знанием”, и прекратятся войны, как сказано: “не вознесет один народ на другой меч”, и в те дни будет обретаться великое совершенство и через него мы удостоимся жизни в будущем мире, и Мессия тот умрет, и воцарится сын его после него, и сын сына, и уже указал пророк на смерть его: “Не потускнеет и не убежит, пока не насадит суд на земле”, и царство его будет длиться долго весьма, и жизнь человеческая умножится также, ибо когда исчезнут тягостные волнения и печали, тогда увеличатся дни людей, и не следует удивляться, что царство его будет стоять тысячи лет, ибо мудрецы сказали, что хорошее собрание не быстро расходится.


Мы не стремимся и не вожделеем дней Мессии для обилия урожая и богатства, не для того, чтобы восседать на конях, и не для того, чтобы пить вино в сопровождении музыкантов, как думают люди с путаными мыслями. Но пророки и благочестивые вожделели дней Мессии, и весьма велико было их стремление к этим дням, ибо будет тогда собрание праведных и доброе, мудрое и праведное правление царя, великая прямота его и необычайная мудрость, и близость к Богу, как сказано: “Господь сказал мне, ты сын Мой, Я ныне родил тебя” (Теилим 2), и исполнение всех заповедей Торы Моше Рабейну, лишенная халатности и лени, и невозможности, как сказано: “И не станут учить более человек брата своего и человек ближнего своего, говоря: знайте Господа, ибо все будут знать Меня от мала до велика… и поставлю Тору Мою в сердца их… и извлеку сердце каменное из плоти вашей” и много других подобных этому стихов, говорящих об этом. И таким образом удостоятся они будущего мира крепко и прочно».


Письма Рамбама — послание в Йемен


«Эта вещь является великой основой из основ веры Израиля, состоящая в том, что не может быть, чтобы не восстал от семени Шломо муж, который бы собрал рассеяние наше, и устранил позор наш и изгнание наше, и раскрыл истинную веру, и истребил всех, кто будет перечить его словам. Как обещал нам Святой, благословен Он, в Торе Своей: “Увижу его, но не теперь, замечу, но не близко, взошла звезда от Яакова и восстал жезл от Израиля, и сокрушил края Моава и победил всех сыновей Шета, и был Эдом наследием его, и наследием ему был Сэир врагов его, а Израиль преуспевает…”


Также обетовал нам Творец через Своих пророков, что мы не погибнем и не совершит с нами полного истребления, и мы не перестанем быть благочестивым народом. И также как невозможно представить себе прекращение бытия Творца, так и мы не можем исчезнуть из мира. Ибо так сказано: “Я Господь не изменился, и вы, сыны Яакова, не были истреблены” (Малахи 3:6), И также возвестил нам Всевышний и укрепил нас в том, что невозможно Ему презреть нас вообще, хотя мы и гневим Его и преступаем Его заповеди. Ибо так написано: “Так сказал Господь: если будут измерены небеса наверху и будут исследованы основы земли внизу, то и Я презрю все семя Израиля за все, что сделали они, сказал Господь” (Йешаягу 31:37). И в том же самом смысле обетовал нам в Торе через Моше Рабейну, ибо так написано: “И еще то, когда будут в стране врагов их, не презрю их и не возгнушаюсь ими, чтобы истребить их, разорвать завет Мой с ними, ибо Я Господь, Бог их” (Вайикра 26:44)»
Знание веры 97. Дни Мессии — в предисловие к основе
Основа веры


Рамбам, основной авторитет в вопросах основ веры, установил, что вера в приход Мессии является основой Торы. Далее мы покажем, что не все наши учителя согласились с ним в этом положении. Безусловно, они также считали веру в приход Мессии обязательной, о котором говорили многие пророки, но они утверждали, что это не является основой, на которой базируется религия Израиля. Мнение Рамбама стало принятой в hалахе, и вера в приход Мессии встала в ряд с другими основами веры. Эта тема будет предметом нашего рассмотрения в начале изложения этой основы.


Четвертое изгнание


Мессия знаменует избавление из четвертого изгнания, конец которого не был раскрыт. Долгота этого изгнания и тягостность его испытаний являются причинами утраты веры в его приход. Нам надлежит вдуматься в суть этого изгнания, и таким образом понять его назначение и исправление через избавление.


Перед приходом Мессии


Это дни конца изгнания, по их завершению должен будет открыться Избавитель. Как мудрецы наши видели своим святым духом, это наиболее тяжелое время, которое придется пережить народу Израиля. Как в смысле испытаний в вере, так и в смысле бед и страданий, которым подвергнется народ в целом и каждый отдельный человек. Мудрецы открыли нам корень и цель такого руководства, ибо только из него произрастает Избавление, далее мы особо поговорим об этом.


Заповедь ожидания


В этой основе, помимо веры в нее, есть и заповедь, являющаяся частью основы, и это: ожидание прихода Мессии. Следует разъяснить ее суть, разобраться в ее внутреннем значении в качестве части основы.


В будущем покаются


«Сказал Рав: вышли все сроки, и все теперь зависит лишь от покаяния и добрых дел. А Шмуэль сказал: довольно скорбящему выдержать время своего траура. Их спор аналогичен спору танаев: рабби Элиэзэр говорит: если евреи совершат покаяние — будут избавлены, а если нет — не будут избавлены. Сказал ему рабби Йеошуа: если не совершают покаяние — не будут избавлены, но Святой, благословен Он, ставит над ними царя, указы которого столь же тяжки, сколь указы Амана, и Израиль совершают покаяние и возвращает Он их на добрый путь» (Санэдрин 97а).


По всем мнениям Избавление зависит от покаяния. Мы разъясним этот предмет и увидим, что само покаяние является частью Избавления, которое есть полное исправление всего мироздания.


Машиах сын Йосэфа и Машиах сын Давида


Эта мало освещенная тема требует объяснения. Почему есть необходимость в двух Мессиях? Какова функция каждого из них? Почему изначально Машиаху сына Йосэфа было предначертано погибнуть? Этими вопросами мы займемся, а также осветим уровень самого Машиаха в отдельной главе.


Дни Мессии — спор рабби Йоханана и Шмуэля


«Сказал рабби Хия бар Аба от имени рабби Йоханана: все пророки говорили лишь о днях Мессии, но будущий мир — не видел того глаз, но лишь Ты, Боже! И в этом он спорит с Шмуэлем, ибо сказал Шмуэль: нет никакой разницы между этим миром и днями Мессии, кроме ига царств, как сказано: “Ибо не исчезнет бедняк из среды земли”» (Брахот 34б).


Этот спор относится к сути дней Мессии, продолжит ли существовать привычный миропорядок, или он будет нарушен. Мы должны вдумчиво подойти к этой теме, понять, каким будет положение человека в те дни, исчезнет ли свобода выбора по мнению Шмуэля, а если нет, то в чем она будет заключаться.


Мнение Рамбама и мнение мудрецов Каббалы


Вышеуказанный спор амораев является основой спора Рамбама и его последователей с Рамбаном и мудрецами Каббалы относительно сущности дней Мессии, мы посвятим отдельную главу для разъяснения мнений каждой их сторон.


Основа веры


Избавление — предстоящее спасение — является темой большого количества пророчеств наших пророков. Это надежда Израиля, на него они уповают и его ждут. Вера в него дает им силы выстоять тяготы изгнания и долготу ее дней. Более того, она дает смысл и значение для самого изгнания. Боль и страдания, особенно связанные с верой, приобретают смысл в контексте ожидания избавления. Не просто так, враги наши, и прежде всего христиане, стремящиеся уничтожить веру Израиля, подвергают ударам именно веру в эту основу. Отрицают надежду Израиля на избавление, даже приводят доказательства из слов пророков, что Творец заменил нас на них, послал им их Мессию, и нет надежды на наше избавление, как видно из долготы изгнания и униженного положения Израиля в нем.


Творец, благословен Он, поставил нам пророков, которые увещевают нас на протяжении поколений, чтобы утвердить эту основу и укрепить ее. Пророчество служили лекарством и снадобьем для всех разбитых и сокрушенных сердец, укрепляли ослабленные руки и согбенные колени. Наши учителя писали обильные слова утешения, приводили доказательства из слов пророков и мудрецов, чтобы укрепить веру в приход Мессии, много занимались опровержением слов христиан, склонявших слова пророков в сторону своей тщетной веры.


Особенно постарался великий учитель Израиля объяснить эту основу. Он видел то разрушение и отвержение Торы, к которому привело отрицание этой основы, в то, что сын Давида есть наш Избавитель: «Ибо Машиах избавит Израиль, спасет их, соберет рассеяние их и укрепит их соблюдение заповедей», а они отреклись от веры в нашего Машиаха и пошли за своим Лжемессией, ставшим для них камнем преткновения и причиной «убийства Израиля мечом и рассеяния остатка их, унижения их, подмены Торы, и склонил большую часть мира к служению иному божеству, нежели истинный Бог».


Рамбам установил, что вера в приход Машиаха сына Давида, является основой веры, и любой отрицающий ее равен отрицающему другие основы.


Есть среди наших учителей те, кто не согласились с ним в этом вопросе, и хотя они, безусловно, считают, что каждый сын народа Израиля обязан верить в это, тем не менее, они полагают, что это не является основой веры. В этой главе мы займемся этим вопросом.


Слова Рамбана


«И знай, что даже если мы согласимся в сердце нашем, что за преступления наши и грехи отцов наших утратили мы все утешения, и что это изгнание будет длиться постоянно без конца и края, и даже если скажем, что возжелал Бог истязать нас в этом мире игом царств, для какой-либо цели или без нее, все это не навредит нам в смысле основы Торы. Ибо конец награды нашей состоит не в днях Мессии и поедании плодов той земли, омовении в термах Тверии, и тому подобных наслаждениях, также и жертвы, и служение в Храме не есть предел нашего желания, но воздаяние наше и взор наш направлен на будущий мир, на наслаждение души тем, что называется Ган Эден, и на спасение от наказаний Геинома».


Эти слова принадлежат Рамбану в «книге Избавления». По его мнению, пока человек не отверг надзор Творца и наказание, и награду, предстоящую ему в мире душ, и воскресение мертвых, хотя он и не верит в обетования спасения в этом мире — это дни Мессии, — нет в этом разрушения Торы и отвержения основы веры. Далее мы приведем слова Рамбана относительно высоты веры в предстоящее избавление, ее ценность и значение. Но несмотря на всю ценность совершенства этого исправления, Рамбан не считает ее основой веры, как он об этом сказал.


Но он заканчивает там свои слова так: «Однако, наши мудрецы полагают, что тот, кто отрицает начало этого воздаяния, то есть, дни Мессии, отрицает Тору и нет у него доли в будущем мире. Потому что к этой мысли привело его именно отрицание воздаяния за исполнение слов нашей Торы, он умалишенный, который спорит с явными стихами Писания, и называется апикоросом в словах наших мудрецов».


Если так, то в отношении алахи, Рамбан признает правоту мнения, что вера в приход Мессии является основой веры.
Знание веры 98. Рамбан о цели Избавления
Автор книги «Икарим»


Автор «Икарим» считает, что вера в приход Мессии не является основой веры:


«Вера в приход Мессии обязует каждого следующего Торе верить в нее… Ибо в Торе сказано открыто об обязанности верить словам пророка, как сказано: “Его слушайте” (Дварим 18), и пророки говорили о приходе Мессии. Таким образом, понятно, что всякий, кто не верит в приход Мессии, отрицает слова пророков и преступает заповедь “делай”, но тем не менее, вера в приход Мессии не является основой, из-за которой, если человек ее не исповедует, вся Тора может упасть» (Речь 4, гл. 42).


Он объясняет там так же, как и Рамбан, что вера в награду и наказание относится к основам Торы: «Ибо вера в воздаяние необходима любому последователю божественной Торы, и отрицающий ее — отрицает основу. Тот же, кто верит, что награда предназначена лишь душам и в будущем мире, или в то, что награда материальна и в эпоху воскресения, даже, если он не верит в воздаяние в этом мире, не является отрицающим основу, потому что он верит в принцип воздаяния как таковой, хотя и оспаривает один из видов воздаяния. Знай, что среди мудрецов есть те, кто говорит: “Нет награды за заповеди в этом мире” (Бавли Кидушин 81а, 39б, Хулин 143а), и они верят, что главное воздаяние — в будущем мире. И так сказали они: “Чтобы хорошо тебе было — в мире, который полностью хорош, и чтобы продлились дни твои — в мире, который полностью долог”. И потому мы говорим, что вера в приход Мессии не относится к основам, чтобы отрицающий ее назывался отрицающим основу, но это истинная вера, которая является необходимой для каждого последователя Торы Моше» (там же).


И приводит в доказательство своих слов: «Вот, мудрецы спорят относительно пророчеств, указывающих на него. Ведь в числе мудрецов Талмуда есть те, кто понял, что все пророчества, содержащиеся в словах пророков относительно Мессии, были уже исполнены в прошлом, и некоторые из них даже сказали, что все они исполнились в дни Хизкиягу, царя Иудеи. Так сказал рабби Илель: “Нет Мессии у Израиля, ибо они уже получили его во дни Хизкиягу, царя Иудеи” (Бавли, Санэдрин 98а)» (там же).


Рабби Илель


«Рабби Илель говорит: нет Мессии у Израиля, ибо они уже получили его во дни царя Хизкиягу. Сказал рав Йосэф: да простит рабби Илелю Господин его! Когда жил Хизкиягу? В дни Первого Храма. А ведь пророк Захария пророчествует в дни Второго Храма, говоря: “Веселись весьма, дщерь Циона, ликуй, дщерь Иерусалима, вот царь твой грядет к тебе, праведный и спасаемый он, смиренный и восседающий на осле, и на осленке, сыне ослиц”» (Санэдрин 99а).


В этом разделе автор «Икарим» исследовал этот вопрос с разных сторон, и вывод, к которому он пришел там, заключается в том, что, по мнению рабби Илеля, все пророчества, говорящие об Избавлении и собрании Израиля, следует толковать про царя Хизкиягу, и даже про Зрубавеля и Эзру. И если так, то из Писания не следует с необходимостью, что настанет будущее Избавление.


Раши там объясняет, что слова рабби Илеля касаются лишь вопроса, будет ли Избавления посредством Мессии, ибо Илель полагает, что «Святой, благословен Он, будет царствовать Сам и избавит их Сам», но совершенно определенно, что Илель не отрицал будущее Избавление. Так объяснил и Хатам Софер, и написал там, что и в этом вопросе также практический закон не установлен по мнению рабби Илеля, и тот, кто придерживается таких взглядов после того, как закон принят согласно мнению мудрецов, является отрицающим основу.


Абарбанэль остро полемизирует с автором «Икарим», и в своей книге «Рош Амана» объясняет, что смысл слов рабби Илеля в том, что Машиах не явится раньше срока «Беита», т.е. определенного изначально, конечного времени Избавления, т.к. народ Израиля уже получил награду за все свои заслуги в дни царя Хизкиягу, а коли так, не удостоятся ускоренного срока, называемого «Ахишена». И в этом также спорят мудрецы с рабби Илелем, и закон установлен не по его мнению.


А в своей книге «Йешуот Мешихо» он объясняет слова рабби Илеля так, как его объяснили наши учителя, слова которых мы привели выше, и приводит там десять целей прихода Мессии, первая цель: избавление посредством царя, происходящего из потомков Давида, и эта цель, по мнению рабби Илеля, была достигнута посредством царя Хизкиягу. Но остальные цели Избавления, собрание рассеяния и т.д. будут выполнены самим Творцом. Таковы слова наших учителей об этом споре.


Как мы привели выше, хотя Рамбан полагает, со своей стороны, что вера в Избавление не относится к основам Торы, он превозносит эту веру, о которой говорили все пророки Израиля. Приведем его слова.


Слова Рамбана о цели Избавления


Он объясняет там, что наша вера в приход Машиаха является «очевидной истиной для принимающих Тору и пророков, и мы свидетельствуем о ней… и затыкаем рот апикоросам доказательствами из нее, и радуемся ее словам, ибо ждем этого, питая надежду удостоиться близости к Богу, будучи в храме Его с Его священниками и пророками, с тем, что будет в нас от чистоты и святости, пребывая в Земле избранной и наслаждаясь Шхиной, пребывающей среди нас, гораздо более, чем мы можем достичь сегодня, пребывая в изгнании среди народов, совращающих нас в грех, с тем, что есть в нас от нечистоты и мерзости, ибо тогда, в дни Мессии будет уничтожено злое начало, ибо мы постигнем Истину, как она есть, а, возможно, и по другой причине, тайна которой более глубока, чем то, о чем я сказал.


Это главная причина нашего стремления и вожделения дней Мессии, в добавление к тому, что увеличивает наше стремление и вожделение тех дней в Торе, которая объясняет нам, что когда мы грешим, то пребываем в изгнании для мучения нашего, а если служим достойно, то вновь будет Бог благоволить нам, как благоволил отцам нашим, и более сего.


Не оттого, что мы сомневаемся по поводу чуждых верований, истинны ли они, как полагают некоторые лишенные ума из нашего народа, но потому, что наша душа страстная душа стремится к тем дням также и потому, что желает показать спорящим с ней, то есть, ее дурным соседям, людям чуждой веры, что ветер они посеяли и бурю пожнут, и такова природа человека — стремиться превзойти своих противников в споре, показать, что истина с ним. И в этом желании заключена для нас также и большая заповедь, что мы желаем освятить Имя Творца на глазах у язычников».


Вера в приход Мессии является главной надеждой общины Израиля. Время, когда не будет злого начала, но будут прилеплены к Торе и к исполнению ее заповедей в совершенстве. Время, когда будет пребывать Шхина в Израиле, и прилепление к Творцу будет без преград. Также и в благих телесных обетованиях состоит надежда Израиля, после столь длительного изгнания и многочисленных бед, и страданий.


Также и в том состоит стремление Израиля, чтобы освятить Имя Благословенного на глазах у народов, и к тому же есть в этом победа над народами мира, ведь это покажет, что наша вера, ради которой мы претерпели столько страданий, истинна, а они наследовали ложь, как это объясняет Рамбан в своих словах.
Знание веры 99. Исправление народа Израиля и утверждение закона в его полноте
Слова Рамбана


Приведем здесь слова Рамбана, на которые он намекает, говоря о высшей тайне этой идеи: «И смысл слов “и Я буду ходить среди вас” — что Мое управление вами будет явным, подобно царю, который ходит по своему лагерю, снабжая его всем необходимым, и таков обычай слов завета в их простом значении, и это истина, и так поступит Он с ними, без сомнения, и не упомянуло здесь Писание награду вечного бытия душ в мире душ и в будущем мире после воскресения, ибо их вечное бытие необходимо следует из природы творения, как я объяснил, говоря о наказании “карет”, которое состоит в уничтожении тех, кто его заслужил, а остальные пребудут вечно, как следует из принципа их сотворения.


Но согласно истинному пути, эти благословения суть небесные благословения в высших мирах, как я объяснил, говоря о стихах “и положу Я мир на земле”, “и не презрит вас душа Моя”, и также “и буду Я ходить среди вас”, которые намекают на то, что наши учителя назвали “Шхина” (“присутствие Бога”), как сказано “и положу обитель Мою посреди вас”, и говорят они: “Шхина пребывает в Израиле” (Менахот 86б), и так сказали в мидраше Брейшит Раба: “основное присутствие Бога было в нижних мирах” (19:13). И здесь говорится о Ган Эдене и будущем мире для знающих Бога, и полнота этих благословений будет лишь когда весь Израиль станет творить волю Отца их, и здание неба и земли пребудет в полноте своего бытия, и в Торе нет более совершенных благословений, которые суть слова Завета, и условия между Святым, благословен Он, и нами.


И знай, что никогда не был удостоен Израиль этих благословений в полноте, ни в множестве своем, ни отдельные люди из него, ибо их заслуги не достигали их, как сказали мудрецы про Давида: “(он копьем своим поразил) восемьсот врагов, и сожалел о двухстах, вышел голос с небес и сказал ему лишь про Урию Хеттеянина” (Моэд Катан 16б), и потому ты находишь у наших мудрецов, что они относят эти стихи к будущим временам, “учит Писание, что ребенок из Израиля в будущем протянет руку свою…” (Торат Коаним 2:2), “в будущем Всевышний будет гулять с праведниками” (там же 3:3), и этого никогда не происходило, но произойдет с нами в дни совершенства» (Рамбан, комментарий на гл. Вайикра 26:12).


Главной целью прихода Мессии является пребывание Шхины в Израиле. В этом исправление мира, и в этом изначальная цель творения: Шхина в нижних мирах. Единение Бога с человеком, находящимся здесь, в материальном мире, и единственность Бога в этом мире. «И здание неба и земли в полноте своего бытия», это предел исправления: раскрытие единства Бога на земле, исцеленной от греха — от изъяна, соответствующей своему корню, способной полностью соединиться с небесами. «И здание неба и земли» — это структура управления творением, находящаяся в положенном ей состоянии, когда высшие миры способны излить свое благословение на низшие без всякой помехи: Шхина пребывает в нижних мирах.


И есть в этом тайна, ибо пребывание Шхины Бога в нижних мирах служит Всевышнему, как поясняет Рамбан: «Но сказал рабби Авраам: ибо, сказал Господь, Я лишь затем вывел их из земли Египетской, чтобы пребывать среди них, и об этом сказано: “Будете служить Богу на этой горе” (Шмот 3:12), и хорошо он истолковал. Но если так, то есть в этом великая тайна, ибо, согласно простому пониманию, пребывание Шхины в Израиле служит людям, а не Всевышнему, однако (и это та тайна, на которую намекает рабби Авраам), это подобно словам Писания: “Израиль, которым буду славен Я” (Йешаягу 49:3) и сказанному Йеошуа: “И что сделаешь Ты ради Имени Твоего великого?” (Йеошуа 7:9), и подобных стихов есть множество: “…возжелал для трона Своего” (Теилим 132:13), “… здесь воссяду Я, ибо возжелал его” (там 14), и написано: “… и вспомню Я землю” (Вайикра 26:42)» (комментарий на Шмот 29:46).


Как мы объяснили, основы веры, именно в том виде, как их изложил Рамбам, были приняты как практический закон в Израиле. Мы собираемся разъяснить эту основу веры.


Основа веры


«И эта вещь является великой основой среди основ веры Израиля, а именно, что невозможно, чтобы не восстал из семени царя Шломо муж, который соберет рассеяние наше, и отведет наш позор и изгнание, и раскроет истинную Тору, и уничтожит всякого, преступающего его слово. Как и обещал нам Святой, благословен Он, в Своей Торе: “Вижу его, но не теперь, замечаю, но не близко, взошла звезда от Яакова, и восстал жезл от Израиля, и разгромил края Моава, и поразил всех сынов Шета, и был Эдом добычей, Сеир врагов его, и Израиль обретает успех…”


И также обещал нам Творец через пророков Своих, что мы не погибнем и что Он не уничтожит нас, и что не престанем мы никогда быть благочестивым народом. И как невозможно прекращение существования Святого, благословен Он, так же невозможно нам быть уничтоженными и исчезнуть из мира. Ибо так сказал Он: “Я Господь не изменился, и вы, сыны Яакова, не исчезли” (Малахи 3:6). И также возвестил нам и укрепил нас Благословенный в том, что невозможно Ему возгнушаться нами как одним целым, и хотя бы мы гневили Его и преступали Его заповеди. Ибо так написано: “Так сказал Господь: если небо может быть измерено вверху, и основания земли исследованы внизу, то и Я отвергну все племя Израилево за все то, что они делали, говорит Господь” (Йирмеягу 31:37). И эту же самую идею сообщил Он нам в Торе через Моше Рабейну, ибо так написано: “и тогда как они будут в земле врагов их, Я не презрю их и не возгнушаюсь ими до того, чтоб истребить их, чтоб разрушить завет Мой с ними, ибо Я Господь, Бог их”(Вайикра 26:44)».


Удивительны и возвышенны слова Рамбама о том, что Творец образно связал вечное существование народа Израиля со Своим собственным существованием. Это величайшее из обетований Избавления. Не отменит Он Свой завет с нами: «И эту же самую идею сообщил Он нам в Торе через Моше Рабейну, ибо так написано: “и тогда как они будут в земле врагов их, Я не презрю их и не возгнушаюсь ими до того, чтоб истребить их, чтоб разрушить завет Мой с ними, ибо Я Господь, Бог их” (Вайикра 26:44)».


И Завет этот, как объяснил Рамбан, касается пребывания Его Шхины среди нас: «Но, согласно истинному пути, эти благословения суть благословения небес и высших миров, как я говорил про стихи “И положу Я мир на земле”, “И не презреет вас душа Моя”, “И буду ходить среди вас”, здесь намекает Писание на то, что наши мудрецы называют Шхина (присутствие Всевышнего), как написано: “И положу обиталище Мое (мишкани) среди вас”, и сказали: “Шхина пребывает в Израиле” (Менахот 86б), и сказали еще в мидраше Брешит Раба: “Основное пребывание Шхины было в низших мирах” (19:13). Итак, здесь говорится о Ган Эдене и о будущем мире для знающих Его, и эти благословения в полноте будут лишь тогда, когда станет весь Израиль исполнять волю Отца своего, и здание небес и земли пребывает в совершенстве, и нет в Торе более совершенных благословений, чем эти, ибо они суть слова Завета и условия между Святым, благословен Он, и нами».


Таким образом мы погружаемся вглубь темы, из которой мы узнаем, что возможность исправления творения, раскрытия царства и единственности Творца в низших мирах, существует лишь через избавление Израиля, которое придет через приход Машиаха.


Но вначале поговорим о вещах в их простоте.


Исправление народа Израиля и утверждение закона в его полноте


«Царь Машиах восстанет, чтобы вернуть царство Давида в прежнее состояние, к прежней власти, и он отстроит Храм и соберет рассеяние Израиля и вернутся все законы в его дни к прежнему исполнению: будут приносить жертвы и соблюдают седьмой год и юбилейный год в соответствии со всеми их законами, как заповедано в Торе.


И если восстанет царь из дома Давида, изучающий Тору и исполняющий заповеди, подобно отцу своему Давиду, согласно Письменной и Устной Торе, и заставит весь Израиль следовать ей и укреплять ее соблюдение, и станет вести войны Всевышнего, то мы предполагаем, что он Мессия. Если он сделал так и преуспел, и отстроил Храм в положенном месте, и собрал рассеяние Израиля, то он в точности Мессия» (Рамбам, законы о царях, гл. 11:12).


«И потому возжелал весь Израиль, его пророки и мудрецы, дней Мессии, чтобы обрести покой от царств, которые не позволяют им заниматься Торой и заповедями как должно, и обретут отдохновение, и приумножат мудрость, чтобы удостоиться жизни в будущем мире, ибо в те дни приумножится знание, мудрость и истина, как сказано: “И наполнится земля знанием Господа” и сказано: “И не станет учить муж брата своего, и человек ближнего своего”, и сказано: “И заберу сердце каменное из плоти вашей”, ибо царь тот, который восстанет от семени Давида, мудрецом будет большим, чем Шломо, и пророком великим, близким к Моше Рабейну, и потому станет учить весь народ и укажет им путь Господа, и все языки придут, услышав о нем, как сказано: “И будет в конце дней, верно будет стоять гора храма Господня в вершине гор”» (Рамбам, законы о покаянии 9:2).


Если так, то предназначение Мессии в избавлении Израиля очевидно, и оно заключается не только в сбрасывании ярма народов и выведения евреев из изгнания, но и его приведению к совершенству. Совершенство, в котором он будет в состоянии исполнять Тору в полноте, царство будет возвращено дому Давида, Храм будет отстроен, и народ Израиля сможет заниматься Торой и исполнять все ее заповеди, поднимаясь в духовности без препятствий. И вновь будем мы «благочестивым народом».


Объясняет Рамбам, что тремя вещами заверил нас Творец, что мы вечно будем угодным Ему народом: Его великим именем, порядком мироздания и Торой:


«И как невозомжно, чтобы прекратилось существование Святого, благословен Он, так невозможно нам погибнуть и исчезнуть из мира. Ибо так сказано: “Я Господь не изменилися, и вы дети Яакова не были истреблены” (Малахи 3:6). И также возвестил Он нам и укрепил нас, Благословенно имя Его, что невозможно для Него презреть нас всех как целое, и хотя будем гневить Его и преступать Его заповеди. Ибо так написано: “Так сказал Господь: если будут измерены небеса наверху и исследованы основания земли внизу, то и Я возгнушаюсь всем семенем Израиля за все, что сделали они, сказал Господь” (Йирмеягу 31:37). И в том же смысле обещал нам в Торе через Моше Рабейну, ибо так сказано: “И еще то, что когда будут они в стране врагов своих, Я не стану презирать их и не возгнушаюсь ими, чтобы истребить их и разрушить завет Мой с ними, ибо Я — Господь Бог их”» (Рамбам, выше).


Эти высокие вещи учат нас, что сохранность Израиля как народа является основой, обеспечивающей исполнение воли Творца в мироздании, существование самого мироздания и исполнение обетований Торы.
Знание веры 100. Исправление всех народов
Исправление всех народов


«И будет в конце дней, верно будет стоять гора храма Господня в вершине гор, и превознесется над холмами, и притекут к ней все народы» (Йешая 2:9). «Не будут совершать зло и разрушение на всей горе Моей, ибо наполнится земля знанием Господа, как воды наполняют море» (там 11:9). «И будет каждое новомесячье и каждую субботу приходить всякая плоть поклониться Мне, сказал Господь» (там 66:23).


«Ибо тогда обращусь Я к народам языком ясным, чтобы все взывали к имени Господню, служа ему единым плечом» (Цфанья 3:9).


«Так сказал Господь Цваот, в те дни, когда схватят по десять человек из всех народов и ухватятся за полу мужа иудейского, говоря: с вами пойдем мы, ибо слышали мы, что с вами Бог» (Зхарья 8:23). «И будет, те, что останутся из всех народов, приходящих в Иерусалим, и поднимутся из года в год, чтобы поклониться царю Господу Цваот, и праздновать праздник Суккот» (там 14:16).


Приход Мессии является возвещением не только народу Израиля, ведь все человечество должно признать царство Благословенного. Как об этом ясно сказал пророк: «И будет Господь царем всей земли, в тот день будет Господь один и имя Его одно» (Зхарья 14:9).


Чтобы подготовить народы принять раскрытие царства, которое возвестит Мессия, необходимо было распространить основы веры среди народов, в особенности, ту основу, которая говорит о приходе Мессии. Без этого, они были бы подобны скоту, не способному знать что-либо вообще. И так объясняет Рамбан слова Рамбама о том скрытом замысле Творца в явлениях ложных Мессий, о которых говорят народы мира.


«И не заблуждайтесь относительно народов, думая, что они также унаследовали Тору. Те, что близко к центру цивилизации, как христиане и мусульмане, ибо они переписали себе Тору и изучали ее, и когда возымел власть Рим в его границах, то переняли у них Тору и сделали законы и порядки, схожие с ней, но люди, живущие по окраинам мира, которые не изучали Тору и не видели Израиль и его обычаи, не слышали о нем из-за далекого расстояния между ними, совершенно подобны скоту, и о них говорит Писание: “острова далекие, которые не слышали обо Мне и не видели славы Моей”, и народы изначально говорили так, как сказано: “И кто народ великий, у которого законы и порядки справедливые, как вся Тора эта. Вот, мы видим, что не было в то время народа и племени в мире, у которых были бы столь благие и честные порядки государственного устройства, как у Израиля, и это смысл слова “мишпатим” (“порядки”), и тем более “хуким” (“законы”), которые суть заповеди, высеченные (“хакукот”) в камнях мироздания”.


И потому сказал рав Моше (Рамбам), да будет благословенна память его: “Все эти истории про Йешу а-Ноцри и того измаильтянина, восставшего после него, смысл всех их — проложить путь царю Машиаху! Каким образом? Вот, уже наполнился весь мир рассказами о Месси и словами Торы, и достигли эти слова далеких островов и многочисленных народов, необрезанных сердцем, и они рассуждают и спорят об этих вещах и о заповедях Торы, одни говорят: есть в этих словах тайный смысл, и не следует их понимать буквально, и уже пришел Мессия, о котором говорили пророки, но когда восстанет царь Машиах, преуспеет, превознесется и возвеличится, то немедленно они все раскаются и познают, что ложь унаследовали отцы их, и что предсказатели их и отцы их ввели их в заблуждение”» (Рамбан, Речь «Тора тмима»).


Искоренение зла


«Ибо в те дни приумножится знание, мудрость и истина, как сказано: “Ибо наполнится земля знанием Господа…”, и сказано: “И не станут учить муж брата своего и человек ближнего своего”, и сказано: “И заберу Я сердце каменное из плоти вашей”» (Рамбам, законы о покаянии 9:2). Это основное обетование о днях Мессии, о мире, который полностью благ, без какого-либо зла, без злого начала.


«“И будет Господь царем всей земли, в тот день будет Господь один и имя Его одно” — разве сегодня Он не один?! Сказал рабби Аха бар Ханина: не подобен этот мир будущему миру! В этом мире за хорошие вести говорят: благословен благой и творящий благое, а за дурные вести говорят: благословен Судия праведный. В будущем мире за все будут говорить: благословен благой и творящий благое» (Бавли, Псахим 50а).


Это то время, когда раскроется единство Творца, что нет и никогда не было никого, кроме Него, и что власть Его единственна и совершенна, и даже зло, порождение принципа суда, имеет своим предназначением лишь предельное благо: «“И имя Его одно” — что значит “одно” А разве сейчас имя Его не одно? Сказал рав Нахман бар Ицхак: не подобен этот мир будущему миру! В этом мире имя Бога пишется буквами Йуд и hЭй, а читается как Алеф-Далет, но в будущем мире пишется Йуд и hЭй и читается Йуд и hЭй» (там же).


Тогда творение достигнет своего совершенства: раскрытие славы царства и единства Творца и наслаждение созерцанием Бога в этом совершенном благе.
Знание веры Знание веры 101. Раскрытие единства возможно лишь через царство Израиля
Раскрытие единства возможно лишь через царство Израиля


Рамхаль определяет тех, кто утверждает, что Господь поменял Израиль на них, как отрицающих единство Творца: «Четвертое мнение есть воззрение народов земли, утверждающих, что Израиль согрешил, нет ему более спасения от Бога, да не будет, и называют Израиль “презренным серебром”. Ибо Святой, благословен Он, избрал их и дал им свободу выбора быть праведниками или грешниками, а они в злодействе своем избрали зло, и лишили, если можно так говорить, Благословенного возможности продолжать совершать для них благо, как сказано: “Ты отверг Твердыню, породившую тебя” (Дварим 32:18), и пришлось Ему оставить их и поменять на другой народ, да не будет, ибо спасти их более невозможно. И долгота изгнания указывает на это, как кажется на первый взгляд, и заставляет трепетать сердца, неокрепшие в истинной вере» (Даат Твунот 36).


Они считаются отрицающими единство Бога, потому что нет никакой возможности для раскрытия единства Творца, если не посредством Израиля — единого народа: «И следует тебе знать, что Господь, благословен Он — Один, и свет Его явен лишь в том, что есть одно, и вот Израиль, хотя, как отдельных людей, их много, называются одним народом, и достойны они того, чтобы явлен был на них свет Бога, народы же являются многими и совершенно разрозненными, и они не исправлены в единстве, и находятся в совершенном отдалении от исправления, и нет для них иного исправления, кроме того, чтобы подчиниться Израилю, и тогда, хотя сами по себе они находятся в аспекте множественности, но в отношении Израиля они станут быть связанными воедино и снова вернутся в аспект единства, и тогда они станут достойны принять немного света от единства Творца, и об этом говорит Писание: “И сделаются одной связкой”, то есть, подобно ветвям и многим полотнам, соединяющимся воедино в связке, и хотя сейчас превозмогает в них каменное сердце, и склоняются все они к нечистоте и отступают от святости Бога, но тогда, в будущем, будут они исправлены, получат исправленное сердце, и будут думать лишь о том, чтобы исполнять волю Творца, и об этом сказано: “Исполнять волю Твою всем сердцем”» (Рамхаль, Маамар а-Хохма).


Исправление мира связано с совершенством Израиля, а потому невозможно, чтобы Бог не избавил их, несмотря на их грехи: «И к мощи единства Его власти относится и то, что нет у Него никакой вынужденности и необходимости, но все порядки и законы, установленные Им — все зависят от Его воли, но Он никоим образом не понуждаем ими. Так, когда Он желает, то подчиняет свою Волю, если можем так говорить, человеческим поступкам, как мы учили (Авот 3:19): “И все следует большинству дел”. А когда Он желает, то не взирает на дела вообще, и оказывает благо тому, кому захочет, и как Он сказал Моше Рабейну, да пребудет он в мире: “И помилую Я того, кого помилую” — хотя он и не достоин» (Брахот 7а). И уже сказано: «Если согрешил ты, что будет Ему, и если преумножатся преступления твои, что сделаешь Ему?» (Иов 35:6), и про то время сказано: «Будут искать грех Израиля, но нет его — ибо прощу Я тем, кого оставлю» (Йирмеягу 50:20), и еще сказано: «Ради Себя, ради Себя сделаю Мне — ибо какое поругание…» (Йешаягу 48:11), «Я, Я это, стираю грехи твои ради Себя, и грехи твои не вспомню» (там же 43:25). И также сказано: «И сотру Я грех той земли за один день» (Зхарья 3:9). Это утешение нам в скудости нашей, ибо Он не вспоминает нам дел наших и не наших заслуг ожидает, или из-за ущербности дел наших поменяет нас на других, да не будет, но ради клятвы, которую дал праотцам нашим, и завета, который заключил. Итак, даже если не будет заслуги у Израиля — когда придет назначенное время, день, который скрыт в Его сердце, то Он избавит нас в любом случае, без всякого сомнения, ибо Он владыка всего, и может сделать так, как Он пожелает» (Даат Твунот, там).


И мы уже приводили, что так установил Рамбам: «И уже обещал нам Творец через своих пророков, что мы не погибнем и Он не истребит нас, и не перестанем мы быть благочестивым народом. И как невозможно, чтобы прекратилось существование Творца, так невозможно, чтобы мы погибли и исчезли из мира. Ибо так сказано: “Я Господь не изменился, и вы, дети Яакова не были истреблены”. И также возвестил Он нам и укрепил нас, благословенно имя Его, что невозможно Ему возгнушаться нами как целым народом, и хотя станем гневить Его и преступать Его заповеди. Ибо так написано: “Так сказал Господь: если могут быть измерены небеса наверху и исследованы основания земли внизу, то и Я возгнушаюсь всем семенем Израиля за все, что сделали они, сказал Господь”. И в том же смысле дал Он нам обетование в Торе через Моше Рабейну, да пребудет он в мире, ибо так написано: “И еще то, что когда будут они в стране врагов их, не презрю их и не возгнушаюсь Я ими до того, чтобы истребить их, расторгнуть Завет Мой с ними, ибо Я Господь Бог их”» (Рамбам, Послание в Йемен).


«Итак, избранные из рода человеческого — это народ Израиля, люди, предназначенные для единения с Творцом, и подобает им быть украшенными короной великой святости, и будет Шхина Всевышнего обитать на них и прилепляться к ним, чтобы они достигли с ее помощью совершенства, и тогда удостоятся они истинного блага.


И следует тебе знать, что, хотя истинное благо приобретается каждым человеком в отдельности, сообразно с делами его, однако, все творение в целом только тогда лишь приобретает совершенство, когда приведен в порядок будет весь избранный народ, как должно быть, и приобретет совершенство во всех своих достоинствах, и Шхина прилепится к ней, и затем мир придет к совершенному состоянию, и каждый отдельный человек удостоится того, чего достиг своими делами.


Однако же, все это не было еще достигнуто от начала творения и до сего дня, ибо немедленно после того, как Адам был создан, он согрешил, а затем, когда начали праотцы и продолжили их сыновья становиться избранным народом, все равно никогда это не было по-настоящему завершено из-за многих грехов, отталкивающих их назад от истинного исправления, и выходит, что, как бы то ни было, необходимо достичь того, чтобы народ пребывал в совершенстве во всех условиях, необходимых для этого, и все мироздание целиком приобрело совершенство, и тогда весь мир прочно пребудет в исправленном состоянии, где праведники укрепятся в своем вечном наслаждении, и каждый из них получит то наслаждение, которого достиг своими делами» (Рамхаль, Маамар а-Икарим).


Дни Мессии суть подготовка к будущему миру — цели творения.


«И вот, шесть тысяч лет — срок, который определила высшая мудрость для служения людей и их стараниями в достижении совершенства, а затем мир будет обновлен и приобретет иную форму, необходимую для того, что будет происходить в нем далее, то есть, вечное наслаждение для тех, кто удостоится его, и до того, как закончатся эти шесть тысяч лет, необходимо, чтобы избранный народ пребывал в состоянии совершенства, чтобы это положение смогло затем перейти в вечность, и это то, что было обетовано нам, что так обязательно произойдет, и посредником для этого выступит один человек из рода Давида, которого изберет для этого Владыка, благословен Он, и поможет ему преуспеть в этом, и это царь Машиах. И вот, в его время и с его помощью будет исправлен Израиль великим исправлением, а вслед за ним и весь мир, в котором благо увеличится во всех аспектах, а зло отступит совершенно, как в том, что касается души, так и в том, что касается тела, то есть, каменное сердце станет сердцем из плоти, то есть, в людях окрепнет стремление ко благу, но так, что они совершенно не будут влечься к материальности, но постоянно будут стремиться к служению и Торе и в этом укрепляться, а сообразно с этим приумножится покой и достаток, и не будет никакого вреда и ущерба, и это то, что обетовано через пророков: “Не будут делать зла и наносить вред на всей святой горе Моей…”, и в мире не будет более безумия, но все сердца будут полны мудрости, и святой дух будет изливаться на всякую плоть так, что все удостоятся его без всякого труда, и об этом сказал пророк: “Изолью дух Мой на всякую плоть”. Итак, возрадуются и возвеселятся от обилия блага, будучи в единении с Творцом, благословен Он, служа Ему совершенным служением, и таким образом будут подниматься все выше и выше, пока не достигнут того, что нужно им достичь для того, чтобы перейти в вечное состояние в обновленном мире» (там же).


И это слова Рамбама: «Не затем стремились мудрецы и пророки к дням Мессии, чтобы властвовать над всем миром, и не для того, чтобы повелевать язычниками, и не для того, чтобы восхваляли их народы, и не для того, чтобы есть, пить и веселиться, но для того, чтобы быть свободными для занятия Торой и мудростью ее, и не будет им притеснений и помех, чтобы удостоиться им жизни в будущем мире» (законы о царях, гл. 12).


После раскрытия и ясности этой идеи, нам понятно, почему приход Мессии является основой веры.
Знание веры 102. Изгнание и четвертое царство
В этой главе мы разберем цель изгнания и сущность четвертого изгнания. И вкратце поговорим, ибо мы обычно не разбираем подробно выдержки из мидрашей и сказаний, но коснемся основных вещей.


Изгнание


Базовое понимание идеи изгнания заключается в том, что оно происходит в качестве наказания за грех, и является искуплением и исправлением греха, изгнание — есть отход от привычного мира-порядка, когда каждый народ пребывает на своем месте. Однако внутри этого процесса сокрыты глубинные пласты, которые нам предстоит рассмотреть.


Также как сила зла сотворена ради обеспечения идеи свободного выбора, чтобы посредством его человек мог исправить себя, и обнаружить скрытые в нем силы таким образом приобретая свою полноту, также и изгнание — его идея была сотворена в 6 дней творения для этой цели: «Рабии Шимон» объяснял эти стихи про изгнания: «земля же была пуста» — это вавилонское изгнание… «И безвидна» — это мидийское изгнание… «и тьма» — это греческое изгнание… «над бездной» — это изгнание в злодейское царство» (Брейшит Раба 2:4)


Также как идея зла заложена в материи, так и идея изгнания. Это суть препятствия приобретения человеческого совершенства: «закваска в тесте и иго Царств» (Брахот 17а).


Изгнание свидетельствует об изъяне в народе Израиля, каждое изгнание имеет свой характер. Согрешивший Израиль приобрел изъян (ведь как известно, грех есть изъян) в определенном аспекте, и ему надлежит быть изгнанным в тот народ, к характеру которого относится корень этой силы зла, и там они должны очиститься: «У любого народа из народов мира есть определенная тьма, 70 народов соответствуют 70 силам души, телом же Израиль похож на народы, как видит плотское око, из этого проистекает также и власть этой тьмы над ними, как это видится внешне. И в этом смысл изгнания — выявить что на самом деле это не так» (Рабби Цадок а — Коэн, Рэсисэй Лайла, 8).


Итак, хотя в открытом руководстве — руководстве суда, который виден внешне, выходит что изгнание приходит только в качестве наказания за грех, но на самом деле, корень изгнания находится в руководстве единства, и цель его: приведение народа Израиля, к его полному исправлению посредством сочетаний всех его испытаний, и выявления скрытых в Израиле сил из потенциала в действительность. «“Йосеф спустился в Египет” — об этом говорит Писание: “Идите и смотрите на свершения Бога, в трепет приводят деяния его сынов человеческих” — даже то страшное, что ты приводишь на нас, ты приводишь не на прямую… Хотел Всевышний исполнить свой приговор “знай же”, и устроил событие таким образом, что Яков возлюбил Йосефа, а братья его возненавидели его и продали» (Танхума Ваешев 4), и вдумайся в это как следует.


Изгнание Шехины


«Я спущусь с тобой в Египет, и Я выведу тебя оттуда» (Брейшит 46:4). Причина, по которой Писание упомянуло слово «Мицраим»(Египет), с буковой «hэй» на конце, и также добавила слово «ало» (выводя), буква «hэй» намекает на Шехину, и поэтому буква «hэй» присутствует как в спуске так и в поднятии, ибо «Шехина спустилась с Яковом в Египет, и она поднялась оттуда с ними — это вторая буква hэй в четырехбуквенном имени Всевышнего…И эта “hэй” пребывает с Израилем во всех изгнаниях, и об этом учили мудрецы наши: “спустились в Египет — Шехина с ними”» (РАБЕЙНУ БЕХАЕЙ там же).


С одной стороны, здесь есть великое страдание для Шехины, которая пребывает с ними в изгнании. Но с другой стороны, есть здесь и великое обетование избавления: «не сказано “и вернет”, но “и вернется”».


И пожрешь все народы (Дварим 7:16)


Целью изгнания являются приобретения: глубинные силы и высочайшие добродетели, которые раскрываются в народе Израиля, выстаивающем испытания. И об этом говорит Писание: «… и пожрешь все народы» — речь не о том, что он истребит все народы, и никого не оставит, если бы смысл был таков, то было бы написано: «и истребишь все народы», но то, что сказано «и пожрешь все народы» означает, что нет народа, у которого не было бы добродетели и совершенства, особенных для него, и сказало Писание «и пожрешь все народы» — что они унаследуют особое для них совершенство, и те займут второстепенную роль, а Израиль же приобретет то совершенство, которое было у них в мире»» (Маараль, Хидушей Агадот, Бава Батра 75 а). «Израиль же берет все доброе, что в них» (Рабби Цадок а — коэн, Рэсисэй Лайла 61)


Мы рассматриваем глубину этой темы сообразно с нашими возможностями: ибо тот злодей, который подверг праведника испытанию принял на себя роль злой силы, цель существования которой приобретение праведником своего совершенства. Праведник, который выстоял в этом очищении, и раскрыл в себе мощь своей души, и силы святости, чтобы превозмочь это испытание, удостоился стать целью существования злодея в этом смысле: «берет свою долю, и долю товарища своего».


Еще в деталях: любая сила зла берет силы своего существования исключительно из святости (ибо у зла нет собственного корня). Зло берет искру святости и склоняет ее в другую сторону тем, что облачает его в ложь и фантазию. Искра — это огненное пламя, оторвавшееся в начале своего пути. Праведник, который снимает одежды фантазии и лжи с той действительности, которая открывается ему, выявляет в себе, таким образом, корень и святую искру того испытания, которое стоит перед ним. Таким образом, эта искра святости превращается в нем в целый процесс служения и восхождения — «берет свою долю, и долю товарища своего». Поразмысли над этим, как следует.


Следует знать, что существование зла берет всю свою жизненность из той искры святости, которая предана в его руки: «все царства называются “Ашур” (Ассирия), ибо получали блаженства (меашрин) от Израиля» (Мидраш Вайикра Раба 13:5), в этом тайна: «“полная и разрушенная” — лишь разрушением Иерусалима наполнился Тир».


Исход из изгнания происходит в силу всех приобретений, которые получил в нем Израиль — таким образом исполнилось его предназначение, каждое изгнание — и его приобретение.


 




 



Знание веры 103. Испытания Веры
Испытания Веры


Рамбам объясняет, что все четыре изгнания являются испытанием народу Израиля, будет ли он твердо стоять на своей Вере. Есть царства, которые хотели принудить народ Израиля отречься от веры, есть, которые хотели его соблазнить это сделать. «Трое противников этих: группа насильников, группа предъявляющих аргументы, и группа уподобляющихся нашей вере — все они погибнут» (Рамбам, послание в Йемен). Там он устанавливает фундамент, что цель раскрытия Творца в Синайском откровении на глазах всего Израиля состоит в том, чтобы выстроить народ, способный выстоять в этих испытаниях:


«Ибо эта великая вещь, которая видна в реальности, и о которой свидетельствовал избранный из всех свидетелей, подобного которому не было раньше, и не будет впредь. И это, что весь народ целиком слышит речь Всевышнего, и видит славу его собственными глазами, и произошло это для того, чтобы вера их укрепилась, так чтобы ничто не смогло ее изменить, и вера эта достигнет нас в истине, чтобы мы стояли, и не приткнулись в те времена, когда произойдут беды или гонения на евреев, и крепкой будет рука насильника. Ибо так написано (Шмот 20:20): “Ибо для того, чтобы испытать вас пришел Бог, и чтобы был страх его на вас, чтобы вы не грешили”. То есть, что это открылось им таким образом за тем, чтобы могли они выстоять в любом испытании, которое коснется их в последствии, чтобы сердце их не дрогнуло, и они не согрешили».


Там он объясняет стихи Песни Песней, про это: «царь Шломо уподобил нас женщине красоты совершенной, в которой нет изъяна, как сказано (Песнь Песней 4:7): “вся прекрасна ты, милая моя, и нет в тебе изъяна”. И уподобил другие верования и воззрения, к которым хотят склонить её, и обратить ее в их веру, как эти нечестивые, предающиеся разврату, и соблазняющие достойных женщин, чтобы утолить ими свою мерзкую страсть. Также было нам, от тех, которые соблазняли нас и пытались обратить в свои религии, вдруг им удастся поймать нас, и мы запутаемся в путах их глупости и ветвях лжи. И затем, в своей мудрости, он повторил ответ народа, как будто он говорит всем, которые хотят соблазнить его, и показать им, что его воззрение лучше их: сможете ли вы показать мне танец Маханаим (Песнь Песен 4:1). То есть, что народ отвечает им, и говорит: покажите мне событие равное Синайскому Откровению, в котором было два лагеря (“Маханайм”) лагерь Бога, и лагерь Израиля, один напротив другого, и тогда, я послушаю вашего совета.


И эта речь соответствует притче: “вернись, вернись, Шуламит, вернись, вернись, и посмотрим на тебя, что увидите в Шуламит? Подобное танцу Маханаим”. Толкование имени Шуламит — совершенная (“шлема”) и смысл Шуламит — совершенная и благочестивая, а танец Маханаим (“два лагеря”) — радость Синайского Откровения, в котором был лагерь Израиля, как сказано (Шмот 19:17): “И вывел Моше народ на встречу Богу из лагеря. И встали они у подножья горы”. И лагерь Бога был там, как сказано (Теилим 68:18): “Колесниц Божьих тьмы, тысячи тысяч, среди них Господь на Синае, во святилище”. Узри мудрость притчи и тайну её. Ибо слово “вернись” повторено четыре раза в этом стихе, чтобы указать нам на то, что преследовать будут нас четыре раза, принуждая нас оставить веру в каждом из этих четырех царств, в последнем из которых мы живем сегодня».


Три Изгнания и четвертое


«“После этого я видел в ночном видении, и явился четвертый зверь, страшный и ужасный, еще более сильный” — это Эдом. Даниэль видел трех зверей в одну ночь, а этого в другую ночь, почему? Рабби Йоханан сказал: ибо он равновесен тем троим» (Ваикра Раба 13:5).


Объясняет Маараль, что в человеке есть три части: тело, душа, и разум. Четвертый аспект, который есть человек в целом, включает их всех. Каждое из этих трех изгнаний соответствует одной части из частей человека, а четвертое изгнание, включающее в себя все изгнания, соответствует идее человека в целом.


Страх Яакова


Наши мудрецы открывают нам, что наш праотец Яаков видел все эти видения Даниэля про четыре изгнания. О том Великом страхе, который был у него в видении о четвертом изгнании, конец которого не был раскрыт. Объясняет Маараль, что сила четвертого изгнания приходит свыше с Небес, и если бы Творец не ограничил ее власть, она разрушила бы весь мир. И следует пояснить: это царство берет всю свою силу из падения Израиля, как учили мудрецы наши: «полная и разрушенная». Это так лишь потому, что оно является полной противоположностью — стоящей напротив идеи человека, каким он должен быть в творении, предлагая иную религию вместо истинной, своего Мессию вместо сына Давида! Основывая все это на лжи: мы Израиль и с нами заключил Творец Новый Завет. В дальнейшем мы еще разберем это.


Этому четвертому царству дана власть над миром, возможность использовать его силы. В этом ее смысл: развитие цивилизации, извлечении максимума для человеческого удовольствия.


Это царство Эдома, показывающее лицо культуры нравственности и просвещения, развития цивилизации, удовлетворяющей людские потребности. Подобно свинье, протягивающей свои раздвоенные копыта, и заявляющей: я чистое животное. Но внутри ее обретается бездна зла и жестокости, именно они потопили мир в реках крови сотен тысяч евреев.


Его стремление все к большему удовлетворению своих страстей, привело к упадку его морали. Уничтожению его нравственности, испепелению ячейки семьи, со всем что с этим связано, своей страстью к власти оно разрушает мир, каждые несколько лет приводя его к состоянию тотальной войны. На вершине своей гордости от своей силы и крепости, оно вело человечество от падения к падению: от материализации Бога, изобретению новой религии, заменяющей религию Израиля, к вере в силу человека властвовать над природой, к полному отрицанию Творца. Все эти аспекты характеризуют это царство ереси.
Знание веры 104. Ступни Мессии
Эйсав — это Эдом


Как известно, четвертое изгнание есть изгнание Эдома, корень его в том споре между двумя мирами, между братьями близнецами, абсолютно похожими на первый взгляд. Этот спор дошел до той религии, которую приняли на себя сыны Эдома, утверждающей: мы Израиль с которым заключил Творец Новый Завет, и наш Бог — есть Его Мессия.


Как объясняет Рамбам пророчество Даниэля про это царство: «И уже сообщил нам Творец через Даниэля, что этому суждено произойти, и что в будущем восстанет человек и выдумает религию, которая будет похожа на религию истинную, и будет говорить великие вещи, и заявит, что спустился на него дух пророчества, и дал ему книгу, и что Творец говорил с ним, и он разговаривал с Творцом, и тому подобные вещи из его многочисленных слов. И так сказал Даниэль, говоря о восстании царя Эдома (Даниэль 7:8): “Я смотрел на рога, и вот другой малый рог поднялся среди них, и три передних рога выпали из-за него, и на роге том глаза как человеческие, и уста говорящие великое”. И всмотрись в мудрость этой притчи, и увидишь удивительное. Сказал, что видел малый рог, как он растет, и в то время как он удивлялся его длине, и тому что он свалил три рога впереди себя, увидел, что у рога того есть глаза, как глаза человека, и уста говорящие великое. То есть этот восставший выдумает религию, похожую на божественную, заявит, что он пророк, и приумножит слова свои.


И истолковал нам Даниэль, что замысел его был в том, чтобы исказить и изничтожить Тору, которая в руках наших, изменив её, ибо так сказал он: “И собрался изменить времена и закон, и будет предана в руки его до времени и времен, и половины времени”. И объяснил Творец Даниэлю, что Он погубит его после величия его и долготы его, вместе со всем, что останется от тех царств, которые ему предшествовали…» (Рамбаам, послание в Йемен).


Небесная сила этого изгнания имеет своим корнем то, что она предлагает себя в качестве замены общины Израиля: когда один падает, другой встает. И потому испугался праотец наш Яаков, когда увидел падение Израиля в последнем поколении ступней Мессии, и не видел, как это царство исчезнет. Ибо его сила — есть сила зла в своей сущности, а мы Израиль увеличиваем силу его власти своими грехами. «И конец его упомянут только в связке с покаянием» (Рамбан, речь об избавлении). Корни этого изгнания следует искать в наших грехах — изъянах, которые были в народе Израиля, и которые привели к его власти. Это изгнание, начавшись с разрушения второго храма, а точнее еще при нем, когда рассыпалось царство Хашмонаев, и воцарился дом Ирода Идумейского в Иерусалиме, с этого момента началась духовная деградация Израиля, возникла ересь, а с ней и все, что привело к разрушению храма и к исходу в то изгнание, конец которого не раскрыт.


Цель изгнания Эдома


«“И поставлю человека (Адам) вместо тебя” — читай не Адам, но Эдом» (Брахот 62б).


Ведь из этого изгнания, должна произрасти совершенная форма человека по образу Бога, и форма совершенного царства мироздания: это Машиах и царство Израиля. И ведь, как известно, к тайне управления единства, в особенности в поколении ступней Машиаха, относится то, что чем большей силой обладает тьма, тем величественнее будет раскрытие, и если в будущем должен сформироваться «Адам» Творения, это может произойти только из превращения отрицания этой формы в форму человека, это и есть изгнание Эдома. Ибо небытие есть причина бытия, исход из этого изгнания и есть приобретение человеческой формы, невозможность постичь срок конца этого изгнания проистекает из этой идеи: конец этого изгнания есть конец зла, и строительство исправленного мира. Все это превосходит постижение этого мира, в котором властвует принцип суда и дает существование злу. Сущность этого изгнания: вручение злу полноты власти, поэтому оно требует сокрытия этой идеи. «То, что ты должен знать, что срок конца, поистине, невозможно знать, не одному человеку никогда! Как сказал об этом Даниэль (Даниэль12:9): “ибо сокрыты и запечатаны слова эти до срока конца”» (Рамбам, послание в Йемен).


Ступни Мессии


Чтобы понять глубину этого изгнания, и то великое очищение, которого оно требует, мы приведем здесь, идею «ступней Мессии» — конец и силу этого изгнания, соответствующую ногам в человеческом теле. Это то время, которого страшились величайшие люди, жившие в мире.


«Прояснятся и обелятся, и очистятся многие, и злодеи будут злодействовать, и не поймут злодеи, но разумеющие поймут» (Даниэль 12:10). Еще объясняет нам, что даже те разумеющие и понимающие, которые пережили беды, выстояли в них, оставшись в вере в Бога и его пророка Моше, еще надлежит им пережить беды, тяжкие и злейшие, более первых, в которых они выстояли, так что проснется в них сомнение, и преткнутся они и станут заблуждаться, пока не разъяснится им хотя бы малое, как сказано: «И разумеющие преткнутся, чтобы очистить их, сделать ясными и убелить, до срока конца» (Рамбам, послание в Йемен).


«Также и пророки трепетали, когда помышляли о них, как сказано (Йешаяу 21:4): “блуждало сердце моё, страх обуял меня…” Также и в книге Брейшит сказал Творец: “Увы тому, кто будет в то время, которое приведет Бог”» (там же).


Из слов мудрецов выходит, что очищение в этом изгнании будет внутренним, ибо сила этого царства берется из того зла, которое примешено внутри народа Израиля, нуждающегося в очищении. Его усиление произойдет в поколении ступней Мессии накануне изгнания. Сообразно силе света, которому необходимо раскрыться, будет и величие тьмы, предшествующей ему. В речи Рабейну Хаима Виталя на Рош а —Шана объясняется, что это изгнание находится в руках самого Самаэля, и мы усиливаем его нашими грехами, и избавление из него будет лишь с исчезновением власти зла с лица земли, истреблением зла из внутренностей человека и из всего мироздания — это конец борьбы между добром и властью зла в мире, эта вещь потребует тяжкого внутреннего очищения внутри самого народа Израиля, и этого испугался Яаков в видении изгнаний, которое видел в ту ночь.


Очищение зла будет посредством покаяния, которое совершит Израиль, именно оно приведет к полному избавлению из изгнания:


«Рабби Шимон Бен Лакиш объяснял эти стихи про изгнание: “Земля же была пуста” — это изгнание в Вавилон, как сказано (Йирмеяу 4): “Видел я Землю, и она пуста, “и безвидна (боhу)” — это изгнание в Мидию (Эстер 6): “И поторопились (йавhилу) привести Амана”, “и тьма” — это изгнание под власть греков, которые затмили глаза Израиля своими указами, говоря им — напишите на роге быка, что нет у вас доли в Боге Израиля, “над бездною” — это изгнание во власти злодейского царства, которое бездонно как бездна. Как бездна эта не может быть исследована, так и эти злодеи, “и дух Божий витает” — это дух царя Машиаха, как написано (Йешаяу 11): “и почиет на нем дух Господень”. За какую заслугу он обретается, и витает? “Над водой” — в заслугу покаяния, которое подобно воде, как сказано (Эйха 2): “Излей как воду сердце твое”» (Брейшит Раба 2:4).
Знание веры 105. Пята Мессии
«В дни Машиаха наглость, хамство (по отношению к Небу и Учителям Торы) будет возрастать, — говорит Талмуд. — Понятие “уважение” исказится (будут уважать пустых людей). Урожай винограда — обильный, а вино — дорогое (пьянство возрастет необычайно). Великое государство начнет распространять идолопоклонство. К ясной мысли не будут прислушиваться. Собрание вождей превратится в сборище блуда. Людей совестливых будут презирать, и люди правды станут редкостью. Молодежь будет оскорблять пожилых людей. Пожилые люди должны будут вставать перед молодыми. Сын осыпает бранью отца, дочь воюет с матерью… Врагами человека будут члены его семьи. Образ поколения сравним с образом собаки».


Дни ступней Мессии характеризуются в особенности двумя вещами. Первая: спуск, можно даже сказать деградация духовности и нравственности в народе Израиля, вторая: многие беды поистине не постижимы, которые происходят как с отдельными людьми, так и с обществом. Оба этих фактора, вызывают отчаяние, от избавления.


Но в начале, разберем само название: «Пята Мессии».


Пята Мессии


«Ибо позорили враги твои, Господь, ибо позорили пяты Помазанника Твоего» (Теилим 89:52)


«Пяты Помазанника Твоего — концы царя Мессии, таковы слова Мишны: в поколении ступней Мессии возрастет наглость.» (Раши, там).


«Отвечает: “ибо позорили” — имеется ввиду, что есть у меня утешение в том, что я знаю, что то, что они позорили — есть пяты Помазанника Твоего, ибо через поругания явятся пяты Мессии, и в то время, когда умножатся ругательства их — это и есть знак, что придут пяты царя Машиаха, а потому, благословен Господь во век, амэн и амэн, ибо Он сохранит верность свою, и обетование его будет верным навеки» (Мальбим там же).


Здесь содержится раскрытие: деградация до пят — именно она приводит ноги Машиаха.


Нога и ступня


Ноги: это низшая часть строения человека, наиболее отдаленная от его возвышенного уровня. «Ноги — посланники тела» (Тикунэй Зоар 70). Можно сказать, что эта часть «вне тела». Таков смысл ног — выход за пределы человека во внешний мир. И поэтому, опасность греха, актуализация зла заложена в ногах, потому что именно они выходят за ограды предела святости внутри человека во внешний мир. «Храни ноги свои, и не согрешишь» (Йалкут Коэлет 571). Вдумайся в это хорошо.


Как было объяснено в другом месте, начало внедрения зла в структуру человека происходит посредством глаза. Именно там происходит соприкосновение человека с внешним миром, с грехом, как сказано: «и увидела женщина». Начало дел зла находится в ногах, потому и грешник называется «Идущим за своими глазами» (Сота 9б). В этом смысл корня греха: «мы находим в рассказе о древнем змее, что он положил глаз на то, что не полагается ему» (там же). И таков запрет, касающийся глаз: «и не шествуйте за глазами вашими». Шествие здесь — это шпионаж, шпионы шествуют и исследуют землю, это и есть шпионаж, движение человека из своего места с целью узнать, что творится во владениях другого, это опасность, которая заложена в сущности ног, выход из священной внутренности человека, из его личного пространства, в иные владения.


Нога


Повторение и действие без новой жизненности и нового желания, будто происходящее само собой, отрывается от внутреннего желания человека. Общим для ноги (рэгэль) и для привычки (hэргэль), что и в ноге та же суть: это орган, которому недостает жизненности уровня человека — это самый материальный аспект во всей его структуре. И поэтому, она отделена от остальной формы его жизни — «вне тела». Цель совершенства человека в том, что также и этот аспект ног будет исправлен.


«Так сказал Давид: не оставляй ноги мои ходить, куда они хотят, но лишь к Торе твоей весь день» (Шохер Тов, Теиилим 119). И когда была услышана молитва его: «Сказал Давид перед Святым, благословен Он: Владыка мира, я продумал пути мои»: каждый день изо дня в день я думал и говорил: в это место я пойду, в этот дом я пойду, а ноги мои приводили меня в дома молитвы, и дома учения, как сказано, и верну ноги мои «к заповедям твоим». Такова молитва всего Израиля: «чтобы Ты сделал нас привычными к Торе твоей», такова цель распространения святости человека единого с Торой на ноги, на привычку.


Ступня


Конечная, самая низшая часть ноги — это пятка. Орган, лишенный чувства осязания и жизненности, и такова природа привычки в пятке: «заповеди, на которые человек наступает своими пятками». Получается, что пятка символизирует конец, самое низшее место в структуре человека. Когда этим словом называют поколение, хотят подчеркнуть самую низшую их ступень в человекоподобной структуре общего числа поколений.


 Но следует понять, почему это название отнесено к Машиаху, а не к эпохе, которая предшествовала ему, ведь эта пятка предшествующих поколений. Выходит, что этот конец —есть начало ростка прихода Машиаха, подобно телу, идущему в след за пяткой. Это рассыпание в прах делает возможным его приход, «весь стал белым — чистый». И как объясняет Маараль немалое количество раз в своей книге «Нэцах Исраэль».


Весь стал белым — чистый


«И сказал Рав: где об этом написано? “Весь стал белым — чистый он”» ((Ваикра 13:13)). Однако, по размышлению, представляется очень далеким, чтобы из этого стиха было приведено доказательство этой идеи, ведь стих говорит о проказе. Но знай, что Писание говорит: «весь стал белым — чистый он», потому, что когда проказа занимает часть тела, Тора объявляет его не чистым, ибо проказа — есть испорченность человека, как сказано: «Да не будет она как мертворожденная, которая выходит из чрева матери своей и половину плоти её съедает». И такая испорченность не является естественной.


Однако, когда проказа распространилась по всему телу, то он чистый, потому что в таком случае, проказа не является чем-то не свойственным для мироустройства, где исчезновение существует ради возникновения. Ибо всякому бытию предшествует небытие, и так как небытие предшествует бытию, поэтому это небытие существует ради бытия. Если же проказа занимает часть тела, то она есть часть бытия, но проказа есть испорченность бытия, поэтому он нечистый. Потому что эта испорченность есть не ради бытия, но она есть испорченность бытия. Правило таково: когда есть испорченность бытия — есть нечистота. Только если испорченность существует ради другого бытия, ибо всякому бытию предшествует небытие, тогда это не называется испорченностью, но это есть бытие, и также, когда все поколение, пребывает в испорченности то такая испорченность не является отклонением от миропорядка. Ибо уже известно тебе, что обновлению бытия с необходимостью должно предшествовать бытие, и эта испорченность и есть бытие, и таков порядок. Ибо достойно и необходимо, чтобы была эта испорченность, потому что она нужна для бытия. И теперь он приводит доказательства из этого стиха весьма достойным образом, как ты можешь понять» (Маараль, Нэцах Исраэль, глава 35).


И так написано в книге — «Йешуот Мешихо» Абарбанеля (исследование первое, глава пятая): «Ибо идея избавления подобна естественному бытию, которое всегда пребывает в противоположностях, и новая форма может быть усвоена только в результате разрушения старой». И объясняет, что потому царство обратится в ересь и не воспримут увещевания: «Ибо если человек не склоняется к какой-либо вере, но лишен всякой веры, то он скорее воспримет истинную веру, чем примет её, будучи погружен в веру, противоречащую ей. Это один из смыслов слов “…бедный и восседающий на осле (хамор)”, это простота материи (хомэр), которая готова воспринять правильную форму, как объясняет Маараль в книге Нэцах Исраэль (глава 40) и других местах.


Приход Машиаха есть постройка нового мира, мира без зла, мира без злого начала, мира, полностью благого, духовно и материально. Такой мир не может быть продолжением предыдущего мира. Поэтому необходимо, чтобы старый мир рассыпался в прах, это порча, необходимая для нового бытия. Или через покаяние, которое само есть истребление мира греха и создание нового мира.


Поэтому эти дни называются пятой Машиаха, ибо их суть проистекает из прихода Машиаха. Вникни в это как следует.


И рука его держит пяту Эйсава


Удивительное доказательство этому смыслу “Пяты Машиаха” мы наблюдаем в низложении четвертого царства в эти поколения пяты. И ведь должно было быть как раз наоборот, на первый взгляд, ведь крепость этого царства проистекает из разрушения царства Израиля, в тайне “полная разрушенная”, как мы говорили выше. Почему же параллельно с разрушением, происходящим в Израиле, рассыпается в прах и четвертое царство, в соответствии с видением Даниэля о четвертом звере?


Это видение есть ни что иное, как видение подготовки к приходу Машиаха — Пяты Машиаха, и построения царства Израиля. Из этой пяты пробивается свет начала избавления: “Тогда пробьется (йивака — буквы слов “акэв” (пята) и Яаков) как заря свет твой”. Это исполнение Писания: “И рука его держится за пяту Эйсава”, царство Яакова произрастает из пяты Эйсава — это и есть сама пята Машиаха, цель тьмы в том, чтоб стать светом.


Поговорим об основных характеристиках этой эпохи и начнем с самой тяжелой из них — ереси.
Знание веры 106. Царство стало ересью
И все царство стало ересью — Санэдрин 97а


Не только ересь, но и царство, цель которого в низших мирах — раскрытие небесного царства, оно само стало ересью. В книге «Йешуот Мешихо» Абарбанеля объясняется, что эти слова относятся и к четвертому царству, и ко всему миру, и к еретикам в Израиле.


Рамбам объясняет, что испытание веры есть главное испытание поколения пяты Машиаха. Он видит в еретических сектах — и тех, кто отрицает основы веры, и тех, кто изобретает новые религии, главным образом, в христианстве, тех, кто стремится лишить Израиль его веры — с помощью насилия или соблазном — посланников этого испытания тех дней. Помимо этого, долгота изгнания и происходящих бед, которые ослабляют руки верующих в вечное избрание народа Израиля в надежду на его избавление. Отрицание есть страшнейшая беда — страшнейший грех, включающий все другие грехи, ибо через него человек разрушает свой мир, и в нем содержится опасность исчезновения народа Израиля. Без сомнения, это те испытания, про которые говорили пророки и мудрецы, описывая те страшные дни.


Мы приведем слова Рамбама из послания в Йемен, где он объясняет испытания веры, которым подвергается Израиль, называя их родовыми муками Машиаха:


Гонения настигают нас на концах земли, на востоке и на западе, — сыны Исраэля окружены врагами со всех сторон.


Нынешние тягостные времена узрел пророк в своем видении и стал молиться за нас, как сказано: «Господи Боже, останови, прошу! Как же поднимется Яаков? Ведь мал он!» (Амос 7:5). Да не смутят гонения и несчастья и не повергнут верующего в уныние. Нет сомнения, что это родовые муки, предшествующие приходу Машиаха. Мудрецы (наши) молили Творца о том, чтобы не привелось им присутствовать при этих муках. И пророки также, при одном помышлении о них, содрогались. Как сказано: «Сердце мое содрогается, трепет охватывает меня…» (Йешайя 21:4). Творец мироздания говорит в Своей Книге: «Увы! Кто останется в живых, когда Всесильный совершит это?» (Тора, Бэмидбар 24:23).


Ты пишешь, что у части нашего народа ослабела вера, возникла путаница (понятий), дрогнули сердца, одолеваемые сомнениями, и померкла мысль, но остальные не отклонились от веры и не пошатнулись в ней. Все это провидел Боговдохновенный пророк Даниэль, да осенит его мир, возвестив, что с течением времени в таком длительном, исполненном страданий изгнании нашем многие пошатнутся в вере, сомнение закрадется в сердца их, и впадут они в заблуждение. Причиной этого станет изнурение наше и жестокость гонителей, одолевающих нас.


А у другой части народа нашего не возникнет сомнений, и не отпадут, как сказано: «И прояснятся (их души), и просветлятся, и очистятся многие; нечестивцы же будут злодействовать. И никто из нечестивцев не постигнет (тайны происходящего), а мудрые постигнут» (Даниэль 12:10).


Но и мудрых этих и разумеющих, устоявших в страданиях и сохранивших веру во Всевышнего и в служителя Его Моше, постигнут новые бедствия, и страдания их будут горше прежних, пока не закрадется сомнение в сердца их, и впадут в заблуждение, и ошибутся, и ничего не откроется им, кроме ничтожной малости, как сказано: «И (некоторые) из мудрецов ошибутся в исчислении, выявлении и разъяснении последнего срока (прихода Машиаха), ибо срок еще не пришел» (Даниэль 11:35).


Рамбам раскрывает и типы преследований, которым подвергся Израиль:


А потом возникла другая (разновидность преследователей), новая секта, которая с особым рвением отравляет нам жизнь обоими способами сразу: и насилием, и мечом, и наветами, ложными доводами и толкованиями, утверждениями о наличии (несуществующих) противоречий в нашей Торе.


Эта секта вознамерилась извести наш народ новым способом. Ее глава коварно замыслил объявить себя пророком и создать новую веру, помимо Божественного учения — Торы, и провозгласил публично, что оба учения — от Бога. Целью его было заронить сомнение в сердца наши и посеять в них смятение.


Тора едина, а его учение — ее противоположность. Утверждение, что оба учения от единого Бога, направлено на подрыв Торы. Изощренный замысел этого весьма дурного человека отличался необыкновенным коварством: вначале попытаться извести своего врага так, чтобы самому остаться в живых; но если все старания останутся напрасны, предпринять попытку погубить своего врага ценой собственной гибели.


Злоумышленник этот был Йешуа из Ноцрата — еврей. Хотя отец его был нееврей и только мать была еврейка, закон гласит, что родившийся от нееврея (даже раба) и дочери Исраэля — еврей. Имя же, которым его нарекли, потворствовало его безмерной наглости. Он выдавал себя за посланца Божьего, который явился, чтобы разъяснить неясности в Торе, утверждая, что он Машиах, обещанный нам всеми пророками. Его истолкование Торы, в полном соответствии с его замыслом, вело к упразднению ее и всех ее заповедей и допускало нарушение всех ее предостережений. Мудрецы наши, благословенна их память, разгадали его замысел прежде, чем он достиг широкой известности в народе, и поступили с ним так, как он того заслуживал. Всевышний через пророка Даниэля возвестил нам заранее, что человек, из нечестивцев нашего народа и вероотступников, попытается унизить и опровергнуть Тору, выдав себя за пророка, и зайдет так далеко, что провозгласит себя Машиахом, но Всевышний обречет его (замыслы) на провал, — как это и произошло в действительности. У Даниэля сказано: «И нечестивые из народа твоего поднимутся, чтобы осуществить предсказанное, но потерпят поражение» (Даниэль 11:14).


Спустя немалое время после его смерти возникла религия, основоположником которой его считают. Она распространилась среди сынов Эйсава, об обращении которых он сам и не помышлял. Религии и вере евреев это не нанесло никакого ущерба. Ни у народа в целом, ни у отдельных его представителей не возникло каких-либо сомнений или колебаний: его ущербность была им ясна — он был потерян для нас и отвергнут нами еще до того, как с ним произошло то, что произошло.


А вслед за ним появился безумец и пошел по проложенному им (Ешу) пути, с тем, чтобы подменить и аннулировать ее. Рамбам подчеркивает, что для Мухамеда характерно стремление к власти и к порабощению народов.


Рамбам здесь имеет в виду Мухамеда и указывает, что — подобно Ешу — тот присовокупил к нашей Торе свое учение,


Оба они (Ешу и Мухамед) страстно желали уподобить свою ложь Божественному закону. Но созданное человеком может уподобиться созданному Всевышним разве что в глазах ничего не разумеющего ребенка.


Наша религия отличается от других религий, которые стремятся ей уподобиться, как живой, испытывающий чувства человек отличается от (человекообразного) идола, изготовленного ремесленником…


Только глупец, не ведающий тайн Священного писания и внутреннего смысла заповедей, может усмотреть сходство между нашей религией и поддельными религиями, сработанными человеком…


Мудрость истинного Божественного закона в его внутреннем содержании и смысле. Нет в Торе такого повеления и такого предостережения, которое по самой сути своей не несло бы человеку двойного блага — полноты душевной и телесной, избавляющей его от ущербности и наделяющей его высокими нравственными и интеллектуальными достоинствами: массу — по ее возможностям, а единицы (выдающиеся личности) — в меру их (высокого) постижения Торы.


И благодаря им (этим высоким нравственным и интеллектуальным достоинствам) станет реальным общество Господне (человеческое общество), обретшее эту двойную полноту.


Первая из них — полнота и незыблемость существования в этом мире при изобилии благ, действительно необходимых человеку. И вторая полнота — интеллектуальное постижение (мироздания), его истинной сущности, в полную меру способностей человека.


Ведь известно, что религии, подделывающиеся под нашу религию, лишены внутреннего содержания и смысла. Они представляют собой набор историй и фантазий, с помощью которых (провозгласивший их) подражатель (Ешу, а вслед за ним и Мухамед) стремится добиться почитания, чтобы о нем говорили, что он подобен тому-то и тому-то (Моше или другим пророкам).


Но открылась мудрецам его преступность (в другой версии — «его нагота»), и осмеяли его, как обезьяну, передразнивающую человека.


Творец через пророка Даниэля, да пребудет он в мире, предсказал нам, что со временем появится человек, который провозгласит религию, имеющую внешнее сходство с истинной религией, и будет велеречив и высокомерно объявит, что на него снизошел дух пророчества и ему даровано Писание, что Творец говорил с ним, а он говорил с Творцом и т. д. и т. п. Это поведал нам Даниэль, предсказывая возвышение царя Эдома (Рима, здесь олицетворяющего христианство).


А возвышение безумца (Мухамеда, иными словами ислама), предсказывая его победы над царями Эдома, Параса (Персии) и Явана (Греции), сравнил Даниэль с рогом растущим, удлиняющимся и разбухающим. Смысл этих стихов ясен всем — и простому народу, а не только отдельным (мудрецам). Ведь все предсказанное действительно осуществилось в мире. И нет стихам этим иного толкования, помимо их прямого смысла.


Ибо так сказал Даниэль: «Я глядел на рога, и вот между ними появился еще один небольшой рог, и из-за него отвалились три прежних рога. У этого рога были глаза, подобные глазам человеческим, и уста, говорившие высокомерно» (Даниэль 7:8).


Вникни в смысл притчи и узришь чудеса. Даниэль говорит, что увидел малый рог — растущий, и был изумлен его (возрастающей) длиной и размером и тем, как он отбросил три прежних рога, пока вдруг не разглядел на этом роге глаза, подобные глазам человеческим, и уста, говорившие высокомерно.


Речь здесь идет о том, что этот предсказанный (в пророчестве Даниэля) провозгласит веру, подражающую вере во Всевышнего, и объявит себя пророком и будет многоречив. Даниэль разъясняет нам, что намерение того (лжепророка) будет подорвать и аннулировать, подменить Тору, которая в руках наших, как сказано: «И возмечтает он изменить (урочные) времена (праздников их) и их закон, и будут они отданы в руки его на срок, и сроки, и полсрока» (Даниэль 7:25).


Творец, благословен Он, открыл Даниэлю, что в грядущем, после того, как тот возвеличится на длительное время, Он уничтожит его вместе со всеми сохранившимися народами, предшествовавшими ему (в стремлении истребить веру Исраэля).


Все три эти разновидности преследователей (нашей веры): насильники, «опровергатели» и «подражатели» — все погибнут.


Они возвысились над нами и поработили нас лишь до времени. Обещанное нам Творцом, да будет Он благословляем, сохраняет силу на веки веков. Он истребит всех, кто преследует и истребляет нас. Давид, осиянный духом святости, говорит о народе Исраэля в изгнании, сетующем на невыносимость страданий и на безмерную жестокость народов-поработителей, что не дано нашим врагам уничтожить нас и изгладить наше имя: «Тяжко угнетали меня с юности моей, но не одолели!» (Псалом 129:1, 2).


И такое определение дает Рамбам этому тяжелому испытанию поколения пяты Машиаха:


И о Йешуа Ганоцри, который воображал, что он Машиах, и был казнен по приговору суда, предсказал Даниэль: «И преступные сыны народа твоего дерзнут осуществить пророчество и потерпят поражение» (Даниэль, 11:14), — ибо может ли быть больший провал, [чем тот, который потерпел этот человек]? Ведь все пророки говорили, что Машиах — спаситель Израиля и избавитель его, что он укрепит народ в соблюдении заповедей. Этот же был причиной тому, что сыны Израиля гибли от меча и остаток их был рассеян; они были подвергнуты унижению. Тору подменили другой, большая часть мира была введена в заблуждение, служа другому богу, а не Всевышнему. Однако замыслы Творца мира не в силах постичь человек, ибо «не пути наши — Его пути, и не наши мысли — Его мысли», и все происшедшее с Йешуа Ганоцри и с пророком измаильтян, который пришел после него, было подготовкой пути для царя Машиаха, подготовкой к тому, чтобы весь мир стал служить Всевышнему, как сказано: «Тогда Я вложу в уста всех народов ясные речи, и стянут люди призывать имя Господа и будут служить Ему все вместе» (Цфанья, 3:9). Каким образом [те двое способствовали этому]? Благодаря им весь мир наполнился вестью о Машиахе, о Торе и о заповедях. И достигли эти вести дальних островов, и среди многих народов с необрезанным сердцем начали рассуждать о Машиахе, и о заповедях Торы. Одни из этих людей говорят, что заповеди эти были истинными, но в наше время потеряли силу, ибо были даны только на время. Другие — что заповеди следует понимать иносказательно, а не буквально, и уже пришел Машиах, и объяснил их тайный смысл. Но когда придет истинный Машиах, и преуспеет, и достигнет величия, сразу все они поймут, что научили их отцы ложному и что их пророки и предки ввели их в заблуждение. Все эти страшные злоключения, и все религиозные испытания, которым подвергся еврейский народ, начиная с разрушения второго храма до сего дня, являются, по большинству, следствием этих двух лжемессий: назареянина (Йешу) и мусульманина (Мухаммад).


«Вне сомнения, что это родовые муки Машиаха, о которых просили мудрецы Творца, чтобы им не пришлось жить в эти дни»


Ересь, которая возникла в дни Второго Храма, началась с отрицания мудрецов устной Торы. От этого отрицания до отрицания Торы и заповедей, спуск был очень быстрым, вплоть до принятия новой религии сектой в Израиле. Влияние этих еретических сект в их разновидностях существует на протяжении всех поколений вплоть до нашего. Влияние христианства привело с одной стороны к ослаблению веры в предназначение народа Израиля и его вечного избрания, а с другой стороны к ненависти к евреям, которая, проникнув в народы мира, привела к преследованию и физическому истреблению большей части еврейского народа. Это также относится к испытаниям веры, характерным для поколения Пяты Машиаха.


Отрицание этими сектами тринадцати основ веры или их части оказывает влияние на протяжении поколений на стойкость веры Израиля. Это испытание веры в тени царства которое стало ересью.




 



Знание веры 107. Наглость приумножится
Наглость приумножится — Сота 49б


«Наглость — это царство без короны» (Йалкут Шимони Бемидбар глава 22 рэмэз 768).


Нет необходимости долго говорить об этом, эти явления описаны в словах мудрецов и известны. В эти поколения пяты грубость духа — гордыня, возвеличивание «я» — «я буду царствовать» абсолютно блокирует всякую возможность увещевания — «и нет увещевания». Нет возможности для существования понятия уважения в эти поколения наглости, а без ценности уважения не существует возможности увещевания.


Вершина царства наглости находится в той ереси о которой мы говорили выше. Выдумывание новой религии, материализация Бога в рожденном человеке есть верх наглости «я буду царствовать». Таковы и все другие проявления отрицания веры, идеалы, предназначенные для того, чтобы занять место веры в Творца и исполнения его заповедей, суть порождения той наглости: «… и мудрость книжников станет презренной, боящиеся греха станут отвратительны, и истина исторгнется».


Это царство опирается на свою силу и крепость. Руки Эйсава строят и развивают мир. Как будто все во власти их, все направлено на их нужды, на удовлетворение их страстей, и насыщение не приходит, подобно собаке, которая нагло и бесстыдно требует: hав hав («hав» — по-арамейски «дай»). «Лик поколения, как морда собаки» (Сота 49б).


Суть этого творения (собаки) объясняют мудрецы, указывая на разницу между ней и человеком — это перевернутая форма человека: «И знали они, что человек есть царь над всеми низшими творениями, а собака наоборот есть меньшее и низшее из всех животных, весьма далекое от человека» (Марааль, Бээр а-Гола 5). Как объясняет Гемара: «Я не собака, чтобы пользоваться тобой без того, чтобы ты пользовался мной… Я не царь, чтобы услаждать тебя без того, чтобы ты услаждал меня» (Нэдарим 24а). Предназначение человека быть царем — дающим, влияющим на все мироздание, и это в тайне образа Бога, который в нем. Собака есть нижайшее из творений — получающий: hав hав (дай дай). Царство взятия: «У пиявки две дочери: hав, hав. Что такое hав, hав? Сказал Мар Уква: это голос двух дочерей, которые кричат из Геинома, говоря в этом мире: дай, дай. И кто эти две дочери? Ересь и Власть» (Авода Зара 17а). И поразмысли над всем этим хорошо.


Отроки позорят лица старцев, а старцы встают перед младенцами


«Отроки позорят лица старцев, старцы встают перед младенцами, сын презирает отца, дочь восстает на свою мать, невестка на свекровь, и враги человека — домашние его» (Сота там же).


Такое отношение, свидетельствующее о манере брать, не испытывая признательности — это наглость взятия. Такое отношение свидетельствует о величайшей низости — исчезновении понятия уважения. Страшным следствием из этих вещей является отказ от традиции отцов и их мудрости, поскольку нет возможности передать основ религии и веры без того, чтобы полагаться на традицию отцов. Отсюда и отрицание веры, которое необходимо связано с этими явлениями, и здесь присоединяется эта идея к царству, ставшему ересью.


Беспричинная ненависть


Именно она разрушила храм и явилась причиной долготы изгнания.


«Второй храм, когда занимались Торой и заповедями, совершали милостыню, почему он разрушен? Потому что была в нем беспричинная ненависть, и это учит тебя тому, что беспричинная ненависть равновесна трем грехам: идолопоклонству, блуду, и кровопролитию… Поколение Первого Храма, грех которого был открытым, и срок конца их был открыт, а последнее поколение, грех которого не открыт — не открыт и конец их изгнания. Сказал Рабби Йоханан: ноготь первых лучше живота последних. Сказал ему Рэш Лакиш: напротив, последние лучше, ведь несмотря на то, что царства порабощают их, они занимаются Торой. Сказал ему: город (Иерусалим) докажет — ведь он был возвращен первым, но не был возвращен последним» (Йома 9б).


Маараль объясняет, что первый храм существовал в заслугу трех праотцов, и когда люди преступили эти три тяжелых греха, соответствующих этим трем праотцам, то Храм был разрушен. Второй храм был построен в заслугу общины Израиля, и когда они согрешили беспричинной ненавистью, то есть разрушили саму идею общины Израиля, то Храм был разрушен.


И объясняет Виленский Гаон корень греха беспричинной ненависти, что он содержится в недостатке упования на Господа. И он тяжелее грехов людей поколения первого Храма, потому что он есть грех веры на деле. Это испытание упования также находится в числе испытаний веры поколения пяты Мессии.


Этот грех находится внутри сердца, он не открыт. Грех первого поколения был открытым, поэтому открыт был и конец их изгнания. Грех последнего поколения был внутри них, скрытым был и конец их изгнания. Поэтому это изгнание под властью Эйсава, уподобленного свинье, у которой есть внешний признак чистоты, она протягивает свои раздвоенные копыта, и заявляет — я чистая, однако внутри мерзостей полно его сердце.


И такова «мера примеси разноплеменной» (Виленский гаон, там же). Здесь мы вступаем в тему, касающуюся внутреннего содержания четвертого изгнания: изгнания под властью «примеси разноплеменной».


Но прежде следует сказать: в речи Рабби Хайима из Воложина на Рош а-Шана объясняется, что это изгнание под властью самого Самаэля, и мы усиливаем его нашими грехами, а избавление будет только по исторжению власти зла с лица земли. Потому и сокрыт срок избавления, поскольку оно зависит от покаяния, которое и есть уничтожение зла, поэтому и очищение этого изгнания является внутренним, внутри самого народа Израиля.
Знание веры 108. Изгнание во власти «примеси разноплеменной»
Мы видим в словах Виленского гаона, основанных на Тикунэй Зоар, параллель между характером четвертого царства, и «примесью народа разноплеменного» в Израиле. «Пять видов “примеси разноплеменной” есть в Израиле: 1) зачинщики ссор и клеветники, 2) преследующие свои страсти, 3) лицемеры, у которых внутри не то, что снаружи, 4) тщеславные, стремящееся сделать себе громкое имя, 5) сребролюдцы, преследующие наживу. Зачинщики ссор и клеветники — хуже всех. Они называются амалекитянами, и сын Давидов придет только, когда они исчезнут из мира. И всякая ссора, которая не во имя Небес, происходит от “примеси разноплеменной”, которая выскакивает поучать и торопится брать корону» (Виленский гаон, Эвен шлема, глава 11, 8).


1. Выходит, что очищение этого изгнания является внутренним и тяжким: «Так же как в хлебных злаках есть три вида отходов: полова, солома и отруби, так же и относительно Израиля, который уподоблен злакам, как написано (Ирмия 2:3): “Свят Израиль Б-гу — первые [злаковые] плоды Его”, существуют три вида отходов: Ишмаэль, Эсав и эрев рав. И соответственно Аврааму и Ицхаку, из которых вышли Ишмаэль и Эсав, придут два машиаха — Машиах бен Йосеф и Машиах бен Давид, и они очистят Израиль от половы и соломы. “И будут как полова перед ветром” (Теплим 1:4), “А дом Эсава [будет] соломой” (Овадия 1:18). Но полного очищения не будет, пока не очистят от эрев рав, которые соответствуют отрубям, очень сильно соединенным с пшеничными зернами. Они (эрев рав) — отходы, соответствующие Яакову (и они соответствуют уклонению от занятий Торой и сбрасыванию с себя ига Небесного царства). Они очень прилеплены к Израилю, и евреи перенимают их поведение. Они — богаты и горды, и о них сказали [Мудрецы] (Санхедрин 98): “Сын Давида не придет, пока не исчезнут грубые в Израиле”. И подобно тому, как невозможно отделить отруби от пшеницы, если не перемолоть ее, так же и отделить эрев рае от Израиля могут только тяготы изгнания». (Виленский Гаон, 


Эвен Шлема там же, 7)


И объясним коротко, в соответствии с малостью нашего понимания. Отбросы черт Авраама и Ицхака, то есть черт доброты и суда, выявились в Йшмаэле и Эйсаве, которые суть прародители народов мира, это гневливость и страстность. Яаков, черта которого есть Тора («истина Яакову»), и ложе его не порочно, в его семени нет ничего, что вышло бы вон к народам мира, никто не отпал от него, однако и в нем примешаны также отбросы, соответствующие его черте: Торе. Здесь очищение должно быть внутренним и тяжелым. Ведь приход Машиаха является началом общего исправления и исторжения зла из мироздания, подготовкой к тому чтобы удостоиться воскресения мертвых и вечной жизни будущего мира. Необходимо совершить для него абсолютное очищение, отобрать тех, которые удостоятся этого воздаяния от тех, которые не удостоятся. И ведь будущий мир полон лишь наслаждением Торы и постижением воли Творца, поэтому те, кто противится Торе и не совершают покаяния, должны быть отделены от Израиля, перед приходом избавления. И «более способствуют задержки в изгнании Израиля “примесь разноплеменная”, нежели народы мира».


Грех оставления Торы (последствием которого является оставление всех заповедей в народе Израиля) сравним по своей тяжести с грехом отрицания веры, как мы привели подробно об этом выше, в первой части.


«И “примесь разноплеменная” есть закваска в тесте… И они хуже идолопоклонников, потому что Израиль прислушивается к ним … И это причина долготы изгнания… И есть четвертый вид, это сами израильтяне, прильнувшие к “примесе разноплеменной”, уподобляющиеся им, как написано: “… и перемешались с народами, и научились от дел их”. И они соответствуют четырем зверям Даниэля, где четвертый зверь равновесен всем (это то животное, которое не жует жвачку, и смотри выше) …


И этот тот отброс, который соответствует Яакову, и он соответствует оставлению Торы, и сбрасыванию ига Небес. И они сильно прилепляются к Израилю, и Израиль учится от дел их» (Виленский Гаон, выше).


Это изгнание, соответствующее Яакову, черта которого — Тора, наносит ущерб его черте: уважению.


И так сравнивает Виленский Гаон униженное положение мудрецов в поколении пят Машиаха со встречей Яакова с Эйсавом: «И намек на это содержится в словах: “и поставил рабынь, и сыновей их вначале” — это “примесь разноплеменная”, которая становится во главу народа. “А Лею и сыновей ее — после них” — это добропорядочные простолюдины, находящиеся под властью “примеси разноплеменной”. “А Рахэль и Йосефа — последними” — это мудрецы Торы, которые унижены больше всех» (там же, в примечаниях).


И закончим эту тему словами Рамбама, на котором пребывал дух святости, и которые совпадают с тем что было разъяснено здесь, из слов Зоара, о том внутреннем очищении, которому надлежит быть сделанным в поколение пяты Мессии, очищение внутри Израиля от «примеси разноплеменной», и это удивительно.


…ибо все это не что иное, как только испытание и проверка, дабы явить миру веру вашу и любовь вашу и показать, что перед лицом этих ужасов устоят одни лишь мудрецы и благочестивые, происходящие от семени Яакова, семени чистого и беспорочного, о котором сказано: «…и спасшиеся — (будут) те, к кому взывает Всевышний» (Йоэль 3:5). И тем самым нам разъяснено, что (спасутся) лишь те, чьи отцы стояли у горы Синай и слышали изреченное устами Всевышнего, и исполненные веры простерли руки свои к завету и приняли на себя (бремя) исполнения и послушания (бремя Торы). И сказали: «Все, что сказал Всевышний, исполним и будем повиноваться» (Шмот 24:7). И приняли ответственность на себя и на своих потомков, как сказано: «…нам и сынам нашим навечно» (Дварим 29:28).


И тогда заверил нас Творец Благословенный подобно тому, как человек поручается за ближнего своего, — а Его поручительства нам (более чем) достаточно, — и возвестил нам, что все, кто стоял у горы Синай, уверовали в (истинность) пророчества Моше, учителя нашего, уверовали во все, что было вручено ему, — они и сыновья их, и сыны сынов их — навсегда.


Ибо сказал Пресвятой, благословен Он: «Вот Я иду к тебе в толще облака, чтобы услышал народ, как Я говорю с тобой, и тебе также поверили навсегда» (Шемот 19:9).


Поэтому следует знать, что всякий, кто отклонится от стези закона, данного нам на Синае, не является потомком тех людей (что стояли у Синая в час откровения). Учителя наши, благословенна их память, сказали о всяком, сомневающемся в пророчестве (Моше): «Не стояли предки его у горы Синай».


Теперь перейдем к обсуждению второго момента, характеризующего эту эпоху.


«Если ты видишь поколение, на которое беды сходят как река — жди его» — Санэдрин 98а


«В поколении, в котором придет сын Давидов, мудрецы приуменьшатся в числе, а глаза остальных истекают слезами в горести и вздохе, и многие беды и тяжелые указы следуют подряд — еще одна беда происходит, а другая уже стучится в дверь» (там же 96б).


Рамхаль объясняет, что сокрытие лика и те многие беды, которые происходят — даже с праведными — в наше время, время пят Машиаха — это потому что главным управлением в наше время является управление судьбы, берущееся из управления единства: «В Мидраше Рашби есть слова, которые, несмотря на всю их глубину, покажутся странными тому, кто не знаком с введением, которое я тебе сообщил. Вот эти слова: “Во время, когда Всевышний покидает трон суда и трон милосердия, нет там ни награды, ни наказания” 473. То есть происходящее выглядит так, будто нет награды и наказания, не дай Б-г. Однако смысл этого высказывания в том, что бывают времена, когда Всевышний правит миром не посредством награды и наказания, а посредством “судьбы”, т.е. добро и зло приходят в соответствии с тем, что необходимо для общего исправления. Однако несомненно, что награда и наказание будут в будущем мире и каждый получит по делам своим. Это открыли нам, чтобы не было непонятным, почему в период перед приходом Машиаха праведники будут унижены необычайно и люди будут взывать о помощи безответно, и будет всякое другое зло, о котором сказали мудрецы (Сота 49б): “В период перед приходом Машиаха наглость вознесется”. Все это происходит потому, что даже заслуга праведных не может исправить эти недостатки, и этого требует время, чтобы родилось полное исправление через раскрытие единства Всевышнего». (Рамхаль, Даат Твунот 170).


И пояснил Виленский Гаон: «Избавление названо “утром” как написано: “пришло утро, и также ночь”, и также называется “рождением”, как написано: “Ибо вострепетала и родила Сион”. И как прежде, чем наступит свет дня, тьма обладает наибольшей силой, и как беременная, у которой подходит срок рожать, претерпевает боли, более всех дней беременности её, когда она лежит, ожидая родов, так и прежде избавления изгнание будет наиболее тяжким, превосходящим все остальное время изгнания» (Виленский Гаон, Эвен Шлема, глава 11).


Ибо чем более сильным становится зло, и чем мрачнее становится сокрытие, так и свет, который пробивается из этой тьмы, раскроет глубину единства, и тогда все убедятся воочию, что Господь один, и имя его одно.


И закончим эту главу словами Рамбама, которые включают в себя те вещи о которых мы говорили:


«…И все же выслушай самую малость из того, что об этом сказано в Торе. Знай, что когда восстал Моше, (чтобы возглавить исход из Египта), все звездочеты в один голос утверждали, что народ этот (Исраэль) никогда не воспрянет, что он обречен на вечное рабство. И именно в тот час, когда (звездочеты) полагали, что звездная констеляция для сынов Исраэля безнадежна, произошло (событие) самое благоприятное — родился среди них лучший из людей (Моше). Все (звездочеты) были единодушны в том, что Египту предстоит период изобилия и расцвета, а обитателям его обеспечен покой и благоденствие. Но именно тогда начались казни египетские, как сказал Йешайяу: “Где же они, мудрецы твои? Пусть скажут тебе, пусть узнают, что решил Бог воинств небесных о Египте” (Йешайя 19:12).


То же произошло с царством Навухаднэцэра. Когда все его астрологи и предсказатели, все, именуемые мудрецами, единодушно заявляли, что Бавэлю (Вавилону) предстоит возвышение, расширение и укрепление власти (над другими народами), именно тогда власть его была подорвана и пришла к концу в полном соответствии с тем, что предсказал Пресвятой, благословен Он (через Йешайяу, Йермияу и других пророков).


И сказал Йешайяу, насмехаясь и издеваясь над Бавэлем, над его мудрецами, кичившимися своей мудростью, и над самими (вавилонянами), говорившими, что есть среди них мудрецы, мудрость которых (их способность предсказывать будущее) благоприятствует им: “Истомилась ты (страна Бавэль) от множества советчиков твоих, пусть же встанут и спасут тебя распорядители небес, созерцатели звезд, предвещающие месяц за месяцем, что произойдет с тобой” (Йешайя 47:13).


Подобное произойдет во времена Машиаха, да придет он вскорости! Когда народы будут убеждены в том, что этот народ (Исраэлъ) уже никогда не обретет независимости, что не избавиться ему от порабощения и рабства, и будут единодушны в этой своей уверенности, — именно тогда Пресвятой, благословен Он, отвергнет их убежденность и их предсказания, которым не дано сбыться. И тогда явится Машиах» (Послание в Йемен).


Таким будет происходящее в дни Машиаха, да раскроется он в скорости. Когда языческие народы решат, что у Израиля никогда боле не будет власти, и они не будут избавлены от того рабства, в котором они пребывают, и все мудрецы их единогласно говорят об этом, а колдуны подтверждают слова их, тогда испортит Бог то, что они задумали, и тогда откроется Машиах.
Знание веры 109. Заповедь ожидания
Заповедь ожидания


«Ибо есть еще время до исполнения видения, и свидетельствует оно о конце и не обманет оно; если замедлит — жди его, ибо придет непременно; не опоздает» (Хавакук 23).


«И услышал я, как муж, одетый в льняные одежды, что был над водами реки, подняв правую и левую руку свою к небесам, клялся Вечноживущим, что к назначенному сроку, к срокам и половине срока, когда полностью сокрушены будут силы народа священного, закончится все это. А я слышал, но не понял, и сказал я: “Господин мой, что будет с этим в грядущем?” И сказал он: “Отойди, Даниэль, ибо скрыты и запечатаны речи эти до конца срока. Они будут разъясняться, и выясняться, и исчисляться многими, злодеи же будут злодействовать; и не поймут этого все злодеи, а мудрые поймут. А со времени упразднения ежедневной жертвы и установления мерзости безмолвной — тысяча двести девяносто дней. Счастлив, кто дождется и достигнет тысячи трехсот тридцати пяти дней. Ты же иди к концу и упокойся, и встанешь по жребию своему в конце дней”». (Даниэль 12:7-13)


«И потому медлит Господь помиловать вас, и потому удалится, чтобы сжалиться над вами, ибо Бог правосудия Господь, счастливы все ожидающие его» (Йешайау 30:18).


«О чем сказано: “и свидетельствует оно о конце и не обманет”? Cказал Рабби Шмуэль Бар Нахмани, сказал Рабби Йонатан: да изыйдет дух рассчитывающих сроки, ибо они утверждают что раз подошел срок, а он не явился, то более не придет, но жди его, и как сказано: “и если медлить будет — жди его”. Если вдруг скажешь ты: мы ждем, а Он не ждет — об этом говорит Писание: “поэтому ожидает Господь помиловать вас, и потому возвысится, чтобы сжалиться над вами”. Но раз мы ждем, и Он ждет, кто же мешает? — Черта суда» (Санэдрин 97б).


Заповедь ожидания — часть основы веры


«Дни Машиаха — это верить и признавать истинным, что он придет, и не думать, что опоздает, если задерживается — жди его, и не определять ему время и не подсчитывать из Писаний время его прихода… и верить, что у него будет преимущество, возвышенность и почет над всеми царями, что были в мире, как пророчествовали о нем все пророки от Моше до Малахи, и тот, кто сомневается в нем или недооценивает его — отрицает Тору, которая обетовала его прямым текстом в главе Билам и в главе Ницавим. Из данного принципа следует, что царь у Израиля может быть только из дома Давида и из потомства Шломо, а тот, кто спорит с этой семьей (о престоле) отрицает Всевышнего и слова Его пророков» (Рамбам, Основы веры).


«“И тот, кто не верит в него или не ждет его прихода, отвергает не только других пророков, но и Тору, и Моше Рабейну” (Рамбам, законы о царях, глава 11).


“Я верю полной верой в приход Машиаха, и хотя будет медлить, все равно буду ждать его каждый день, что он придет” (Сидур).


“Когда приводят человека на небесный суд, говорят ему: торговал ли ты честно ? уделял ли ты время Торе ? старался ли ты привести в мир детей ? ожидал ли ты Избавления?” (Шаббат 31а).


Сообразно с силой своей веры в избавление удостоится человек видеть его: “сказал Раби Элиэзэр: “ибо кто презирал день малый” — кто виной тому, что презрен будет стол их в будущее время? — Ибо они не верили в Творца” (Сота 48б). И следует тебе знать и понять, что главное в вере то, что человек верит, что Творец всемогущ, и потому он верит в Него, и в заслугу этого, когда придет время, когда Всевышний сделает благо, то даст ему сообразно тому как он верил в Него, что столь велика Его сила и могущество. Но когда не верит в Него, то он будто уменьшает его силу и могущество, и поэтому в будущем когда придет время, когда Всевышний раскроет свою силу и могущество, то ему раскроются они лишь сообразно с той верой, какую он имел в Него. И пойми это» (Маараль Натив а-Эмуна, глава вторая).


Ожидать его, что он придет каждый день


Из формулировок этой основы веры выходит, что есть обязанность ждать его каждый день. И как следует из слов мудрецов: «Спросил рабби Йеошуа бен Леви пророка Элияу: когда придет Машиах? Ответил ему: Иди спроси его самого. — Где же сидит он? — У входа в город. — Как я узнаю его? — Он сидит между бедняками, страдающими от болезней, все развязывают и завязывают свои припарки за раз, а он развязывает одну, и завязывает другую, говоря: может быть я буду востребован, и не следует задерживаться. Пошел к нему, и сказал ему: Мир тебе, мой учитель и наставник. Ответил ему: мир тебе, бар Ливай. Сказал ему: когда придешь ты, Господин? — Сказал ему: сегодня. Вернулся к Элияу и сказал ему: … он обманул меня, ведь он сказал мне: сегодня приду я, но не пришел. Ответил ему: он так сказал тебе: сегодня, если голоса моего послушаете».


Уже многие задали вопрос из отрывка в трактате Рош а-Шана (10б): «Рабби Элиэзер утверждает: в месяц Нисан они были избавлены из Египта, последнее же избавление произойдет в месяц Тишрей. А Рабби Йеошуа утверждает: в месяц Нисан были избавлены, и в месяц Нисан будут избавлены». И так объясняется в Шмот Рабба: «… “Ночь хранимая” — ибо в неё сделал великое праведным, так же, как сделал Израилю в Египте… И в неё Машиах и Элияу возвеличатся».


И так поясняет Виленский Гаон: «четыре этапа избавления произойдут в те четыре начала сезонов, когда судится мир, в Песах будут избавлены от рабства, В Рош а-Шана будет окончательный суд над врагами Бога. В Шавуот будет собрание рассеяния посредством Моше Раббейну. В Суккот будет воздвигнут Храм».


Еще спрашивают: ведь сказано в пророчестве Малахи (3:24), что пророк Элияу должен возвестить о приходе Машиаха: «Вот, Я посылаю вам пророка Элияу, перед наступлением дня Господня, великого и страшного». Если Элияу еще не пришел, то получается, что и Машиах не может прийти сегодня. И так объясняется в Гемаре Эйрувин, что Элияу должен прийти перед Машиахом, но ведь обетовано Израилю, что Элияу не придет в канун Шаббата или в канун праздника, чтобы не утруждать людей. И в Шаббат также не может он прийти, по мнению того, кто считает, что запрет «Тхумин» (разрешенного пути в Шаббат) действует на высоте выше десяти ладоней.


Из этих вещей есть и алахичесское следствие: тот, кто дает обет воздерживаться от вина в день явления сына Давида, можно ему пить вино в эти дни. И еще следует спросить: почему весь год не разрешено ему пить вино, за исключением месяца Нисан, когда произойдет Избавление?


В книге Турей Эвен (Рош а-Шана 11a) дан на это ответ согласно Гемаре в трактате Санэдрин (98а), что естьдва срока: «беита» (в положенное время) и «ахишена» (ускоренное время), и все эти определенные времена касаются лишь ситуации, когда Израиль не удостаивается ускоренного избавления, и тогда избавление наступит в срок «беита», но если удостоятся они, как ответил Машиах Рабби Йеошуа бен Леви, то оно может прийти в любой день, в срок «ахишена».
Знание веры 110. «В назначенное время ускорю это»
В срок его скоро приведу его («беита ахишена»)


«Малый станет тысячью, и молодой — народом великим. Я Господь в срок его скоро приведу его» (Йешаяу 60:22).


«Сын Давидов может прийти только в поколение полностью праведное или полностью виновное. В поколение, которое полностью праведно — ибо написано: “и народ твой — все праведники, навеки наследуют землю”. В поколение, которое полностью виновно — как написано: “и увидел, что нет мужа, и удивился, что нет вызывающего”, и написано: “ради себя Я сделаю”. Сказал Рабби Александри: Рабби Йеошуа бен Леви спросил: написано: “беита” (положенный срок), и написано: “ахишена” (вскоре приведу его), как это сочетается? Если удостоились, то убыстрю его приход (“ахишена”), а если не удостоились, то сделаю в положенный срок (“бэита”)» (Санэдрин 98а).


Абарбанэль в своей книге «Йешуот Мешихо» объясняет, что есть три срока у этого конца. Первый срок — это время, когда невозможно ему прийти — это эпоха, предшествующая двум тысячелетиям лет Мессии, второй срок — это последняя черта, он не может прийти позже, это время «беита». Третье время — это время возможное для его прихода, если конец будет ускорен.


Обязанность ожидания каждый день касается срока: «ахишена» (ускоренный срок), и как говорит Хафец Хаим: (Шем Олам, вторая часть, глава 13)


«Не должен человек отчаиваться от избавления по причине того, что может, еще не пришел срок, ведь известно сказанное в Гемаре о стихе “В назначенное время ускорю это”: удостоились — ускорю, не удостоились — в назначенное время. И не должно быть странно для человека, как может быть, что сейчас удостоится Израиль, того чето не удостоились в предыдущих, более праведных поколениях. Об этом есть стихи в Торе прямым текстом, и это великая надежда, чтобы мы укрепились и ожидали избавления».


«И большее того мы находим в словах Всевышнего, что когда Он желает избавить Израиль, даже когда сказано напрямую, сколько времени они должны будут страдать, и время еще не прошло, Он ускоряет это назначенное время различными способами, как это было в Египте. О Египетском изгнании было сказано, что оно должно продлиться 400 лет, но Всевышний засчитал 400 лет с рождения Ицхака… Мы должны надеяться на Всевышнего, что Он ускорит время каким-либо способом… На это есть намек в стихе — само “назначенное время” — ускорю».


«В назначенное время ускорю это» («Беита ахишена»)


Это не только два разных срока, но и сама форма избавления будет разной в эти сроки, как объяснили нам мудрецы. Приведем здесь слова автора комментария «Ор а-Хаим» на Тору, который приводит эти вещи в кратком виде:


«Вижу его, но не теперь…» — повторил одну и ту же мысль разными словами, и то же повторение в словах «взошла звезда… и восстал жезл…», и еще повторение «и сокрушил… и поразил…» — весь этот пророческий отрывок говорит о царе Машиахе.


И станет это понятным из слов наших мудрецов (Санэдрин 98а), которые сказали про стих «в назначенное время ускорю это»: «Если удостоятся — ускорю это, если не удостоятся — в назначенное время». И это назначенное время отстоит очень далеко, и вот тебе знак: ведь мы теперь в начале шестого столетия шестого тысячелетия. И об этих двух сроках говорило Писание: про ситуацию, когда удостоился Израиль, говорит: «Вижу его», т.е. вижу то, что собираюсь сказать, но «не теперь» в настоящее время, но в другое время, возможно, не столь отдаленное, ибо сказали мудрецы (Дварим Раба 2:11:23): «Если бы весь Израиль совершил должное покаяние — немедленно был бы избавлен, и даже если бы они были в изгнании один лишь день, ибо сказано: “Ответит тебе Господь в день беды” (Теилим 20:2).»


А про срок «беита» («в назначенное время») сказал: «замечаю», будто смотрит издалека, и об этом говорит он: «но не близко», ибо срок «беита» долог весьма из-за грехов наших, и когда говорит он «взошла…», то речь идет о том пророчестве, в котором он сказал: «вижу его…»


И повторение идеи, и перемена слов может быть понята из слов мудрецов наших, которые сказали (Санэдрин 98а), что если Избавление придет в заслугу Израиля, то это будет событием удивительного величия, и Избавитель Израиля раскроется с Небес подобно знаку и знамению, как написано об этом в книге Зоар (часть I, 119), в отличии от ситуации, когда Избавление придет в силу срока, а Израиль не заслуживают его, то все будет иначе, и об этом говорит пророк Захария (9:9), что Избавитель явится смиренным и восседающем на осле.


И об этом говорит здесь Тора: про Избавление в срок «ахишена», которое придет в заслугу Израиля, о котором сказал: «Вижу его, но не теперь», говорит: «Взошла звезда…», ибо с Небес воссияет Избавитель, также и намек здесь есть на звезду, появляющуюся посреди неба, как удивительное чудо, как об этом написано в книге «Зоар» (там же).


А про Избавление в срок «беита», на которое намекнул словами «замечаю его, но не близко», сказал: «… и восстал жезл (“шэвэт”) от Израиля», то есть, что одно колено («шэвэт») восстанет от Израиля, как обычно встают в мире по естеству, в стиле сказанного (Даниэль 4:14): «… и самого низкого поставит над ним», ибо один придет смиренным и восседающим на осле, и восстанет, и воцарится, и совершит то, о чем говорится дальше.


И причина того, что Писание предназначило Израилю Избавление в срок «ахишена», которая как «звезда от Яакова», и Избавление в срок «беита», которая «смиренный…», то есть, группы праведников, в том, что оно хотело здесь сказать, что то, что соответствует определению Избавителя как «звезды» — это Избавление, приходящее в заслугу «средних» людей в Израиле, если дела их благи и Избавление наступает в их заслугу — об этом говорит оно: «Взошла звезда от Яакова», но если Избавление приходит в качестве «и восстал жезл» — это, если не будут благими дела «средних», и лишь в заслугу праведников придет оно, и об этом говорится: «… и восстал жезл от Израиля»» (Ор а-Хаим, комментарий на книгу Бемидбар 24:17).


Не был раскрыт срок конца изгнания


Как известно, только у этого четвертого изгнания не был раскрыт срок конца. Еще в своем сне Яаков испугался этого: «“И увидел во сне, и вот, лестница стоит на земле…” — сказал рабби Шмуэль бар Нахман: это князи народов мира, ибо так сказал рабби Шмуэль бар Нахман: эти слова Писания учат нас, что Святой, благословен Он, показал праотцу нашему Яакову князя Вавилона, поднимающегося на семьдесят ступеней, князя Мидии — на пятьдесят две, а князя Греции — на сто восемьдесят, но князя Эдома видел он поднимающимся, и не знал, сколь высоко, тогда испугался праотец наш Яаков и сказал: возможно, он более не спустится? Ответил ему Святой, благословен Он: “Ты же не бойся, раб Мой Яаков”, даже если он поднимется до Меня и сядет рядом со Мной, оттуда спущу его, и об этом говорит Писание (Овадья 1): “Если поднимешься высоко, подобно орлу, и если меж звезд расположишь гнездо свое…”» (Вайикра Раба 29:2).


И лишь в этом изгнании предложены два срока: «беита» и «ахишена», к одному корню сходится все это. И как мы объяснили в главе «Пята Мессии», что целью этого изгнания является уничтожение зла в мире. И что очищение в этом изгнании происходит внутри самого народа Израиля, поэтому и срок конца этого изгнания зависит от покаяния и ожидания Избавления. И таков срок «ахишена», который зависит от покаяния Израиля.


Как и ответил Машиах рабби Йеошуа бен Леви: «Сегодня, если голоса Моего послушаете».


Но тем не менее, раскрытие Единства Бога произойдет, ибо таков изначальный план творения. Это произойдет обязательно, даже если мы не удостоимся этого делами нашими, и как сказал Рамхаль: «Это утешение нам, поскольку не по делам воздастся нам, и не будет Он ждать заслуг наших, и не заменит нас за недостатком таковых28, а свершит все в силу клятвы, которой поклялся праотцам, и союза Им заключенного. И даже если не будет заслуг у Израиля, когда придет назначенный срок, день, скрытый в сердце Его, в любом случае освободит нас, без всякого сомнения, ведь Он — господин всему и может сделать все, что угодно Ему» (Рамхаль, Даат Твунот 36).
Знание веры 111. «В назначенное время ускорю это»
Исчисляющие сроки конца


«Ибо есть еще время для исполнения видения, и свидетельствует оно о конце, и не обманет, если будет медлить — жди его, ибо придет обязательно и не запоздает» (Хавакук 2).


«Что значит “свидетельствует о конце и не обманет”? — Сказал Рабби Шмуэль Бар Нахмани, сказал Рабби Йонатан: да изыдет дух изчисляющих сроки конца, ибо они говорят: раз пришел срок, а он не явился, то больше он не придет, но жди его, как сказано: “если будет медлить — жди его”. Вдруг скажешь ты: мы ждем, а он не ждет? На это говорит писание: “… потому ожидает Господь помиловать вас, и потому вознесется, чтобы сжалиться над вами”. Но раз мы ждем, и Он ждет, кто же мешает? — Черта суда» (Санэдрин 97Б).


«Дни Машиаха — это верить и признавать истинным, что он придет, и не думать, что опоздает, если задерживается — жди его, и не определять ему время и не подсчитывать из Писаний время его прихода…» (Рамбам, Основы веры).


Как было объяснено выше из слов Маараля, сокрытие конца является необходимым, и действительно, Тора намекает на это, и открыто говорят мудрецы: что даже праотец наш Яаков, который хотел раскрыть конец своим сыновьям, был скрыт от него срок, также и Рамбам придерживается того мнения, что знание срока является невозможным:


Прежде всего следует усвоить, что ни одному человеку не дано познать истинный срок конца дней — во веки веков. Это явствует из сказанного Даниэлем: «…ибо сокрыты и запечатаны речи эти до конечного срока» (Даниэль 12:9). Однако полная картина (такова, что) некоторые из мудрецов (занимались) этим, полагая возможным постичь (тайну конца). Пророк Даниэль предсказал: «Многие будут блуждать и умножится знание…» (Даниэль 12:4). Иными словами, возникнет множество мнений и предположений. Пресвятой, благословен Он, наперед поведал нам через пророков, что некоторые из сынов человеческих станут исчислять время прихода Машиаха, но пройдут сроки, и не исполнятся (их ожидания), а затем предостерег нас, чтобы мы не усомнились в том, (что Машиах придет), и не горевали, что вычисления не оправдались, но чем дольше он будет задерживаться, тем больше должна укрепляться наша надежда, как сказано: «Ибо еще (исполнится) предсказанное — в срок, и наступит конец (дней), и не обманет (предсказание). Если задержится — жди его, ибо придет непременно, не опоздает!» (Хавакук 2:3).


Следует задаться вопросом: почему же наши учителя приводили различные расчеты конца? Рамбам нашел слова оправдания для Рабби Саадии Гаона, который привел расчет срока конца изгнания: «мы судим о Рабби Саадии в добрую сторону, и говорим что то, что привело его к этому действию, хотя он знал, что Тора запрещает это, был, пожалуй, тот факт, что люди его поколения имели разные дурные воззрения, и почти не осталось у них Торы Творца, если бы он, в соответствии с тем, что он открыл в Торе из того, что было сокрыто, и укрепил с помощью Торы то, что ослабло, и сообщил это своими словами, своим письмом и своим пером, и увидел в числе всего того, что увидел в своем знании, необходимость собрать множество народа путем исчисления сроков, чтобы укрепить их и добавить им надежды, и он стремился во всех своих действиях к славе Небес, и не следует попрекать его тем, что он ошибся в своих расчетах, ибо замысел его состоял в том что я сказал» (Там же). То, что заставляет удивиться, что Рамбам сам в том послании приводит расчет конца, согласно традиции, которая передавалась в его семье:


«Но (у нас в роду) существует замечательное предание. Я узнал его от отца, он — от отцов и предков, а те от отцов своих. Оно восходит ко временам начала изгнания из Иерусалима, о котором сказано: “И множество сынов Исраэля, изгнанных из Кэнаана в Цфат и изгнанных из Йерушалаима в Сфарад, унаследуют города Нэгева” (Овадья1:20). Вот это предание. В пророчестве Бильама содержится намек45 на возвращение Исраэлю пророческого дара, которого он был лишен (в начале изгнания).


Вообще в стихах Торы содержатся намеки, не имеющие отношения к их буквальному смыслу. Например, в словах Яакова, обращенных к его сыновьям: “Рэду шама” (“спуститесь туда”, т. е. в Египет, Бэмидбар 42:2) мы обнаруживаем указание на число лет их пребывания в Египте: это числовое значение (гиматрия) слова “рэду” (“спуститесь”), равное 210.


В словах Моше, учителя нашего: “Когда родятся у тебя сыновья и сыны сыновей и долго проживете на земле (Исраэля)” (Дварим 4:25) — содержится указание на число лет, отделяющих вступление евреев в Эрец Исраэль от начала изгнания (изгнание царя Йояхина): оно равно числовому значению (гиматрии) слова “ношантэм” (“долго проживете”) — 846 лет.


В соответствии с (нашим семейным) преданием, в словах Бильама: “В свое время скажут Яакову и Исраэлю, что свершает Всесильный” (Бэмидбар 23:23) — содержится тайна: если к дате этого пророчества (2488 г. от сотворения мира или несколько раньше) прибавить такой же интервал времени, получим время, когда к Исраэлю вернется пророческий дар, ибо слово “каэт” (“в свое время”) следует понимать: “через такое же время”. В результате получаем 4976 г. (1216 г. н. э.). И нет сомнения, что возвращение пророчества должно предшествовать приходу Машиаха, ибо сказано: “…и будут пророчествовать сыны ваши и дочери ваши… И на рабов и рабынь тоже изолью Я в те дни дух Мой” (Йоэль 3:1,2).


Эти (доводы могут претендовать) на большую истинность, чем всякие (астрологические) предсказания конца времен, …которые лишь навлекают (на нас продолжение) галута, и я привожу их, после самых решительных предостережений, чтобы избавление не казалось народу таким далеким (и он не впал в отчание). И вот я поведал тебе (наше семейное предание) — да будет благословен Всезнающий!», но и в его оправдание мы можем сказать те же слова, как мы и приведем из слов Рамбана.


Рамбан в четвертых вратах своей книги об избавлении приводит несколько причин, почему в его время было разрешено рассчитывать срок конца, и объясняет, что Творец запечатал и скрыл срок конца из-за долготы изгнания. Но мы, будучи близки к времени избавления, возможно, запрет скрывать срок уже не действует, ибо причина запрета отпала. И еще, что мудрецы боялись ослабить руки народа, как бы не отчаялись они из-за долготы изгнания. Но мы находимся уже в конце дней, и еще, что уже были написаны книги о времени конца, и уже нет тех опасений.


Однако Маараль не согласен с этим, он считает, что это относится к самой сути этого избавления, и невозможно знать его срок.


«Сокрытый день в сердце его»


«Ибо день отмщения в сердце Моем, и год избавления Моего настает» — что значит «день отмщения в сердце Моем»? Сказал Рабби Йоханан: сердцу Моему — Я открыл, органам Моим — не открыл. Рабби Шимон Бен Лакиш сказал: сердцу Моему Я открыл, ангелам служителям Я не открыл» (Санэдрин 99а).


«Ибо раскрытие конца не подобает знать человеку, в силу величия срока. Поэтому не следовало раскрывать конец никому, кроме Яакова, ибо конец сокрыт и не подлежит знанию, и потому, “да изыдет дух исчисляющих сроки конца” (Санэдрин 97б).


Отсюда ты знаешь, что все, о чем сказали мудрецы по поводу конца, не говорили, что так случится обязательно в это время и в тот час, но раскрыли нам способное время, в которое достойно быть концу, а до того времени не достойно быть концу в принципе, до того времени, которое способно. Но не говорили они, что то время и конец обязательно будет в тот момент, ибо это невозможно, потому что как мы уже сказали, срок относится к сокрытым вещам которые не могут быть раскрыты явно» (Маараль, книга Нэцах Исраэль, глава 44).


Невозможно, чтобы он был раскрыт явно, потому что конец есть срок уничтожения зла, лишения выбора и раскрытия единства. Все эти вещи выходят за рамки руководства Творца над этим миром. И ведь черта суда мешает — это то открытое руководство, руководство справедливого закона. И поэтому «органам Моим» —это обозначение черт Его, и ангелам Его, которые суть посланники Его в руководстве черт Его, Я не открыл. Конец, который является раскрытием руководства единства, «зависит только от истинности Господа». И пойми это хорошо.


Таким образом, Марааль объясняет причину заклятия Израиля не раскрывать конец: и «следует, чтобы не раскрывали конца, ибо конец должен быть отделен от человека, а тот, который раскрывает конец будто бы конец был с человеком, таким образом, изничтожает конец. Ибо конец не таков, чтобы быть с человеком, и все эти слова — суть уничтожения конца».


Будущее избавление произойдет, даже если мы не будем достойны его. Оно произойдет со стороны Творца, ибо такова была Его Воля еще до сотворения мира, и у нее нет причастности с процессами этого мира, и тем, что в нем происходит. Она заложена в корне руководства полного единства, это тайное и скрытое руководство над творением, находящееся за рамками дел человека и его выбора, ее цель — уничтожение зла из творения, и его возвращения ко благу. Всякое раскрытие этого времени делает его причастным к временному руководству над этим миром, будто это избавление проистекает из руководства над этим миром, будто мир есть причина избавления. Это само по себе отдаляет конец, ибо он приходит не в заслугу, но спускается с тайного и скрытого уровня, проистекая из истинности воли Творца, превосходящей наши заслуги и превосходящей даже все черты управления этим миром. Раз так, сокрытие срока конца есть причина самого избавления.


Выше мы привели слова Маараля о том, что само изгнание является подготовкой к избавлению. В этом четвертом изгнании сокрытие конца также относится к подготовке ко времени избавления. И пойми все это хорошо.


 
Знание веры 112. Обязанность ожидания
Обязанность ожидания


«Если медлит — жди его» — таковы слова Рамбама в этой основе веры. Заповедь ожидания является частью веры в эту основу. Тот, кто отчаивается от избавления, выходит, утверждает вечность этого мира в теперешнем его положении. Тот, кто отчаивается от избавления, выходит, утверждает, что существование зла, мук и страданий является уделом человечества, что оно вечно в этом мире. Выходит, он говорит, что у еврейского народа нет предназначения, что нет смысла во всех его страданиях. Выходит, он говорит, что царство небесное не способно раскрыться в этом мире, и хула имени Господа будет вечным, не дай Бог. Все это, не считая самого факта отрицания пророческих обетований, содержащихся в словах Торы и ее пророков.


Вера в единство обязывает к осмыслению всякой детали, и всего, что происходит в творении. Нет пространства свободного от цели раскрытия славы и царства Всевышнего в творении. Эти раскрытия, которые произойдут в будущем, зависят от избавления Израиля, как мы говорили. Поэтому вера Израиля соединяет все, что происходит, даже муки и страдания, в подготовку к приходу Машиаха. Тогда раскроется, что зло служило цели добра, и сквозь ту тьму пробьется свет Избавления.


Те, кто утратили веру в избавление Израиля, в результате покинули ряды еврейского народа.


Но не только это, но


Само ожидание приближает избавление


Следует обратить внимание на два глубоких аспекта в этой идее.


Первый аспект:


Ожидающий, показывает, что ему недостает избавления, он совершенно не является цельным в его положении в этом мире. Тот, кто не ждет, совершенно удовлетворен миром и его существованием, как оно есть, само это уже отдаляет избавление, которое предназначено восполнить и исправить ущербность человека и мира. Более простыми словами: нет возможности избавить того, кто ощущает себя цельным, будучи ущербным, ибо будущее избавление есть совершенство единения с Творцом, тот же, кто не ожидает этого, не достоин и не может прильнуть к тому, чего не желает и не вожделеет. Сама цель изгнания и состоит в том, чтобы создать ощущение ущербности и страстное желание быть избавленным, и как говорит Маараль:


«Ибо избавление соответствует уровню избавляемого, чего не было бы если бы они не были в изгнании вообще, и не нуждались бы в избавлении, но были бы в своей власти, имели бы собственное существование, и не выходило бы так, что Господь является их конечным содержанием. Но поскольку у Израиля не было никакого существования прежде, и лишь через то, что Он вывел их для служения Ему, стали они народом, потому Господь и есть их конечное содержание. И это величие превосходит всякое другое» (Маараль Нэцах Исраэль, глава 30).


«Ибо изгнание Израиля, хотя и будучи изъяном для самого Израиля, есть причина того блага, которое обетовано нам как надежда в конце» (Там же).


Второй аспект:


Самая великая сила, которая дана человеку — это сила надежды, в которой содержатся желание и взыскание Творца. Этой силой человек двигает все творение, в тайне образа Божия, который в нем. Как жена, которая стремится к мужу, так и община Израиля должна ждать и надеяться на избавление, и как сказал Маараль: «Действительно, в заслугу Мирьям был родниковый источник. Ибо были в Израиле те, кто взыскали источника, и это взыскание было взыскание низших миров к высшим, подобно взысканию женщины к мужчине. Поэтому был дан им источник, ибо источник проистекает и поднимается снизу-вверх, и как написано (Бемидбар 21:7): поднимись, источник, отвечали ему». Ибо источник есть возвышение низших, ведь эта вода из-под земли, текущая вверх на ее поверхность…


И когда поймешь это, то узнаешь, что в последнем избавлении будут лишь два избавителя, ибо третий — тот, который соединяет следствие с причиной — не будет в нем необходимости в будущем. Ибо мы уже сказали выше, что в будущем единение Израиля с Богом будет с их собственной стороны, и как говорит Писание (Йирмеяу 31:21): «женщина окружает мужчину», как мы объяснили тебе выше. И потому нет нужды в посреднике, через которого будет это единение, то есть соединение следствия с причиной, ибо Израиль собственными силами сделает это, без всякого посредника» (Маараль Нэцах Исраэль, глава 54).


«Ибо Израиль своими силами сделает это» — такова сила стремления — порождения ожидания Избавления.


Это ожидание должно проистекать из глубины веры:


«В Мехильте (Бешалах, глава 6): находишь ты, что рассеяния собираются только ради веры, и сказано (Шир а-Ширим 4:8): “со мной из Ливана, невеста, приди с вершины веры” … мы уже сказали, что вера есть прилепление к Творцу во всем, при условии, что человек верит в Творца всем сердцем своим и всей душою своей, ибо таков смысл веры. И потому говорится здесь, что рассеяния собираются в заслугу веры, ибо в этом смысл веры, что человек покидает пределы собственной власти, чтобы быть с Богом и прильнуть к нему. И потому изгнания — отдаляющиеся от Бога, собираются вновь к Богу в заслугу веры, чтобы силой веры быть в единении с Ним…» (Там же, глава 29)


«И знай еще, что мужчина и женщина соответствуют истине и вере» — Маараль, Натив А-Эмуна, глава 1. И пойми это, в свете слов Маараля выше, про роль силы вожделения Израиля в приведении Избавления.


Там, в книге «Нэцах Исраэль» объясняется: «И потому, когда Израиль верит в Творца с совершенным упованием, тогда собираются рассеяния к Господу. Поэтому сколько приятна надежда наша на Него, сколь прекрасно наше будущее с такой надеждой и ожиданием, которую Господь вменил Аврааму в вечную заслугу и праведность, и тем более сделает так Израилю, постоянно находящемуся в ожидании милости Господа, и глаза их ожидают, и вновь ожидают дел Творца».


Вся молитва Израиля об Избавлении


Весь текст и структура молитвы «восемнадцать благословений» связана с процессом Избавления, как следует из Гемары в трактате Мегила 17б, и это говорит о том, что вся сила молитвы Израиля направлена на просьбу и ожидание Избавления. Все свои частные просьбы присоединяются и находят свое отражение в этом высшем стремлении. Это возвышающая мысль.


«… Надежда… в полном уповании»


Надежда, вытекающая из совершенного упования, есть движущая сила, есть та линия, которая приводит к избавлению всего творения.


Мы приведем здесь часть удивительных слов Рамхаля в его «Речи о надежде» которая имеет отношение к нашим словам:


Речь о надежде


«На спасение твое надеялся я» — начало творения в той надежде, что все низшие миры ожидают даров от высших миров, посредством молитвы или песни. Написано: «вначале создал Бог — нет иного начала, кроме надежды». Сжатие существует лишь ради ожидания, что в него войдет луч Бесконечного, благословен он, и этот луч или линия («кав») — от слова надежда («кивуй») и стремление.


Приди и увидь, что все творения сотворены несовершенными, как сказано: «… которые сотворил Бог делать» — то есть, чтобы затем они соделывались, притягивая дары, необходимые для их полноты, с помощью добрых дел, молитвы или песни.


Даже Шхина вначале появилась несовершенной, и в этом суть сказанного: «В начале создал Бог (Элоим)», именно Элоим (черта суда, ограничивающая совершенство), «начало мудрости — страх Господень», страх возможен только по отношению к тому, в ком нуждаются, тот же, кто не нуждается в других, не испытывает страха перед ними. Начало мудрости Зиждителя, благословен Он, было в сотворении страха, который есть надежда на высшие миры. И в этом смысл сказанного «Господь (Йуд-hЭй-Вав — hЭй) есть Бог (Элоим)» — это буквально так, ибо все едино, но изначально, он возжелал явить имя «Элоим», чтобы оно могло получить свет от Четырехбуквенного имени.


Травы стояли у выхода на поверхность земли, и не всходили, пока о ней не помолился Адам, первый человек.


Луна получает от солнца. «Истина возрастает от Земли, и справедливость взирает с небес», потому что дары взирают сверху и ожидают надежду, которой надлежит взрасти снизу, с земли. Истинная надежда, которая есть истинное упование, когда уповают на провидение. Все остальные упования на прилежание, на старания, суть упования ложные. Упование на Господа есть истинное упование, как сказано: «и узнаешь, что Я Господь», «надеющиеся на Меня не устыдятся», «не человек Бог, чтобы лгать», «и если будет медлить — жди его». И если не в этом мире, то в будущем мире — но «надежда смиренных погибнет навечно» — это невозможно. И в этом смысл сказанного: «на спасение твое вознадеялся я, Господь». Поэтому Четырехбуквенное имя, которое есть начало всего, именно оно должно быть объектом надежды, и никакой иной эпитет. Всякий, кто надеется («мекавэ»), молитва его поднимается без посредника, не через ангела, но именно «на спасение Твое», как обращающийся к собеседнику, не через посланника, ибо это луч («кав»), который пробивается, делает отверстие, и поднимается к самому Господу:


Надежда есть тайна распространения, луч суда, в отличии от круга, замкнутого со всех сторон, и потому: «на спасение Твое вознадеялся (“кивити”) я» — делать прямые линии («кавим»). Имя «Йуд-hЭй-Вав-hЭй» — это время, когда Имя будет полным. Тот, кто надеется, всегда пребывает в радости без страдания. Ибо тот, кто страдает, постоянно находится в горести и вздохе, думая что нет ему исцеления. Но тот, кто надеется, не испытывает страданий, ибо он постоянно надеется, и даже если будет медлить — будет ждать, выходит, что надежда дает ему жизнь, тот же кто перестает надеяться, немедленно умирает, остается вдали от Господа и получает наказание, за то, что не надеется на Творца. Тот же, кто надеется, говорит о нем Писание: «Даже если буду сидеть во тьме, Господь свет мне, именно Господь (Йуд-hЭй-Вав-hЭй), как сказано: “На спасение твое вознадеялся я, Господь”.


Тот, кто надеется, пусть у него и мало добрых дел, не постыдится, как сказано: “И узнаешь, что Я Господь, и надеющиеся на Меня не постыдятся”. И об этом сказано, что “у бедного есть надежда” — то есть, у того, кто беден добрыми делами, есть надежда, ибо Господь явит Себя на нем и снимет все прегрешения. И это окончательное исправление — величайшая надежда всего Израиля в долготе изгнания, и они уповают в вере, что будут избавлены. И конец надежды: “И сотру грех Земли”, и в этом смысл “на спасение Твое вознадеелся я”. Ибо в этом слава Царя, что уповают на него. Пришел Хавакук, и водрузил все на одно: на веру — на надежду».


 
Знание веры 113. Покаяние — условие избавления
Oбязательно совершат они покаяние. Покаяние — условие избавления


«Сказал Рав: вышли все сроки, и теперь все зависит лишь от покаяния и добрых дел, а Шмуэль сказал: довольно скорбящему, что пребывал в своем трауре. Уже спорили об этом Танаи: рабби Элиэзер говорит: если Израиль совершит покаяние — будет избавлен, а если нет — не будет избавлен, сказал ему рабби Йеошуа: если не совершит покаяния — не будет избавлен, но Святой, благословен Он, воздвигнет над ними царя, указы которого будут столь же тяжкими, как у Амана, и Израиль совершит покаяние, и Он вернет их к добру. Есть и другая Барайта: рабби Элиэзер говорит: если Израиль совершит покаяние — будет избавлен, как сказано: “Вернитесь сыновья необузданные, излечу необузданность вашу”. Сказал ему Рабби Йеошуа: но ведь сказано уже: “не за плату проданы вы были, и не деньгами выкуплены будете” — “не за плату проданы вы были” — за идолопоклонство, “и не за деньги выкуплены будете” — не за покаяние и добрые дела. Ответил рабби Элиэзер рабби Йеошуа: но ведь сказано уже: “вернитесь ко Мне, и Я вернусь к вам”. Ответил ему рабби Йеошуа: но ведь уже сказано: “ибо я Господин ваш и возьму вас одного из города и двух из племени, и приведу вас в Сион”.


Сказал ему рабби Элиэзер: но ведь уже сказано: “В покаянии и спокойствии спасены будете”, сказал Рабби Йеошуа рабби Элиэзеру: но ведь уже сказано: “Так сказал Господь — Избавитель Израиля и Святой его презираемому людьми, ненавидимому народами, рабу властелинов: цари увидят и встанут, и князья поклонятся”, сказал ему рабби Элиэзер: но ведь уже сказано: “Если вернешься Израиль — сказал Господь — ко Мне вернешься”. Сказал ему рабби Йеошуа, но ведь уже сказано: “И услышал я мужа, одетого в льняные одежды, который выше вод реки, и поднял правую и левую руки свои к небесам, и поклялся Вечноживущим, что к сроку, срокам и половине срока, когда сокрушится сила народа святого”, и умолк рабби Элиэзер». (Санэдрин 97Б)


Рабби Элиэзер согласился с Рабби Йеошуа, но оба они считают, что без покаяния невозможно Избавление. Спор их лишь в том, должно ли покаяние быть совершено в результате внутреннего пробуждения Израиля, или оно наступит, даже если покаяние их будет вызвано бедами и тяжестью изгнания. И Рамбам выносит следующее решение:


«Все пророки заповедовали покаяние, и лишь в заслугу покаяния будет избавлен Израиль, и уже обещала Тора, что в итоге Израиль совершит покаяние в конце изгнания своего, и немедленно будет избавлен, и как сказано: “И будет, когда постигнут тебя все эти вещи… И вернешься ты к Господу Богу твоему, и вновь Господь Бог твой…” (Рамбам, законы покаяния 7:5).


“Но завет, о котором идет речь в книге Дварим, намекает на наше изгнание и на избавление из него — ибо сначала мы видели, что там нет намека на конец в срок и не было обетования избавления, но лишь поставил его в зависимость от покаяния (Рамбан, комментарий на Тору Ваикра 26:16).


“Велико покаяние, ибо оно приводит избавление, как сказано: ”И придет избавитель в Цийон, и к отвратившимся от преступления в Йаакове” — почему “придет избавитель в Цийон” — в заслугу “отвратившихся от преступления в Йаакове”» (Йома 86б).


В этой главе мы поймём, что покаяние должно быть обязательно не только потому, что этого требует черта суда, которая задерживает избавление, но приход Мессии, то есть избавление — является завершением процесса покаяния. Покаяние есть исправление мира, которое издревле уготовано быть лекарством для изгнания. И также как изгнание заложено в корне самого творения, также и его исправление, т.е. покаяние — лекарство и избавление из него. «И еще известно, что покаяние происходит из высшей ступени, которая есть ступень избавления» (Маараль, «Натив а-тшува», глава вторая).


Издревле


«Рабби Шимон бен Лакиш толковал эти стихи про изгнания: “и земля была безвидна” — это изгнание в Вавилон, как сказано (Йирмеяу 4): “видел я Землю, и она безвидна”, “и пуста” (“воhу”) — это изгнание в Мидию (Эстер 6): “и поспешили (“йавhилу”) привести Амана”, “и тьма” — это изгнание под власть Греции, которая затмила глаза Израиля своими указами, говоря им: напишите на роге оленя, что нет у вас доли в Боге Израиля, “над бездною” — это изгнание под власть злодейского царства, которое бездонно, словно бездна — как у бездны нет конца, так и у этих злодеев. “И дух Божий витает” — это дух царя Машиаха, как говорит Писание: “И сойдет на него дух Господень” (Йешаяу 11), за какую заслугу обретается этот дух? “Над водой” — в заслугу покаяния, которое подобно воде, как сказано: “излей, как воду твое сердце” (Эйха 2)» (Брейшит Раба 2:4).


Приход Мессии есть начало исправления мира, которое закончится воскресением мертвых. Такова цель мироздания, чтобы все вернулось к своему корню. «Я ранил, и Я исцелю… Не написано “Я ударил”, но написано “Я ранил” (“махацти”) — это перегородка (“мехица”) которую я воздвиг между высшими и низшими, ибо высшие сохраняются вечно, а низшие умирают в этом мире, но в будущем не будет смерти вообще, как сказано Йешаяу 25: “Исчезнет смерть навеки”, сказал Рабби Аба: даже та перегородка, Я вновь исцелю её, “Я ранил мою перегородку и Я исцелю ее”» (Коэлет Раба 1:7).


Это первозданная перегородка, взятая из второго дня творения, ее исцеление заготовлено издревле: «совершите покаяние, и Всевышний избавит вас, он нанес удар, и он исцелит, “я поразил, и я исцелю”» (Йалкут Шимони Ошеа, глава 6 ремез 522).


Покаяние — порядок мира


«Однако, основной смысл в том, что покаяние заключается в том, что человек возвращается к Богу всем сердцем своим и всей душой своей. И эта вещь — есть порядок мира. Ибо этот мир— возвращается к Богу. И у него нет собственной силы существовать, но только возвращаясь к Богу. От которого он получает существование и к которому возвращается всё существующее. И в этом — сила их существования, что они возвращаются к Богу… И это само — есть заслуга человека, что человек приводит себя в соответствие тому миропорядку, который установил Бог» (Маараль, Натив а-Тшува 3).


Следует поразмыслить над этими словами Маараля, ибо в них есть оттенок новизны. Ведь, как известно, покаяние не соответствует процессам мудрости, пророчества и Торы. Каким же образом можно понять, что оно соответствует порядку мира? И ещё, ведь, время, которое является порядком мира, двигается от прошлого к будущему. И как же можно понять, что в настоящем можно изменить действие, которое было сделано в прошлом: стереть его. И даже превратить злоумышленное действие в неосознанное, и даже в положительное?


Чтобы можно было черпать из глубин этого источника живой воды, нам следует сообщить в начале знание, касающееся (третьего аспекта) замысла творения: раскрытие единства Творца. Это внутренний порядок всего творения и происходящего в нём в течение шести тысяч лет и его запланированного существования. Уяснив это знание, мы увидим, что покаяние вписывается в этот миропорядок.


Порядок мира — процесс раскрытия единства Бога


«Третий аспект замысла творения мира является весьма необычным знанием, и оно в том, что Зиждитель желал раскрыть своё единство, показать, что “Я первый и Я последний”, и всё равно любое проклятие обратится в благословение и всякое зло — вновь станет добром. И это — тайна сказанного: благословлю Тебя, Господи, что разгневался на меня. И из этого проистекает знанием обо всех сфирот, которые возвращаются к высшему единству Бесконечного (Эйн Соф), благословен Он. И это, в действительности, главное в вере Израиля — знать единство Зиждителя, благословенно Имя Его» (Рамхаль, «Питхей Хохма ва-Даат»).


Вот суть этой темы: Зиждитель, благословен Он, сжал и сокрыл Свое простое единство под маской творения материального мира. Следствием этой ситуации явилось происхождение сотворения зла, страданий и изгнания. Всё это для того, чтобы свершилось это грозное событие — раскрытие единства Творца. Раскрытие это — явится в реальности, когда всё творение во всех его производных вернётся к своему корню.


«Есть три времени: начало, конец и настоящее. О творении мира написано: “в начале” (Брейшит — бара шит — сотворил шесть) — ибо шесть первых дней заключали в себе все шесть тысяч лет (отведённые для существования мира — Рош а-Шана 31а), и поэтому тот, кто обладает полным знанием о сотворении мира в каждый из дней, может знать, что будет происходить в каждый момент этих лет, в конце же дней — в будущем — все вещи вернутся к своему корню. И как написано об этом, что Святой, благословен Он, очистит весь мир в конце дней, и потому это и называется тшува (покаяние), потому что все вещи вернутся (йашуву) к своему корню» (Свод толкований виленского Гаона Сафра дэ-Цниюта).


Таков порядок мира.


То же касается и малого мира — человека. Его душа — удел Бога, спустилась в этот мир, чтобы затаиться под маской тела. Этот спуск — является сжатием для её света, который блистает в мире от края до края. Однако, этот спуск имеет целью поднятие — возвышение существования души через очищение тела до уровня души. И не только тела, но всего творения, бывшего его орудием для служения Творцу. Когда она вернётся к своему корню, с ней поднимется и тело, и всё творение. Вот тогда, и раскроется, что все эти вещи в удивительном единстве явили славу Творца.


Таков порядок «малого мира». Вникни во всё это должным образом.


 


 




 



Знание веры 114. Кающийся — раскрывает единство Творца
Кающийся — раскрывает единство Творца


В корне всякого греха лежит сокрытие надзора и власти Бога в низших мирах. Творец сокрыт за заслоном естества творения. Такова природа материи, что ей присущ изъян — грехи — зло. Грешник, своими действиями, усиливает это сокрытие. Ведь, как известно, любой грех — укрепляет заслон между Творцом и творением, между высшими мирами и низшими. Своим покаянием — человек освящает эти низкие и мрачные места. Он раскрывает силу надзора и власти Бога, хотя они неочевидны. Кающийся раскрывает, что Бог есть Царь над низшими мирами. «Велико покаяние, ибо приносит оно исцеление миру… Ибо достигает оно Престола славы… И приближает избавление… И злоумышленные действия превращаются в совершённые неосознанно и вменяются в заслуги… И ради одного покаявшегося — прощается ему и всему миру» (Йома 86а). Таково превосходство совершившего покаяние над совершенным праведником, ибо он раскрыл свет из тьмы. Это раскрытие относится к глубине раскрытия единства. «Чтобы превратить тьму в свет и тогда возвысится Святой, благословен Он, в славе своей» (Зоар, гл. Тецаве). «Поднялся на седьмой небосвод… Сразу схватился Моше за Трон Славы… И начали восхвалять покаяние» (Мидраш). Таково покаяние, достигающее Трона Славы, ибо «в этом возвысится Святой, благословен Он, в славе своей».


Покаяние из любви


Теперь нам становится чуть яснее та удивительная идея, что через покаяние из любви — злоумышленные преступления вменяются человеку в заслуги: «Грешник, через свой грех отдалился от Бога. Отдаление — вызывает необходимость возвращения к Богу, и потому, когда осуществляется возвращение к Богу, то это отдаление — вменяется грешнику в заслугу» (Маараль, там же).


Отдаление вызывает необходимость возвращения, ибо таков процесс раскрытия единства Творца, таков порядок мира. И как мы объяснили выше, само зло обратится в добро. И соразмерно величине отдаления будет мощь света возвращения: «И это именно тогда, когда покаяние совершается из любви, ибо когда покаяние совершается из любви, а любовь есть полное единение с Творцом, как сказано: “Любить Господа, Бога твоего, и прилепляться к Нему”. Поэтому покаяние, которое есть порядок мира (потому что мир должен прилепляться к Творцу, чтобы иметь существование, а прилепление может осуществляться лишь силой любви), изменяет грех на заслугу, если базируется на любви» (Маараль, там же).


Слово аhава (любовь) равно в числовом значении слову эхад (один) — это та сила, которая объединяет человека с его Творцом, через покаяние из любви кающийся объединяет все отдалившиеся аспекты — как в себе, так и в мире, связанном с ним — в возвращении с ещё большей силой к своему единому корню. Ибо таков порядок мира и такова мощь раскрытия единства: все отдалённые реалии соберутся в нём и прилепятся к Творцу. И разберись, как следует в этих высоких вещах.


Покаяние — мир свободы!


«“Если продаст муж” — это Святой, благословен Он, “свою дочь” — это святая душа, “в рабыню” — быть порабощённой рабой между вами в этом мире. Прошу вас, в тот час, когда настанет ей срок покинуть этот мир “не выйдет подобно рабам” — пусть не выйдет грязной, запачканной в грехах, но пусть выйдет свободной, чистой и ясной, да радуется ей господин её. И прославляется через неё. И даст ей воздаяние доброе, в чистом свете Рая, как написано: “И насытит душу твою светом”» (Зоар, часть 2-я, 96б).


«Велико покаяние, ибо оно приводит избавление, как сказано: “И придёт в Сион Избавитель и к кающимся в преступлении из Иакова”. Почему “И пришёл в Сион Избавитель”? Потому, что “к кающимся в преступлении из Иакова”» (Йома 86б). И объясняет Маараль: «Ибо потому, что совершивший покаяние отстраняется от злого начала и так выходит на свободу. Ибо грешник — есть раб царю престарелому и глупому — это злое начало. Почему называется он царём? Потому что все слушаются его. И когда человек во власти злого естества своего, оно владычествует над ним, но покаявшийся выходит на свободу от своего злого начала и это есть избавление… И известно ещё, что покаяние исходит из высшей ступени, которое есть ступень избавление» (Натив а-тшува, стезя покаяния, глава 2-я).


Корень мира покаяния находится в той реальности, которая была прежде этого мира: «семь вещей были сотворены раньше сотворения мира: … покаяние, как написано (Теилим 90:2-3): “прежде рождения гор… обращаешь ты человека в руины” (Псахим 54а). “Прежде” — не только в смысле времени, но в порядке происхождения миров одного от другого, “прежде” в достоинстве, “прежде” во внутреннем содержании. Такова реальность “мира свободы” свобода от руководства суда, от структуры зла и порабощения ей: “сила покаяния, достигающая своего высшего корня, мира покаяния, мира свободы и всеобщего света, оттуда поступает высшая святость и блистающий свет, который уничтожает всякую нечистоту, исправляет миры, возвращая их в изначальное состояние, обогащенные новым светом из мира покаяния, который открывается в них”» (Нэфеш а-Хаим, Врата первые, глава 12).


«Мир свободы — это тот мир, основание которого в руководстве полного единства. Это руководство, не подчиненное руководству суда, поскольку ее источник в той высшей реальности, в которой не существует зла, но лишь добро, лишь воля единого Творца в раскрытии блага. Это та реальность, в которой Господь один и имя Его едино — день, который полностью есть Шаббат. Оттуда проистекает сила покаяния.


И таков конечный смысл покаяния: истребление зла, возвращение всех частей блага, которые отдалились в следствии греха — к их источнику. Этим поднимается кающийся в мир покаяния — мир свободы — мир “юбилейного года”, когда все возвращается на свое место.


“Ибо место пребывания покаявшихся высоко весьма — это высшее светило, это будущий мир, который называется “покаяние”, и потому покаявшиеся называются наследующими землю живых в высших мирах: “Не видел того глаз, но лишь Ты, Боже, что сделает Он ожидающим Его”. И сказанное здесь “сделает” соответствует “юбилейному году”, миру свободы, и потому этот глагол употреблен в третьем лице” (Шл»а, Йома 70а).


В этом высшем мире — мире разумения — раскроется понимание глубины руководства Творца, и вся идея цели существования зла, и станет известно, что оно лишь служило славе царства и единства Бога. И через это будет исправлено зло в его корне.


 «Будущий мир называется “покаяние”» — и действительно, ведь будущий мир был создан раньше этого мира, и он есть цель всей цепочки бытия, ее финальная точка, таков внутренний порядок мира, как мы привели выше, и поразмысли над всем этим хорошо.


 
Знание веры 115. Избавление зависит от исповеди
«И не сказано “вернет”, но и вернется»


«Так учили мы в Барайте: Рабби Шимон Бар Йохай говорит: приди и увидь, сколь любезен Израиль Всевышнему, ибо всякое место куда они были изгнаны — отправлялась с ними Шхина. И когда они вернутся, Шхина вернется вместе с ними, как сказано: “И вернется Господь Бог твой с возвращением твоим” — не сказано “и вернет”, но “и вернется” — это учит нас, что сам Всевышний вернется с нами из изгнания»(Мегила 29а).


Шхина — это черта царства Бога, обретающаяся в низших мирах и пребывающая с ними в их нечистотах. Это обетование, и источник упования на Избавление. Корень ее черты находится в последней букве hЭй святого имени Творца. «И как написано в святой книге Зоар, что идея покаяния — возвращение буквы “вав” к букве “hэй”, или возвращение “hэй” к “вав”… То есть “я со сломленным”, или “сломленный со мной”» (При Цадик, глава Вайелех).


Поразительно и высоко знание о том, сколь велика любовь Творца к Его народу Израилю, с которым связал Он имя Свое, даже когда они находятся в изгнании, и Который вернется, насколько возможно сказать так, чтобы быть избавленным вместе с ними, и полнота Его имени связано с полнотой их избавления. В этом корень идеи, которая была здесь объяснена, что покаяние есть исправленный порядок мироздания: «Ибо по завершению дела нет здесь настоящего зла, ибо конец всему благо, и мыслил Он о том, чтобы никто не отпал от Него» (Рабби Цадок а-Коэн, Сихат Шедим 43).


Грядущее избавление есть раскрытие единства


Выше мы привели слова рабби Йеошуа, с которыми согласился рабби Элиэзер, что избавление не зависит от нашего пробуждения к покаянию: «ответил ему рабби Йеошуа: если не сделают покаяние — не будут избавлены, но Святой, благословен Он, поставит над ними царя, указы которого столь же тяжелые, как у Амана, и Израиль совершит покаяниеи Он вернет их на путь добра» (Санэдрин 97б).


Поясняет Рамхаль, что это тайна раскрытия единства, что Творец не подчинен Своей черте суда: «Когда желает Он, то не взирает не на какие дела, но дает благо, кому захочет, и как сказал он учителю нашему Моше (Брахот 7а): “И помилую Я того, кого помилую” — хотя он и не достоин». И уже сказано (Иов 35:6): «Если согрешил ты — что произвел в Нем, и если умножились преступления твои — что сделаешь Ему?»; и про то время сказано (Йирмеяу 50:20): «Будут искать грех Израиля, но не будет его… ибо прощу того, кого оставлю»; и еще сказано (Йешая 48:11): «Ради Себя, ради Себя сделаю Я, ибо как же осквернится…»; И (там же 43:25): «Я, Я это, что стирает грехи твои ради Меня, и прегрешения твои не вспомню». И еще сказано (Зхарья 3:9): «И сотру грех земли той в один день».


Это утешение наше в нищете нашей, ибо не дела наши будет Он вспоминать, и не заслуг наших ждать, или из-за ущербности дел наших поменяет нас на других, не дай Б-г, но ради клятвы, которой клялся отцам нашим, и ради Завета, который Он заключил. Итак, даже если не будет заслуг у Израиля — когда придет назначенное время — день, сокрытый в сердце Его — все равно избавит нас без сомнения, ибо Он есть Властелин всего, и сможет сделать так, когда захочет».


Но здесь следует обратить внимание на особый момент, от которого зависит избавление Израиля:


Избавление зависит от исповеди


«И скажет он (т.е. народ Израиля) в тот день: “Не потому ли, что нет Всесильного моего среди нас, постигли меня беды эти?” Это еще не такое полное раскаяние, о котором сказано: “Тогда признаются они …в беззакониях своих” (Ваикра 26:40), — но лишь проблеск раскаяния и признания своей вины. И после этого вновь написано: “А Я совершенно сокрою лик Мой в тот день”.


На первый взгляд, поскольку они поняли, что Творец не пребывает среди них из-за их грехов и именно поэтому постигли их все эти беды, Всевышний по Своему великому милосердию должен был бы помочь им и спасти их. [Ведь Его гнев обращен, в первую очередь, на тех, кто отрицает свою вину], как написано: “Я буду судить тебя за то, что ты говоришь: “Я не грешила” (Ирмея 2:35).


И все же Всевышний вновь сокроет от мира Свое лицо — из-за великого зла, которое евреи совершали прежде, полагаясь на идолов. Однако это сокрытие не будет подобно прежнему, когда Он сокрыл от них Свое милосердие, и их постигли “многие беды и несчастья”. Но теперь Он скроет лишь “лик избавления” (пней а-геула), а “лицо милосердия” будет приоткрыто, как обещано: “Но при всем этом, когда будут они в стране врагов своих, не станут они Мне отвратительны и не вызовут омерзения…” (Ваикра 26:44).


Так будет до тех пор, пока они не добавят к упомянутым проблескам раскаяния полное раскаяние, как написано выше: “И возвратишься ты к Б-гу, Всесильному твоему, и исполнять будешь волю Его во всем, …ты и сыны твои, всем сердцем твоим и всей душой твоей” (Дварим 30:2)”. (комм. Рамбана на Тору — Дварим 31:18).


Избавление зависит от “совершенной исповеди” — то есть, полного покаяния, и эта идея нуждается в пояснении.


Исповедь


Цель исповеди (помимо раскаяния в уже совершенном и обязательства не повторять такого впредь — это основы покаяния) заключается в искуплении. Вместе с раскаянием и обязательством на будущее получает раскаявшийся именование праведника, но грехи его искупаются лишь после того, как он исповедает их. И в этом смысл слов Рамбана, что все время, пока не исповедали они свой грех, пусть они и не подвергаются страданиям, но избавлены не будут. Ибо цель Избавление — исправление зла и полное единение с Творцом, поэтому грехам Израиля надлежит быть искупленным полным искуплением, а это зависит от исповеди.


Исповедь (“видуй”) от слова признание (“одаа”) — это выражение огромной ответственности за свои грехи и осознания благого дара возможности совершить покаяние. Исповедь устами раскрывает тайное и сокрытое, противоположность сокрытию отрицания ответственности. И это указание на руководство Творца даже над отдаленными низшими мирами. И это указание на единство Творца, подобие раскрытия, предстоящего в будущем, в мире разумения, там раскроется все тайное, что было в мире, и сокрытое зло будет исправлено. “Каждый, кто закалывает свое злое начало и исповедуется на нем, приравнивает его Писание к тому, кто восславил Святого, благословен Он, в двух мирах: в этом мире и в будущем мире” (Санэдрин 43б).


Еще есть в идее исповеди удаление зла из внутреннего содержания человека, ибо человек повествует о зле, как о том чуждом элементе, с которым он не ассоциирует себя, и просит Всевышнего извлечь зло из его жизни.


Исповедь есть также свершение суда человеком над самим собой, он передает себя на суд Бога: “Припадем же в руки Господа, а Ты праведен во всем, что было с нами”. Слава Небес усиливается от этого самостоятельного закалывания злого начала человеком.


 
Знание веры 116. Место мира
«Закалывающий жертву благодарения славит Меня»


Обязательное преклонение в час исповеди есть выражение предания себя на суд Творца и полного уничижения собственного «я». В этом цель закалывания жертвы благодарения.


Название «еврей» («йеуди») происходит от слова «благодарение» («одаа»), это глубина постижения человеком своих обязательств, того, что у него нет ничего от себя. Царство небес раскрывается, начиная с этого места.


«И смысл всех заповедей в том, чтобы мы верили в нашего Бога, и признавали, что Он сотворил нас, и в этом цель творения, ибо у нас нет иного представления о смысле творения, и нет у Всевышнего иного желания в низших мирах, кроме того, чтобы человек познал и возблагодарил своего Бога за то, что сотворил его» (Рамбан, Шмот 13:16).


Это то царство, которое получил Йеуда и потомство его через свою благодарность. Царство, которое полностью есть признание, что у нее нет ничего от самого себя, но есть лишь обязательство прославить Небеса. Это царство, которое полностью есть возвращение к Творцу — таково царство Машиаха.


«»Йеуда — тебя признают…» — подобен ты имени своему, ибо ты признал. Так и мать твоя сказала: «Сей раз возблагодарю Господа». А ты признал свою вину в истории с Тамар, и все колена признают тебя. «От растерзанной добычи восстал ты, сын мой» — от растерзания Тамар превознесся ты, ибо уже почти была растерзана она и двое сыновей ее, как сказано: «Выведите ее и да сожжена будет». Но ты признал свою вину и спас ее и двоих сыновей ее, за это и трое сыновей твоих: Хананья, Мишаэль и Азарья, когда отправят их в печь огненную, выйдут оттуда невредимыми. «Ты распростерся и лег, как лев» — это Давид, который восстанет от тебя, как сказано: «Сердце которого как сердце льва», «Привязывающий к виноградной лозе осла своего…»


… это Машиах, который произойдет от тебя, как сказано: «Нищий и восседающий на осле»» (Мидраш Агадат Брейшит, гл. 3). «Нищий» («ани») — это выражение того, что нет у него ничего от себя, но лишь готовность («эанут») выполнять обязательство — это цель признания, «восседающий на осле» — это черта совершенной простоты, способной воспринять исправленную форму, водруженную на мир материи — это слово Божие. Приход Мессии есть окончание процесса покаяния.


Разберись во всем этом, как следует.


Мы же приступим к рассмотрению еще одного нюанса, насколько мы способны, касающегося высокого уровня раскаявшегося грешника.


Место, где пребывают совершившие покаяние


«Место, где находятся раскаявшиеся — там совершенные праведники не в состоянии находиться» (Брахот 34б).


И так заключает Рамбам: «И да не подумает человек, раскаявшийся в грехах, что он далек от уровня праведников из-за грехов и прегрешений, которые он совершил — это не так, но он возлюблен и угоден Творцу, будто не грешил вовсе, и не только это, но награда его велика, ибо вкусил вкус греха и оставил его, и подавил злое начало свое. Так сказали мудрецы: “Место, где находятся раскаявшиеся — там совершенные праведники не могут находиться”, то есть, уровень раскаявшихся выше уровня тех, кто не согрешил никогда, ибо первые подавили свое начало сильнее последних» (Законы о покаянии 7:4).


И следует вкусить высший вкус этих слов: «место, в котором находятся раскаявшиеся».


Итак, начнем:


После греха с золотым тельцом открылось Моше Рабейну высшее откровение, которого он не удостоился в момент дарования Торы на Синае. Это откровение заключается в тех тринадцати высших принципах милосердия. Потрясает мысль, что в результате греха мы удостоились этого высокого откровения. И это относится к тому типу светов, пробивающихся из тьмы, особенно это откровение, которое относится к сути внутреннего содержания руководства единства, и которое есть основа сила покаяния.


Тринадцать принципов милосердия — «вот место со Мной»


Вся их идея заключается в том высшем руководстве, которое Творец осуществляет ради Себя, помимо Своих черт. Желание в сотворении мира — благодеяние, дать благо всем, даже тем, кто его не заслуживает, в силу благости Творца. Но Творец действует согласно принципу суда и остальных принципов, которые устанавливают границы, до которых простирается благодать, и это так в силу известных причин. Но корень и цель творения — в совершенном благодеянии. В тот час, когда нет у человека права существовать, исходя из принципа суда, раскрывает Творец то Свое внутреннее руководство «ради Себя», это руководство единства, внутреннее, по отношению к открытом руководству суда.


Тринадцать (принципов) есть числовое значение слова «один» («эхад») — это суть этих принципов, указание на единство Творца, который не подчинен даже Свои собственным принципам, но по желанию Своему прощает и дает благо даже злодеям. Тринадцать — это также числовое значение слова «любовь» («аава») — это то руководство, которое осуществляется в силу Его благости и любви к Израилю. Принятие покаяния происходит с высоты этого места, за гранью принципов руководства: «Вот место со Мной» (Шмот 33:21).


Таково место, где находятся раскаявшиеся, «вот место со Мной». Они удостоились раскрыть Его единство, мощь Его единовластного правления. Это раскрытие превосходит уровень раскрытия праведника, который не согрешал.


Мы приступаем, согласно малости нашей способности постичь, к рассмотрению корня этого руководства.


Место мира


«Вот место со Мной» — корень идеи места в той грозной и высокой идее: место мира. Это то самое качество наполняющего все миры, раскрытие действительности со стороны Творца. Об этой идее мы подробно говорили в речи о первой основе веры, не станем повторяться здесь, но следует знать, что это руководство, находящееся за гранью свободы выбора, за гранью человеческих поступков, но оно полностью исходит со стороны Всевышнего, Его благости и раскрытия единства, оно пребывает в основе покаяния и его приятия, когда оно делается из любви, и превращения злоумышленных преступлений в заслуги, корень ее раскрытия находится в той высшей реальности.


«Вот место со Мной».


«Место, в котором находятся раскаявшиеся».


Нет возможности более подробно говорить об этом, вникни должным образом в эти слова, возвращающих дух всему живущему.


И следует пойти еще глубже в том, что касается идеи раскрытия единства посредством Машиаха.
Знание веры 117. Отличительная черта Машиаха — превращение зла в добро
Отличительная черта Машиаха — превращение зла в добро


Основу этой вызывающей трепет темы раскрыли нам наши учителя в тайне беседы святых Серафим, мы же поговорим об этом согласно малости нашей силы постижения.


Мы объяснили, что цель избавления состоит в исправлении зла и его превращении в добро. В этом главная черта Машиаха: «И в этом тайна, что происхождение царства дома Давида и Машиаха, как может показаться на первый взгляд, не было святым образом. Ибо Йеуда вошел к Тамар “и решил, что она блудница” (Брейшит 38:15), также и Рут пришла к Боазу “и открыла ноги его…” (Рут 3:7).


Но от Господа было это, происхождение Давида и Машиаха было не прямым путем, ибо держась таким образом, все обратится к святости в будущем, и все внешнее станет внутренним, ибо заменит в них Всевышний зло, и останутся святыми сообразно своему корню. Я подробно говорил об этом в другом месте. И есть великий намек в рассказе про Йеуду и Тамар: “И спросил жителей места её: где блудница…?” (Брейшит 38:21) и это подобно ангелам, вопрошающим: “Где место славы Его?” (“Кдушат Кетер” молитвы Мусаф в Шаббат и праздник), и в будущем, спросят так Израиль, ибо столь высок будет уровень Израиля, в вершине уровней святости, что даже внешние станут святыми, и в тот час спросят ангелы Йаакова и Израиля: “Что содеял Бог?” (Бемидбар 23:3, Йерушалми Шаббат 6:9), то есть, сейчас спрашивают ангелы друг у друга, а тогда, в будущем, спросят Израиль.


… И в этом тайна сказанного: “И он, и замена его будут святы” (Вайикра 27:10), ибо Тамар и Рут, бывшие, на первый взгляд, заменой, ибо так сказали мудрецы наши (Йалкут а-Макири Теилим 118:28), что Йишай вошел к матери Давида по ошибке, думая, что это его рабыня. Но все было от Господа по той причине, что я описал: чтобы замена была святой. И в слове “и замена” (“у-тмурато”) найдешь “Тамар” и “Рут”, и семя было семенем святым, из самого высокого места: “И умерли Эр и Онан”.


… Пока это не достигло самого Йеуды с Тамар, чтобы появилось от них на свет царство дома Давида и Машиах, и вышел голос с небес (Бат Коль): “От Меня произошло это” (Коэлет Раба 10:16)… Эйсав — это змей, запечатленный на бедре Эйсава, и в противоположность ему восстанет царство дома Давида, о котором сказано (Йешаяу 14:29): “Ибо отсемени змея выйдет аспид”, и также как Эйсав назван Эдомом, так и царь Давид был “красноватым” (“адмони”), но он “красноват и хорош на вид” (Шмуэль Алеф 16:12), и он произошел от Пэрэца — “преступающего (“а-порэц”) ограду укусит змея”, но “царь преступает ограду” (см. Бава Кама 60б). И тайна этого в том, что в будущем не только возвысится ступень царя Машиаха, но и враги его примирятся с ним, то есть оболочка быстро признает истину, и все народы обратятся в истинную веру, и “В день тот будет Господь один и имя Его одно” (Зхарья 14:9), и змей (“нахаш”) превратится в нагрудник (“хошэн”), и красный станет белым — полностью чистым» (Шл"а, глава Вайешев).


Постараемся, насколько сможем, приблизить эти святые и возвышенные слова к нашему пониманию.


Корень зла — в святости


Как известно, у зла нет самостоятельного корня, вся сила его существования происходит из корня святости, во всяком зле заложена святая искра, вовлеченная в сторону нечистоты. Так и в этом мире, в мире перемен, одежды лжи на этих святых искрах создают реальность зла, предстающую нашему взору, и одно напротив другого создал Бог. Но в будущем Творец исправит само зло, и святой корень злых дел осветит их внутреннее содержание, «и станут святыми в силу своего корня» (Шл"а, выше).


Чтобы приблизить это к нашему пониманию, приведем пример из первого избавления Израиля из египетского плена, это те искры, которые Израиль забрал из удела нечистоты в святость:


«Фараон — великий лик оболочки страсти, ибо Египет — нагота земли, и сказано: “… и поток лошадей — поток их”, “И фараон великий змей” — намек на страсть, ибо вода в святости означает благо, а в противоположности, злые воды — дурные черты и преступная любовь. Злое начало, связанное с этой оболочкой, в будущем также не исчезнет, но обелится, омывшись от своей нечистоты, и в будущем останется от него радость изучения, как сказано в “Мидраш а-Нээлам” (Толдот 138а), и это же останется от фараона, те святые искры и благо, которые забрали от него, подобно “берет свою долю и долю товарища своего в раю” (Хагига 15а, Брейшит Маамар 11, Вайишлах Маамар 4), и сказано: “И опустошили Египет, как сеть, в которой нет пшеницы” — “Как сеть, в которой нет рыб” (Брахот 9б), их имущество было дозволено Израилю, и там были святые искры и жизненность» (При Цаддик, Йитро).


Изгнание в Египет было подготовкой к дарованию Торы, эта страсть является необходимой для изучения Торы:


«Рабби Йицхак бар Рабби Йоси шёл из Каппадокии в Лод, встретил его Рабби Йеуда. Сказал ему Рабби Йицхак: скажи мне, друг мудрецов Мишны, знаете ли вы что злое начало исчезнет из мира, кроме как в час соития, сказал ему: заклинаю тебя жизнью твоей, злое начало необходимо миру как дождь земле, ибо без злого начала не было бы радости изучения Торы» (Зоар, часть первая, 138).


И так во всех деталях действительности, ничто не было создано в пустую, но все ради раскрытия славы небес. И в этом тайна раскрытия единства, основы веры Израиля.


И ведь суть будущего избавления, как мы говорили, заключается в исправлении всего мироздания и в обращении зла в добро. Раскрытие и исправление будут ретроспективными, ибо невозможно, чтобы осталось пустое место, свободное от раскрытия славы Творца. Вместе со всеми деталями действительности будет исправленои зло, и через него слава Небес возвеличится еще больше, так же, как слава Творца возвеличивается еще в большей степени через раскаявшихся грешников, нежели, чем через совершенных праведников, вникни в это, как следует.


В этом отличительная черта Машиаха сына Давида, душа которого заключает в себе души всех людей («Адам» — аббревиатура слов: «Адам», «Давид», «Машиах»), и она должна исправить всех, даже отпавших и погибших среди них, вознести все творения, которые, с внешней стороны, прожили во зле, но в них была заложена искра святости. Поэтому она пришла в мир таким искривленным путем.


Здесь есть еще глубина, которую нужно объяснить: хотя Йеуда был вынужден совершить то, что он сделал, но из простого смысла текста Писания это не следует. И есть необходимость понять, почему, действительно, Тора рассказывает об этом происшествии так, что, по простому смыслу, речь идёт о действии блуда, и то же касается и греха Давида, помазанника Божьего. Но понимание здесь таково, что в будущем раскроется, что все дела Израиля, хотя, с внешней стороны, в них были грехи, но, по внутреннему содержанию, Израиль всегда прилеплен к Творцу и желает исполнять Его волю. Эта идея относится также к раскрытию Машиаха, и в этом состоит исправление всех дел Израиля во всех поколениях. Поэтому душа Машиаха пришла в мир именно таким искривленным путём.


Поколение пяты


«В поколение пяты Машиаха главным является вытащить драгоценное из никчёмного, и лишь оттуда, где есть злое начало и преобладает грех — оттуда можно забрать человека именно с помощью покаяния, как сказано в главе “Хэлек” (98а): “Сын Давидов приходит в поколении, полностью виновном”. Душа такого человека есть удел Машиаха, и уже царь Давид был назван тем, кто утвердил ярмо покаяния, как известно, ибо “ноги общины Израиля спускаются…” А в поколении Машиаха души происходят из “ног”, и там преобладает зло и страсть. И потому именно поколение таких душ удостоится встретить Машиаха, как сказали мудрецы (Брейшит Раба, глава 9): ““Хорошо весьма” — это злое начало”. И так сам Машиах рождается из такого места, как известно то, что написано в “Мидраш а-Нээлам” (глава Вайера) про дочерей Лота и самого Лота, что они суть корень силы злого начала, и оттуда растет корень сына Давидова. То есть, в этом предел совершенства, которое будет тогда, когда превратится корень зла в добро, и это называется “закалыванием злого начала”, о котором говорится в трактате Сукка (52а). И это последняя душа в “теле” и наиболее близкая ко злу в его максимальной силе» (Цидкат а-Цадик 111).


Хотя поколения пяты являются самыми низшими, именно они приводят к полному исправлению. «И в этом мире поколения деградируют, но тогда, когда все будет исправлено во благе, конец действия заложен в начале мысли, в тайне “и Хайот восходят и опускаются, словно молния”, которая с того места, где она прекращается, оттуда снова блистает, становится во главу, и низшие становятся высшими, и как сказали мудрецы (Псахим 50а): “Я видел перевернутый мир”» (там же).


Это глубина той идеи, что злоумышленные преступления становятся заслугами.


И мы понимаем основу, которая перед нами.


Женщина окружает мужчину


Если разобраться, то все эти браки, из которых произошёл сын Давидов, произошли по инициативе женщин. Это касается Лота и его дочерей, то же было с Тамар и с Рут. Тайна этого — внутреннее содержание исправления Избавления. Как мы привели выше из слов Маараля, в этом избавлении не будет нужды в Мирьям, ибо вся община Израиля является женщиной, стремящейся прильнуть к своему мужу в вечном избавлении.


Это сфира «Мальхут» («Царство»), которая превозносится и становится во главу всего.
Знание веры 118. Машиах
Машиах


«“И сказал Бог: сделаем человека по образу Нашему, по подобию Нашему” — начал говорить рабби Йоханан: “В последнем и в древнем создал Ты меня…” (Теилим 139:5)… сказал рабби Шимон бен Лакиш: после дел последнего дня и раньше дел первого дня. И это соответствует тому, как полагает рабби Шимон бен Лакиш, ибо сказал он: “И дух Божий витает над водами” — это дух царя Машиаха» (Брейшит Раба 8:1).


«В шестой день, утром, “явила земля живые существа по их видам: скот, и пресмыкающихся, и земных зверей” (Берешит 1:24-25). И их сотворение было еще до восхода солнца, а затем был сотворен человек “по образу Б-га” (там же 1:27), и наступило время его власти, как сказано: “Воссияет солнце — …и человек приступает к своим занятиям и к своей работе до вечера” (Теилим 104:22-23). И это — шестое тысячелетие, ведь в его начале властвовали “земные звери”, а это — царства, “которые не знали Г-спода” (Шофтим 2:10). А по истечении десятой части дня — а десятая часть дня проходит от первых проблесков рассвета до восхода солнца — придет избавитель, о котором сказано: “И его престол, как солнце, передо Мной” (там же 89:37). И это — потомок Давида, созданный “по образу Б-га”, и о нем сказано: “Вот, будто вместе с небесными облаками, пришел человек, и дошел он до Старца, и подвели его к Нему, и дана была ему власть и почести, и царство” (Даниэль 7:13-14)». (Рамбан, Брейшит 2:3).


Целью творения является человек, структура которого включает в себя все компоненты сотворенного мира, всего, что существует в нем: «В последнем и в древнем». Машиах есть совершенный человек, «Адам» — аббревиатура слов: «Адам», «Давид», «Машиах», это тот, кто исправляет души всех людей.


«И поэтому сказали мудрецы Каббалы, что в самом Машиахе перевоплотится душа первого человека, Адама, …. и это та же душа, что была у царя Давида, ибо сперва в мире она была у Адама, около середины дней мира была у Давида, а в конце дней будет у Машиаха» («Йешуот Мешихо», Абарбанэль).


Уровень Машиаха


«»Песнь ступеней. Возвел я очи мои в горы…» (Теилим 121:1), об этом говорит Писание (Зхарья 4): «Кто ты, великая гора, что перед Зрубавелем станешь равниной?» — это царь Машиах, и почему назван он «великой горой», ибо он величественнее праотцев, как сказано (Йешаяу 52:13): «Вот, раб Мой будет благоуспешен, поднимется и вознесется, и возвысится весьма» — поднимется над Авраамом, вознесется над Йицхаком и возвысится над Йааковом. «Поднимется» («йарум») над Авраамом, как сказано: «Поднял (“аримоти”) я руку свою к Господу» (Брейшит 14), «вознесется» («ниса») над Моше, как сказано: «Что Ты говоришь мне: неси (“саэу”) их в лоне своем» (Бемидбар 11), и «возвысится» («гава») над ангелами-служителями, как сказано: «… и высота (“габотам”) их полна очей» (Йехезкель 1)» (Мидраш Танхума, Толдот гл. 14).


И поясняет там Абарбанэль: «»Поднимется над Авраамом» — в уровне праведности, благочестия и единения с Всевышним».


«Восседающий на осле», как объясняет Мидраш, говоря об осле Моше: «Это тот осел, которого запряг Авраам… и на нем в будущем раскроется царь Машиах» (Пиркей де-рабби Элиэзер 31). И смысл здесь во власти его разума над материей, это совершенство будет у Машиаха в большей степени, чем оно было у Авраама.


«Вознесется над Моше» — речь идет об Избавлении, которое он сделает Израилю. Ибо Моше вывел их из Египта, а Машиах искупит их из гнета всех народов.


«Возвысится над ангелами-служителями» — то есть, возвысится над ангелами-князьями народов, и их власть падет, ибо царство Машиаха будет напрямую управляться Творцом, выше сил различных посредников и князей.


О том, что касается исправления через покаяние, которое будет приведено Машиахом, мы подробно говорили в отдельной главе.


Два Машиаха


«И будет дом Йакова огнем, и дом Йосэфа пламенем, а дом Эйсава соломой, и возгорятся на них и пожрут их, и не будет остатка дому Эйсава, ибо сказал Господь» (Овадья 1:18). Из этого стиха видим, что падение Эйсава будет от руки дома Йосэфа.


«“И станет оплакивать страна, каждая семья отдельно: семья дома Давида отдельно, и жены их отдельно”(Зхарья 12:12) — кого будут оплакивать? Спорили об этом рабби Доса и мудрецы: кто-то говорит: Машиаха сына Йосэфа, ибо он будет убит» (Сукка 52а).


Эта тема про Машиаха сына Давида и Машиаха сына Йосэфа является непрозрачной. Зачем необходимо два Машиаха, в чем их роль? Еще надо разобраться в том, что касается смерти Машиаха сына Йосэфа, почему его смерть предсказана заранее? Расскажем о том немногом, чего мы удостоились понять в этой теме.


Рамбан в «Книге Избавления» приводит слова книги «Диврей Каббала» в ее «Пиркей Эйхалот», где сказано, что раскроется Машиах бен Йосэф, соберет рассеяние Израиля, будет воевать с Гогом и Магогом и в конце концов умрет во время войны. Все это будет длиться сорок лет, пока не раскроется Машиах бен Давид.


В книге «Эмунот ве-Дэот» рабби Саадии Гаона приводится подробное описание тех суровых событий, которые произойдут в те дни Машиаха сына Йосэфа, и того, что его убъет Румилус, и говоорится, что все зависит от покаяния. Если покаятся, то не нужны будут все эти страдания, и полное Избавление придет через Машиаха сына Давида.


И объясняет автор комментария «Ор а-Хаим»: «Еще есть намек в сказанном “отошла звезда от Йаакова” на Машиаха сына Давида, который назван здесь “звезда”, а сказанное “и восстал жезл от Израиля” — относится к Машиаху сыну Эфраима».


И смысл в этом, что если Израиль будет соответствовать лишь уровню имени Йааков, то им будет освещать их путь лишь Машиах бен Давид, а Машиах бен Йосэф погибнет в первой войне, ибо его убьет Ромилус, как сказали мудрецы, но если Израиль будет полностью праведен, и будут соответствовать имени «Израиль», тогда даже «жезл», т.е. Машиах из потомков Эфраима — «восстал» — т.е. он выстоит натиск врагов, и Румилус не сможет его убить.


И ты найдешь, что мудрецы Израиля заповедали («Шаар а-каванот», о молитве Амида, 6) иметь в виду в нашей молитве под словами «Ибо на спасение Твое мы надеялись» просьбу о том, что Творец помиловал Машиаха сына Йосэфа, дабы он не погиб в войне» (Ор а-Хаим, Бемидбар 24:17).


Получается, что Машиах бен Йосэф сможет сохраниться в Израиле только в ситуации, когда все они праведники, а Машиах бен Давид придет в заслугу покаяния, которое совершит Израиль, даже если это произойдет не из-за их праведности и даже не по их инициативе, как мы объяснили выше.


Эта тема нуждается в прояснении, насколько мы способны это сделать. Но предварим и приведем здесь выдержку из слов Рамхаля в его «Речи об Избавлении».
Знание веры 119. Посещение и памятование
Посещение и памятование


У Избавления есть два срока: посещение и память. Так было в избавлении из прежних изгнаний: из Египта и из Вавилона.


Разумеется, что Избавление спускается как дар из высших миров, а затем, как по цепочке, спускается в низшие миры. И когда структура высшего управления настроена правильным образом, и лучи света соединяются друг с другом как должно, тогда раскрываются врата высших даров и начинают сиять лучи света, приводящие Избавление.


Посещение происходит в сфире «Йесод» («Основание»), и ее свет раскрывается только внутри душ Израиля. Посещение происходит на время, затем ее свет скрывается. Такова сила праведника — Машиаха сына Йосэфа. Памятование же — в сфире «Тифъэрэт» («Красота») — и раскроется через Машиаха сына Давида.


Исправление, которое обеспечит Машиах бен Йосэф заключается в поднятии Шхины из праха. Но это еще в сокровенном состоянии, это не становится открытым в мире, народы не видят этого. И как мы объясняли, это исправление внутреннего содержания. Основа исхода из изгнания души и духовности из нечистоты. Эта внутренняя точка остается сокрытой после этого пробуждения вплоть до момента памятования — полного избавления — прихода Машиаха сына Давида. И так было во время избавления из Египта: вначале «И узнал Бог (“Элоим”)» — это посещение, затаенное в принципе суда — имени «Элоим», и евреи все еще находились «под гнетом Египта», и потому Моше не хотел возвещать им об этом посещении. А затем пришло полное избавление с именем «Йуд-hЭй-Вав-hЭй». И так принято в учении Виленского Гаона, что избавление через Машиаха сына Йосэфа происходит в рамках законов природы, а то, что будет через Машиаха сына Давида — чудесным образом.


Избавление начнет появляться благодаря той тяге душ Израиля к пробуждению, к ожиданию полного избавления, и это по причине раскрытия тех высших и тайных лучей света, которые направляет на них Творец, благословен Он, по великой Своей жалости к Своему народу. Эти высшие лучи света — именно они пробиваются через заслон, отделяющий сынов Израиля от их небесного Отца во время изгнания. Именно они приводят Израиль к покаянию, а с ним — к полному Избавлению.


Эти лучи света являются высшим раскрытием внутреннего содержания высшей мудрости, раскрытием внутренней Торы, которое просвещает души Израиля. И это очевидно, ибо нет возможности покаяния и исхода из погруженности в нечистоту без того, чтобы воссиял свет мудрости человеку.


И хотя это посещение происходит внутри, но Израиль все еще во тьме изгнания, да и эти лучи света, будучи сокрытыми, и внешняя действительность, не претерпев никакого изменения, усиливает тьму, и в этом последнее испытания изгнания: выстоять силой того внутреннего света в условиях той мощи внешней нечистоты. Все это вплоть до прихода памятования, полного Избавления — Машиаха сына Давида, и тогда будет уничтожена нечистота с лица земли.


Избавление есть строительство царства Небес, это исправленное царство, единое с волей Всевышнего — с Торой. И это произойдет, когда все творения осознают силу Его единоличной власти, отринут свои ложные верования и примут на себя иго Его царства. Тогда в мире раскроется Его единство, «и будет Господь царем всей земли». До сих слова Рамхаля.


Праведник и раскаявшийся грешник


«И в каждом поколении есть два руководителя, являющихся прообразами Машиаха сына Давида и Машиаха сына Йосэфа, особенно в поколении “пят Машиаха”, и они соответствуют двум ступеням раскаявшихся грешников и совершенных праведников, и они вновь открывают двое этих врат в каждом поколении, и всякая душа в Израиле состоит из обоих типов, ибо они вдвоем включают в себя весь народ, ибо весь Израиль зовется именем Йосэфа: “остаток Йосэфа” — и именем Йеуды: “иудеи”» (рабби Цадок а-Коэн, книга «Махшавот Харуц», гл. 7).


Эти аспекты присущи каждому: «То есть, в каждом есть аспекты, в которых он праведник, подобно сказанному древними мудрецами в начале главы “Коль а-йад” про передвигающихся на ослах, что относительно определенных аспектов они называются праведниками, а относительно других — злодеями, и это то, что называется в них ступенью совершенных праведников» (там же).


Так как Машиах заключает в себе все души Израиля, он исправляет их, то и у двух этих аспектов в душе каждого еврея есть свой Машиах — совершенный человек, обетованный для их Избавления.


И поскольку аспект совершенного праведника во всех делах не может существовать, ибо нет такого праведника, который бы не согрешил, то такой аспект существует лишь в потенциале, но никогда не реализуется, потому и предначертано Машиаху сыну Йосэфа погибнуть от князя Эйсава, который есть само зло.




 



Знание веры 120. Древние корни
Древние корни


«И подошел к нему Йеуда» — об этом говорит Писание: «И отойдет ревность Эфраима» (Йешая 11:13) — о ком произнес пророк Йешая эти слова? О Йеуде и Йосэфе, и ни о ком другом. Ибо сказал рабби Шмуэль бар Нахман от имени рабби Йонатана: в час, когда спорили друг с другом Йеуда и Йосэф, говорили ангелы-служители один другому: спустимся вниз и увидим, как бык и лев борются друг с другом. Обычно, бык боится льва, а теперь бык борется со львом, не уступают друг другу и ревность между ними, пока не придет Машиах, «и отойдет ревность Эфраима» (Мидраш Танхума, Вайигаш, гл. 4).


Разделение между двумя Машиахами заложено в корне древнего спора между коленами. главная черта и особенность Йосэфа в том, что он «праведник — основа мира», в то время, как Йеуда — это раскаявшийся грешник, признавший свою вину, его главная черта — «мальхут» («царственность»), собирающая воедино весь народ Израиля, включая тех, кто согрешил.


Каждый из них находится в границах своей черты


Главной чертой праведного Йосэфа является та граница, тот справедливый суд, на котором стоит мир. Этот принцип дает существование миру, и он же является сосудом для даров свыше, «ибо все (сфира “йесод” (“основание”)) на небе и на земле», когда низшие миры пребывают в гармонии и порядке, без отклонений, сообразуясь с формой высших миров. Эта черта не терпит греха — отклонения от праведного пути. Эта черта ограничивает поток даров, чтобы он не выходил за линию суда. Особенность праведника выделяется именно в этой черте, он тот, кто дает свои дары другим. Однако, нет гарантии, что мир сможет существовать согласно этому принципу, ибо нет праведника на земле, который бы не согрешил, поэтому эта черта находится лишь в потенциальной действительности, и потому надлежит Машиаху сыну Йосэфа умереть, остаться в потенциале, таков корень его черты. Но в этой идее есть еще нечто, что следует понять.


Совершенный праведник осознает ценность своей исключительности, в противовес смирению раскаявшегося грешника:


«“Гордыня мужа унизит его” (Мишлей 29:23) — это Йосэф, который вел себя, как начальник, которому говорили братья: “… раб твой отец наш”, и он молчал, за это был он назван “костями” еще при жизни, как сказано: “И вынесите кости мои отсюда” (Шмот 13:19). “А смиренный утвердится во славе” — это Йеуда, унизивший себя перед Йосэфом ради Биньямина (Брейшит 44): “Да скажет раб твой слово”, “Ибо раб твой поручился за отрока”, “Теперь же останется раб твой…”» (Брейшит Раба, Бемидбар 13:3). Таково смирение раскаявшегося грешника (см. Рамбам, законы о покаянии 7:8) в противоположность ощущению собственной исключительности совершенного праведника. И в этом заключается дополнительное понимание предстоящей смерти именно Машиаха сына Йосэфа.


И приведем слова рабби Цадока а-Коэна: «Ибо две главы у злого начала: блуд и идолопоклонство, как сказано в трактате Йома (69б) и в мидраше Шир а-Ширим Раба, и лишающийся каждой из обеих этих глав умирает, как написано в трактате Авода Зара (17а): И удостоился Давид “… к тебе, Господи”… искупление смерти и “Жизнь просил у Тебя, и Ты дал ему”… то есть, что два этих начала страсти суть два противоположных конца, как известно (страсть и гордыня), и именно Йосэф выстоял в испытании блудной страсти, но не Давид. Но приговор смерти, напротив, относится только к Машиаху сыну Йосэфа, а не Давида, потому что именно от Йосэфа произошел Йеровам — воплощение страсти идолопоклонства, а эту вещь невозможно человеку исправить иным путем, кроме совершенного исчезновения из мира через мужей Великого Собрания, сказавших: “Не желаем этого, ни награды за преодоление этого”.


Иначе обстоит дело с блудной страстью, необходимой для мира, как сказано там же, и поэтому не приходит за нее смерть» (Цидкат а-Цадик, 158).


«И два этих лика были в колеснице, которую видел Йехезкель, как известно, и им соответствуют два лика в колеснице, противоположной колеснице святости: лик льва — блудная страсть, желание делать то, что ему заблагорассудится, и лик быка — принимать ярмо чужого бога, страсть идолопоклонства» (Ликутэй Амарим).


«Машиах бен Йосэф будет убит» (Сукка 52б) — ибо в Йосэфе было немного от этого корня, как сказали его братья ему: «Царствовать ли будешь…», а отсюда проистекает страсть идолослужения в потомстве его — Йероваме и Ахаве, как сказали мудрецы (Мидраш Брейшит Раба гл. 4) про стих «Вот, сновидец этот…»: «“Потомство его будет совращать в служение ваалам”, ибо колена, сыновья Йакова, почувствовали это, заметив корень гордыни в нем, и поэтому также будет дана власть Гогу над Машиахом сыном Йосэфа, но Машиах сын Давида победит его, ибо Давид — меньший, нет в нем никакого превозношения, так же и в царстве его» («Махшавот Харуц», гл. 9).


В осознании праведником ценности собственной исключительности заключена мощнейшая ограда его уровня, но также кроется и опасность, ибо в стороне нечистоты есть здесь гордыня его «я», стремящегося властвовать даже над своим Богом.


Черта Йеуды — смирение раскаявшегося грешника. «Йеуда» — все имя его соответствует понятию «благодарности» и «признания» (оба слова на святом языке — «одаа») — это та исповедь, в заслугу которой евреи будут избавлены из своего изгнания. Полное самоуничижение перед Творцом, а значит и способность принимать и сочетания воедино всего народа Израиля. Эта черта способна объединить всю общину Израиля, даже тех, кто вел себя, как злодей, в этом заключается единство в корне своей красоты, сочетающий все края в едином совершенстве.


В основе благодарности лежит осознание того, что у человека нет ничего в силу собственных заслуг, и весь он отказывается в смирении считать себя кем-то важным перед Творцом. Это та мера царственности, которой удостоился Йеуда, ибо благодарность есть цель сотворения мира: «И цель всех заповедей в том, чтобы мы верили в нашего Бога и признали перед Ним, что Он сотворил нас, и в этом состоит цель творения, ибо нет в нашем представлении другого замысла изначального творения, и нет иного желания у Бога от низших миров, кроме того, чтобы познал человек и признал, и возблагодарил Бога, сотворившего его» (Рамбан, Шмот 13:16).


«Йосэф, который освятил имя Бога тайно, удостоился того, чтобы к его имени была добавлена буква из имени Святого, благословен Он, как написано: “… во свидетельство в Йеhосэфе поставил его” (Теилим 81:6). Йеуда, освятивший имя Бога на виду у всех, удостоился быть назван целиком именем Святого, благословен Он» (Сота 10б).


И поэтому весь народ Израиля называется «йеhудим» — от слова признание и благодарность («hодаа»).


Но и это еще не все. Исправление царство Йеуды есть раскрытие единства Творца. Ибо такова сила раскаявшегося грешника — раскрытие света изнутри тьмы. Потому и Машиах бен Давид не погибнет, ибо всякое падение грешника приводит восстание в покаянии, раскрытие того света, который приходит из тьмы, и в этом кроется тайна его имени: «Сын падших» («Бар Нафлей»). И вдумайся в это надлежащим образом.
Знание веры 121. Исправление в примирении
Исправление в примирении


Видение Избавления состоит в примирении двух Машиахов, это единство, которое будет между Йеудой и Эфраимом, между качеством совершенного праведника и раскаявшегося грешника, «мир, мир далекому и близкому» (Йешая 57:19). И это в заслугу за признание, которое примиряет расставшихся: «“Признаю тебя братья твои” — ты признал праведность действий Тамар, потому и братья твои признают тебя и провозгласят тебя царем своим в этом мире и в будущем, в этом мире произошли от Йеуды тридцать царей… и в будущем мире также, как сказано: и раб Мой Давид — вождь их навеки» (Рабейну Бехайей 49:9 от имени мидраша Брейшит Раба).


И так объясняет Рамхаль там: «Ибо в то время устранит Святой, благословен Он, корень зла из мироздания, и вместе с ним исчезнет четвертое царство и князи его, это главы народов Эйсава и Йишмаэля. Оба Машиаха: Машиах бен Давид и Машиах бен Йосэф будут действовать вместе, без всякой ревности. И Моше, верный пастырь, завершит исправление Израиля».


И так пророчествовал Йехезкель в своем видении: «А ты, сын человеческий, возьми себе посох один, и напиши на нем: “Йеуде и сынам Йисраэйля, объединившимся с ним”. И возьми посох другой и напиши на нем: “Йосэйфа, посох Эфрайима и всех сынов Йисраэйля, объединившихся с ним”. (17) И приблизь их один к другому, (как будто) у тебя посох один, и превратятся в один в руке твоей. (18) И когда скажут тебе сыны народа твоего, говоря: “Не скажешь ли нам, что это у тебя?” (19) Скажи им: так сказал Г-сподь Б-г: вот Я беру посох Йосэйфа, который в руке Эфрайима и колен Йисраэйля. объединившихся с ним; и положу его к посоху Йеуды, и сделаю их посохом единым, и превратятся они в один в руке Моей. (20) И будут посохи, на которых напишешь ты, в руке твоей пред глазами их. (21) И скажешь им: так сказал Г-сподь Б-г: вот Я беру сынов Йисраэйля из среды народов, где ходили они; и соберу их со всех сторон и приведу их в землю их. (22) И сделаю их народом единым в стране той, на горах Йисраэйля. И царь один будет для всех них царем, и не будут впредь двумя народами. И никогда не разделятся впредь на два царства. (23) И не осквернятся впредь идолами своими, и гнусностями своими, и всякими преступлениями своими, и спасу (выведу) их из всех поселений их, где грешили они. И очищу их, и будут Мне народом, а Я буду им Б-гом. (24) И слуга Мой Давид — царь над ними…» (Йехезкель 37:16-24).


В добавление к сказанному


Виленский Гаон в нескольких местах объясняет, что последнее Избавление произойдет посредством Моше Рабейну.


«Ибо Шхина раскроется Учителю нашему Моше, который также будет последним Избавителем, как написано: “То, что было, то и будет” (Коэлет 1:9) и “Подобно дням исхода твоего из Египта…” (Миха 7:15), и так же как открылся знак завета во время Моше, как сказано: “И вот тебе знак” (Шмот 3:12), и потому произошли чудеса и знамения, и так будет и в будущем Избавлении» (Виленский Гаон, Тикунэй Зоар, 86:2).


«Из трех первых изгнаний были избавлены сыны Израиля в заслугу праотцев, но из последнего изгнания — лишь в заслугу Моше и Торы его» (Виленский Гаон, Тикунэй Зоар 62:5).


«И когда восстанет Моше Рабейну — возглавит процесс Избавления, ибо то, что было, то и будет» (Виленский Гаон, комментарий на Песнь Песней 4:6, Тикунэй Зоар 57:2).


Немного поясним, насколько мы способны, ведь корень Избавления из Египта и уровень его знамений, была в соответствии с уровнем раскрытия Торы, именем Йуд-hЭй-Вав-hЭй, и так будем и в будущем Избавлении, корень его будет соответствовать мощнейшим раскрытиям сокровенных тайн Торы, и как поясняет Раши в начале комментария к Песне Песней, толкуя стих «Поцелует меня поцелуями уст Своих», как известно. Все эти раскрытия суть Тора Моше, как говорит Виленский Гаон: «Новая Тора, которая будет раскрыта, не будет, не дай Бог так мыслить, другой Торой, но она будет понята намного лучше, чем теперь, и для нас станей новой, и Моше верный Пастырь скажет все те законы, которые есть у нас сегодня, а пророк Элияу будет пояснять, и не будет повторять законы простые, не нуждающиеся в пояснении, чтобы никто не сказал, что это Тора, отличная от той, которую мы имеем теперь» (Зоар, гл. Цав, 28:1). И см. также книгу «Нэцах Исраэль» Маараля, гл. 54 о том, что Моше и Аарон (ковчег?) соответствуют Машиаху и Элияу. У нас же есть лишь слова учителей наших относительно этих тайных вещей.
Знание веры 122. Дни Машиаха — подход Рамбама
Спор рабби Йоханана и Шмуэля


«И сказал рабби Хия бар Аба, сказал рабби Йоханан: Все пророки говорили лишь о днях Мессии, но будущий мир — “не видел того глаз, но лишь Ты, Боже”, и спорят они со Шмуэлем, ибо так сказал Шмуэль: Нет между этим миром и днями Машиаха иной разницы, кроме ига царств, как сказано: “Ибо не исчезнет нищий из среды земли”» (Брахот 34б).


То же касается и исчезновения свободы выбора, говорит Гемара: «“… и не наступили годы, о которых скажешь ты: нет у меня в них проку” (Коэлет 12:1) — это дни Машиаха, когда нет ни заслуг, ни провинностей, здесь спор со Шмуэлем, ибо так сказал Шмуэль: Нет между этим миром и днями Машиаха иной разницы, кроме ига царств, как сказано: “Ибо не исчезнет нищий из среды земли”» (Шабат 151б).


Это спор лежит в основе спора между Рамбамом и мудрецами Каббалы относительно сути дней Машиаха. В этой главе мы разъясним слова наших учителей в том, что касается этого спора, особо подробно остановимся на словах Рамбама, а слова мудрецов Каббалы рассмотрим в следующей главе.


Позиция Рамбама


«Не думай, что в дни Машиаха нарушится естественный ход событий или изменятся законы природы, установленные при сотворении мира. Весь мир будет таким же, как прежде. А то, что сказал Йешаяhу: “И будет жить волк рядом с овцой и барс будет лежать рядом с ягненком” (Йешаяhу, 11:6) — образное, иносказательное выражение, смысл которого в том, что Израиль будет жить в мире с неевреями. Ибо злодеи-язычники уподоблены волкам и барсам, как сказано: “Степные волки будут нападать на них и барсы — подстерегать у городов их” (Ирмеяhу, 6:5). [И в дни Машиаха] все они примут истинную веру и не будут грабить и разрушать, но станут есть только дозволенное им Всевышним, живя в мире с Израилем, как сказано: “И лев по утрам будет есть солому” (Йешаягу, 11:7). Подобно этому и все предсказания о днях Машиаха следует понимать иносказательно. И лишь во времена Машиаха станет понятно всем, что именно подразумевали такие выражения, на что они намекали.


Сказали мудрецы: “Мир в дни Машиаха будет отличаться от нынешнего лишь тем, что Израиль не будет порабощен неевреями” (Брахот, 346). Из чтения книг пророков, насколько можно понять сказанное в них, складывается следующая картина: в начале времени Машиаха будет война Гога и Магога. Перед этим явится пророк, чтобы наставить сынов Израиля на праведный путь и подготовить их сердца [к приходу Машиаха], как сказано: “Вот Я посылаю к вам пророка Элияhу…” (Малахи, 3:23). Он не будет объявлять чистое нечистым и нечистое чистым; людей, принятых общиной, не станет удалять из нее, а людей, отделенных от общины, он не будет в нее принимать, но для того придет он, чтобы установить мир среди людей, как сказано: “И обратит он сердца отцов к детям…” (Малахи, 3:24). А некоторые из мудрецов говорят, что Элиягу придет раньше Машиаха. Как именно исполнятся эти и подобные им пророчества, не будет знать никто до тех пор, пока они не исполнятся. Ибо слова пророков об этом неясны. И у мудрецов нет общепризнанного предания о том, как это будет происходить, они лишь толкуют стихи Танаха, [говорящие о Машиахе], и поэтому нет у них единого мнения в этом вопросе. Во всяком случае, нет обязательной для принятия версии о порядке событий [во времена Машиаха] и деталях того, что произойдет». (Рамбам, законы о царях, гл. 12).


И так объясняет Рамбам в предисловии к тринадцати основам веры:


«Дни Машиаха» — это период, когда сыны Израиля вновь обретут царство и возвратятся на землю Израиля. И будет тот царь чрезвычайно велик, и его царский дом в Ционе прославится, и слава его распространится меж всех народов больше, чем (слава) царя Шломо. И все народы заключат с ним мир, и все земли будут служить ему из-за его праведности великой и из-за чудес, при его посредстве сотворенных. А всякого, кто против него восстанет, Вевышний погубит и предаст ему в руки. И все стихи Писания свидетельствуют о его успехе и о нашем успехе вместе с ним. В окружающей действительности ничто не изменится по сравнению с тем, что есть ныне, и только царство возвратится к Израилю. Таковы слова мудрецов: «Этот мир от дней Машиаха отличается лишь порабощением царствами» (Брахот 34б). И будут в его дни богатые и бедные, сильные и слабые по сравнению с другими.


И вот что он пишет касательно царя Машиаха:


«Да не подумаешь ты, что Машиах должен творить чудеса, отменять законы природы и воскрешать мертвых, как утверждают глупцы. Это неверно, ибо раби Акива, величайший из мудрецов Мишны, был соратником царя бен Козивы (бар Кохбы) и считал его Машиахом. И он, и все мудрецы его поколения полагали, что это так, до тех пор, пока тот не был убит за грехи свои. И только после этого они убедились, что он не Машиах. И не просили от него мудрецы сотворить чудо, чтобы признать его Машиахом… Но если придет царь из рода Давида, посвятивший себя, как и Давид, его предок, постижению Торы и исполнению заповедей согласно Письменной и Устной Торе, и заставит весь Израиль следовать ей и будет вести войны, заповеданные Всевышним, то он — вероятный Машиах. И если он преуспел во всем этом, и победил все окрестные народы, и построил Храм на прежнем месте, и собрал народ Израиля из изгнания, этот человек — наверняка Машиах». (Рамбам, законы о царях, гл. 11).


Представляется, согласно простому пониманию, что Рамбам устанавливает алаху по мнению Шмуэля, и это подтверждает в своих словах автор комментария «Кэсэф Мишнэ» (законы о царях гл. 11).


Слова автора комментария «Лехем Мишнэ»


Комментатор «Лехем Мишнэ» (законы о покаянии, 8:7) подробно объясняет, каким образом из слов Рамбама в двух местах следует, что невозможно сказать, что он придерживается мнения Шмуэля. Прежде всего, Рамбам в законах о покаянии (8:7) приводит слова рабби Йоханана: «Сказали мудрецы: все пророки говорили лишь о днях Мессии, но будущий мир — не видел того глаз, но лишь ты, Боже».


Во-вторых, в законах Шабата (19:1) пишет Рамбам, что тот, кто выходит с мечом и луком в общественное владение в Шаббат, должен принести жертву за грех, поскольку эти предметы не являются украшением, ибо их не будет в дни Мессии (таково мнение мудрецов в трактате Шаббат 63а), а там Гемара разъясняет, что это мнение не соответствует позиции Шмуэля, а коли так, невозможно сказать, что Рамбам полностью устанавливает hалаху согласно мнению Шмуэля. Но приходится утверждать, что мнение Рамбама есть некая средняя позиция между Шмуэлем и мудрецами.


И там «Лехэм Мишнэ» объясняет, что позиция Рамбама заключается в том, что и мудрецы согласны с тем, что те стихи, где говорится об изменении законов природы, относятся лишь к будущему миру, и это соответствует словам Рамбама о стихе «и будет жить волк с овцой», которые мы привели выше, где он пишет, что это лишь образ, ибо в дни Машиаха мир продолжит жить по своим обычным законам. Но вещи, не нарушающие обычный миропорядок, как, например, прекращение использования оружия, и тому подобные вещи, являются пророчествами о днях Мессии. И об этом сказали: «Все пророки говорили лишь о днях Мессии». А Шмуэль полагает, что не будет вообще никакого изменения в дни Машиаха, даже в том, что касается вещей, не нарушающих законы природы, ибо свое мнение он выводит из сказанного в Писании: «Ибо не исчезнет нищий с лица земли». Эту идею мы используем в дальнейшем для понимания другого трудного места в позиции Рамбама.
Знание веры 123. Мнение Рамбана и мудрецов Каббалы
Мнение Рамбана и мудрецов Каббалы


«И обрежет (וּמָל — у-маль) Бог сердце твое — как об этом говорили мудрецы Талмуда: “Стремящемуся очиститься помогают [с Небес]”. Иными словами, Всевышний обещает тебе, что ты вернешься к Нему всем сердцем, и Он поможет тебе.


Из рассказанного в Торе видно, что со времени сотворения мира человек обладал возможностью, следуя своей воле, стать праведником или нечестивцем. И так же было всё время после получения Торы: человек удостаивался заслуг за выбор доброго пути и получал наказание за выбор дурного. Но в эпоху Машиаха выбор доброго пути станет для людей естественным, а их сердца не будут вожделеть недостойного и вообще не будут стремиться к нечистоте. Это и есть упомянутое здесь “обрезание сердца”. Ведь вожделение — это та “оболочка” (ערלה — орла), которую удаляют при “обрезании”, чтобы сердце не было увлекаемо страстями и не вожделело. В те времена люди вернутся к состоянию Первого Человека до его греха, когда он по своей природе делал то, что следует делать, и у него не было желания поступать иначе, как я объяснял в главе “Берешит”.


Об этом же написано у пророка Ирмеи: “Вот, наступят дни, — сказал Б-г, когда Я заключу новый союз с домом Израиля и с домом Йеуды. Не такой союз, какой Я заключил с их отцами…, а такой союз, какой Я заключу с домом Израиля после тех дней, — сказал Б-г, — вложу Я Тору Мою в их нутро, в их сердца впишу Я ее…” (Ирмея 31:30-32). Тогда будет устранено дурное влечение (йецер а-ра), и сердце естественным образом станет приводить человека к верным поступкам. И поэтому там далее написано: “…И буду Я им Б-гом, а они будут Мне народом, и не станет человек учить ближнего своего и брата своего, говоря: “Познайте Б-га”, ибо все они от мала до велика будут знать Меня, сказал Б-г” (там же 31:32-33). Как известно, “побуждения человека злы от юности его”, и необходимо научить его доброму пути. Но в те времена обучать его не будет нужды, ведь дурное влечение совершенно перестанет существовать.


И так же сказано у пророка Йехезкеля: “И дам вам сердце новое и дух новый вложу в вас, и удалю из плоти вашей сердце каменное, и дам вам сердце из плоти, …и сделаю, что законам Моим следовать будете и уставы Мои соблюдать, и поступать по ним” (Йехезкель 36:26-27). “Сердце новое” — это намек на иную природу человека, а “дух” — это стремления и желания.


И в том же смысле мудрецы Талмуда толкуют стих: “И придут годы, когда ты скажешь: Нет у меня желаний” (Коэлет 12:1) — это эпоха Машиаха, когда не будет ни заслуг, ни вины. В эпоху Машиаха у людей не будет “желаний”, но они станут по своему естеству совершать верные поступки. Поэтому-то “не будет ни заслуг, ни вины” — ведь заслуга и наказание связаны с желаниями и влечениями». (Рамбан, комм. на Дварим 30:6).


Рамбан устанавливает hалаху по мнению рабби Йоханана, что свобода воли будет отсутствовать в дни Мессии. Он также атакует позицию Рамбама, мы приведем его основные слова:


«Итак, обобщим: все обетования Торы, которые касаются многих людей, как благие обетования, так и обетования беды, все они являются постоянными чудесами и знамениями, потому и говорил о них Творец в Своей Торе, как я поясню…


Поэтому вызывают удивление слова Рамбама, умаляющего роль чудес и укрепляющего законы природы, говоря, что чудеса будут происходить лишь временно, а это знамения, несущие постоянный характер, и сам он признал это, и написал об этом в послании “О воскресении мертвых”, и коли так, зачем говорил он о стихе “и лев, подобно ягненку, станет есть траву” такие слова: “Теперь же, видьте, общины Израиля, можете ли подумать вы, что лев теперь, в наше время — злодей, а в те дни он покается, познает Творца своего и станет избегать брать в пищу плоть растерзанного им зверя?!”


Но вот уже написано в обетованиях: “И устраню Я зверя хищного с земли”. И так учили мы в брайте: рабби Йеуда говорит: “Устранит их из мира”, рабби Шимон говорит: “Устранит в том смыле, что они не будут вредить”. Сказал рабби Шимон: “Когда большая слава Творцу: когда нет вредоносных существ или, когда они есть, но не вредят? Так говорит Писание: “Псалом песни в день Шабата” — когда устраняет (“машбит”) Он вредоносных существ, чтобы они не вредили. И так сказано: “И будет жить волк с овцой”, и еще: “И будет играть дитя у норы змеи” — отсюда учим мы, что будет ребенок израильский протягивать палец свой внутрь глаза змеи…” Такова брайта, приведенная в Сифра, и общины Израиля не устранили ее оттуда, и скажем ли мы, как говорит рабби Йеуда или как рабби Шимон, стих “и лев подобно быку станет есть сено” имеет буквальный смысл, ибо в Торе сказано четко, что Израиль, который служит Творцу, в отличии от других народов, о нем написано: “И устраню Я зверя хищного с земли”, т.е. из страны Израиля, а по мнению рабби Шимона, устранит — в смысле, что они не будут вредить по всей стране Израиля, как в Иерусалиме, как сказали мудрецы: “И не вредили змей и скорпион в Иерусалиме”» (Рамбан, речь «Торат а-Шем Тмима»).


Получается, что Рамбан доказывает из Сифра, что привычный миропорядок изменится в дни Мессии, и представляется, что это является следствием исчезновения злого начала в те дни, исчезновения свободы выбора, ибо грех является причиной ущербности жизни.


«А в дни Машиаха, о которых сказано: “Ибо тогда сделаю Я народам язык ясный, дабы все взывали к имени Господа и служили ему единым плечом”, совсем устранит их из мира, и об этом речь была в той брайте, и об этом говорит Писание: “Псалом песни в день Шабата”, и еще: “И будет жить волк с овцой”, “значит, ребенок израильский будет протягивать палец внутрь…”, и в доказательство сказанному о днях Машиаха приводит стихи благословения, ибо два этих срока совпадают: один касается страны Израиля, а другой — всего мира.


И представляется так, что грех первого человека повлек за собой хищность зверей, ибо написано: “И вражду положу между тобой и между женщиной… он будет жалить тебя в голову, а ты будешь жалить его в пяту” — то есть, змей жалит в пяту только вследствие этой вражды, и это же касается всех других зверей, и вполне возможно, что звери не охотились друг на друга, пока не согрешил Адам и земля не была проклята из-за него, и это положение прекратится в дни Машиаха, и я еще упомяну об этом, с Б-жьей помощью» (Рамбан, речь «Торат а-Шем Тмима»).


Равновесие между двумя позициями


Есть толкователи, которые пытаются найти точку равновесия между двумя этими мнениями Шмуэля и рабби Йоханана, согласно тому, что мы находим в словах наших мудрецов о том, что в дни Машиаха вначале будут сорок лет, когда Машиах будет воевать с народами и собирать рассеяние Израиля, а затем произойдет воскресение мертвых (его первая часть).


Получается, слова Шмуэля относятся к дням, предшествующим воскресению мертвых. В эти дни Израиль вернется к своему прежнему высокому положению, соберутся колена и воздадут отмщение народам, в стране Израиля будет изобилие, и все будут обитать в покое, каждый на своем месте. Храм будет отстроен, пророчество вернется, как ранее оно было в Израиле в эпоху его славы. Во всех этих явлениях нет изменения законов природы, и это будет происходить в эпоху, предшествующую воскресению мертвых.


Начиная с дней, называемых «будущий мир», законы миропорядка претерпят изменение, как об этом предсказывали пророки. Творец уберет из мира злое начало, и сердца всех людей будут стремиться служить Ему, взывая к Его имени, над злодеями будет совершен суд, а праведные будут оправданы. Таковы слова Абарбанэля.
Знание веры 124. Касательно исчезновения злого начала
Касательно исчезновения злого начала


Однако, еще остается удивительным то, что Абарбанэль относит устранение злого начала к эпохе, следующей после воскресения мертвых, по его словам, это изменение законов природы, о котором спорили рабби Йоханан и Шмуэль. И так выходит из простого смысла слов Гемары: «“… и придут дни, о которых скажешь ты: нет мне в них проку” — это дни Машиаха, в которых нет заслуг и провинностей, и здесь есть спор со Шмуэлем, ибо так сказал Шмуэль: нет между этим миром и днями Машиаха иной разницы, кроме ига царств, как сказано: “Ибо не исчезнет нищий с лица земли”» (Шабат 151б).


Из слов же Рамбама следует, что устранение злого начала произойдет в дни Мессии:


«Великое преимущество, которое будет в те дни, заключается в том, что мы избавимся от порабощения царствами, мешающего нам исполнить все заповеди. И умножится мудрость, как сказано: “наполнится земля ведением Г-спода” (Йешаяу 11: 9). И прекратятся войны, как сказано: “Не поднимет народ на народ меча” (Миха 4:3). И (достигнуто) будет в те дни великое совершенство (духовное), благодаря чему мы удостоимся жизни мира грядущего». — Рамбам, предисловие к основам веры (предисловие к главе Хелек).


И если скажешь ты, что Рамбам говорит только лишь о внешней помехе, т.е. иге царств, но не о «закваске в тесте», то он добавляет там:


«И будет исполнение всех заповедей Учения нашего учителя Моше без небрежения и лености и не по принуждению (но по доброй воле и с желанием великим), как сказано: “И не будут более учить каждый ближнего своего и брата своего, говоря: Познайте Г-спода! — ибо все они будут знать Меня, от мала до велика” (Ирмияу 31:33), “Я вложу Учение Мое в них” (там же 31, 32), “И устраню Я сердце каменное из их плоти” (Йехезкель 36:26). И в этих вещах постигнут Грядущий мир сильным постижением».


И следует понимать так, что он имеет в виду, что те хорошие условия, которые будут в те дни: устранение ига царств, экономическое изобилие и душевный покой, — сделают возможным для царя Машиаха обучить весь Израиль Торе в той самой высшей форме, которая была в истории еврейского народа, но не то, что бы Творец уничтожил совсем злое начало.


И так он пишет в законах о покаянии:


«Поэтому так жаждет весь Израиль, пророки его и мудрецы прихода царя Мошиаха — чтобы освободиться от власти злодейского царства, которое не дает евреям возможности изучать Тору и исполнять заповеди как подобает, чтобы, обретя покой, посвятить себя постижению мудрости и удостоиться жизни в грядущем мире. Ибо в дни Мошиаха умножатся знание и мудрость и раскроется истина, как сказано: “Ибо наполнится Земля знанием Всевышнего” (Иешаяу, 11:9). И сказано: “И не будет более человек учить ближнего своего и человек брата своего ибо все они будут знать Меня” (Ирмияу, 31:33). И сказано: Я удалю каменное сердце из вашей плоти» (Йехезкель, 36:26). Ибо царь тот из рода Давида будет мудростью превосходить Шломо, и в пророчестве будет близок к уровню Моше, учителя нашего. И поэтому будет он учить весь народ и наставлять его на путь Всевышнего» (гл. 9).


Однако, еще следует разобраться во всем этом, ибо простой смысл слов Рамбама указывает на устранение свободы выбора: «И устраню Я сердце каменное из груди вашей».


И нужно ответить на это, опираясь на слова «Лехэм Мишнэ», которые мы привели выше, который объясняет, что Рамбам занял серединную позицию между мнениями, и он считает, что всякое пророчество, не говорящее об изменении законов природы, относится к дням Машиаха. И полагает Рамбам, что устранение каменного сердца произойдет в результате знания, которое приумножится в те дни, и по причине покоя, который даст возможность учиться, и еще то, что Машиах будет обучать Торе народ — во всем этом нет никакого изменения законов природы. Ибо таково было положение первого человека, Адама, до грехопадения. А по внутреннему смыслу, ведь в природе человека из Израиля заложено стремление исполнять волю Творца, как сказал рабби Александри: «Открыто Тебе, что желание наше — исполнять волю Твою, а кто же мешает? Лишь “закваска в тесе” и иго царств! Да будет воля Твоя, чтобы Ты спас нас от них, и мы вновь будем творить законы, угодные Тебе, с полным сердцем» (Брахот 17а).


Ответ Виленского Гаона


В его словах заложено примирение двух позиций, он разделяет между эпохой Машиаха сына Йосэфа и эпохой Машиаха сына Давида: «Если удостоится народ Израиля, то вначале придет и воцарится Машиах бен Йосэф, как некогда Шауль воцарился перед Давидом, и это началось бы, если бы мы удостоились, в начале пятого тысячелетия, которое соответствует ступени “hод” (“слава”), в котором начинается царство, как мы говорили выше про Шауля. И об этом сказали мудрецы: “Две тысячи лет Машиаха” (Санэдрин 93а, Авода Зара 7а), и тогда, действительно, не было бы иной разницы между этим миром и днями Машиаха, кроме ига царств. Но когда придет Машиах бен Давид, тогда “исчезнет смерть навсегда”, и эта эпоха называется “будущее”» (Сафра де-Цниюта, глава 1).


Другое объяснение слов Шмуэля


Маарам бен Габай, а за ним и Маараль, привели иное объяснение слов Шмуэля:


«Как мы уже объяснили, даже тот, кто говорит, что нет между этим миром и днями Машиаха иной разницы, кроме ига царств, не имеет в виду, что не будет ничего другого, кроме того, что мы и дети наши, и внуки наши не будем находиться в рабстве, сказать такое совершенно невозможно. Но дело в том, что мир не будет настолько погружен в материальность, как теперь, и злое начало будет устранено из человека, и все люди прильнут единым сердцем к служению Творцу. Потому что тот, кто говорит, что нет между этим миром и днями Машиаха иной разницы, кроме ига царств, имеет в виду, что мир продолжит вести себя согласно естественным законам, и в нем не будет происходить вещей, выходящих за пределы законов природы, но лишь то, что является возможным в рамках естества, и все люди станут праведниками» (Маараль, «Нэцах Исраэль», глава 50).


Он объясняет там, что имеется в виду, что мир вернется в состояние, предшествующее греху древа познания добра и зла, ибо такова истинная природа мира. Согласно тому, что мы писали выше, как вывод из слов «Лехэм Мишнэ», выходит, что эти авторитеты поясняют идею устранения злого начала, о чем говорит Шмуэль, в смысле вывода Рамбама.


«И это же касается идеи благословения: нет сомнения, что святая земля была готова к благословению во всем, если бы грех не стал бы тому помехой… И об этом сказали мудрецы: “но лишь грехи ваши продлили проклятие, и прегрешения ваши стали помехой вашему благу”. Получается, что благословение уготовано земле, но грех мешает ему прийти. А коли так, то в дни Машиаха на земле будет благословение, к которому готова земля сама по себе. И написано (Вайикра 26:4): “И земля даст урожай свой”, не как сегодня, а как в дни Адама. “Где сказано о том, что поле засеют, и оно даст урожай в тот же день? Говорит Писание: “Память сотворил чудесам Своим” (Теилим, 111:14), и еще: “Да произрастит земля траву, в которой семя её” — в день, когда была засеяна — дала урожай. “И дерево полевое даст плод свой” (Вайикра 26:4) — не как сегодня, но как в дни первого человека. Откуда следует, что дерево будет посажено и в тот же день даст плоды свои? Говорит Писание: “Память сотворил чудесам Своим” (Теилим, 111:14), и еще: “Дерево плодовое, дающее плод по виду его” (Брейшит 1:11) — в тот же день дало плоды свои. Откуда же следует, что само дерево будет пригодно в пищу? Говорит Писание: “Дерево плодовое”. Если бы имелось в виду, что оно просто дает плоды, то уже сказано: “Дающее плод”, почему же сказано: “Дерево плодовое”? Но как плод съедобен, так и дерево съедобно. Откуда следует, что даже неплодовые деревья дадут плод? Говорит Писание: “И дерево полевое даст плод свой””. Итак, в будущем, когда будет устранен грех из среды людей, то земля, которая была проклята Б-гом за грехи человека (см. Брейшит 3:17), вновь вернется к своему прежнему состоянию и благословению, в котором она пребывала до того, как согрешил Адам.


А по мнению того, кто утверждает, что нет между этим миром и днями Машиаха иной разницы, кроме ига царств, не вызовет затруднения в понимании сказанное здесь, что земля ежедневно будет давать плоды, ибо такая вещь не называется чудом, ибо так и происходило в начале сотворения мира и продлилось бы, если бы Адам не согрешил» (Маараль, там же).


Еще о сохранении свободы выбора


«“… и придут годы, о которых скажешь: нет мне проку в них” — это дни Машиаха, в которых нет заслуг и прегрешений, и здесь спор со Шмуэлем, ибо так сказал Шмуэль: нет между этим миром и днями Машиаха иной разницы, кроме ига царств, как сказано: “Ибо не исчезнет нищий с лица земли”» (Шабат 151б).


Позиция рабби Йоханана, а также слова Гемары там, заключаются в том, что злое начало будет устранено совершенно. Однако, придерживающиеся позиции рабби Йоханана также полагают, что дни Машиаха не являются целью мировой истории, но они суть подготовка к жизни в будущем мире, и в эти дни также есть возможность для духовного роста. Рост в те дни заключается в прилеплении к благу, а не в противлении злу.


И так поясняет Маараль: «Из того, о чем мы говорили, должен ты сделать вывод, что идея Машиаха и того порядка, который будет тогда в мире, состоит в том, что мир будет пребывать в состоянии совершенства, не как сейчас, но это будет совсем иное бытие. И в главе “а-Шоэль” (Шабат 151б) читаем: “Помни о Творце твоем в дни юности твоей, пока не настали дни беды” (Коэлет 12:1) — это дни старости. “… и не пришли дни, о которых скажешь: нет мне в них проку” — это дни Машиаха, в которых нет заслуг и провинностей. Смысл сказанного там в том, что то, что уже совершилось не может более совершиться, ибо оно уже совершилось. Потому и тот мир, в котором мы сейчас живем, который не пребывает в совершенстве, и поскольку он несовершенен, возможен в нем грех, и человек может направить свою стезю в сторону греха. Но в дни Машиаха мир уже будет пребывать в совершенстве, поэтому невозможно в нем приобрести заслуги, ибо он будет в состоянии свершившегося потенциала, и грех там тоже невозможен, поскольку не сможет человек изменить дела свои и стать иным, чем как он был создан, ибо он уже в состоянии полного совершенства, и нет места никакому изменению, но все будет таким, как оно есть, ибо весь потенциал будет актуализирован.


И представляется невозможным сказать, что Израиль не сможет приобрести дополнительного совершенства и превосходства в дни Машиаха, и лишь злодей не сможет изменить своего поведения и стать праведником. Это положение вещей называется “актуализация”, так как он уже состоялся как злодей, не сможет стать праведником. Потому Писание и предупреждает человека, чтобы он стал праведником до того, как раскроется Машиах, ибо тогда, конечно, еще возможно грешнику покаяться. Но в дни Машиаха уже не сможет совершить покаяние, ибо нет там возможности изменения, чтобы измениться ему от зла к добру, грешному стать праведником, или измениться от добра ко злу. Но если он уже праведник, тогда, без сомнения, возможно ему приобрести еще большее превосходство и совершенство. И так подсказывает здравый смысл, ибо дни Машиаха не являются тем состоянием мира, когда он будет чистым разумом, и все люди станут бесплотными ангелами, ибо будут есть и пить, и не равен мир Машиаха будущему миру. Поэтому, безусловно, там возможно приобретение новой ступени, но не будет такого, что человек сможет изменить свои поступки от зла к добру или от добра ко злу» (Маараль, книга «Нэцах Исраэль», гл. 46).
Знание веры 125. Исправление всего человечества
Предназначение дней Машиаха: позиция Рамбама


Мы подробно изложили эту идею выше, в первой главе, приведем вкратце основные тезисы. Рамбам видит в днях Машиаха две главных задачи: первая — возвращение народа Израиля к совершенству своего уровня, вторая — возможность подготовки Израиля к жизни в будущем мире.


«“Дни Мошиаха” — это период, когда сыны Израиля вновь обретут царство и возвратятся на землю Израиля. И будет тот царь чрезвычайно велик, и его царский дом в Сионе прославится, и слава его распространится меж всех народов больше, чем слава царя Шломо. И все народы заключат с ним мир, и все земли будут служить ему из-за его праведности великой и из-за чудес, при его посредстве сотворенных. А всякого, кто против него восстанет, Г-сподь всевышний погубит и предаст ему в руки. И все стихи Писания свидетельствуют о его успехе и о нашем успехе вместе с ним. В окружающей действительности ничто не изменится по сравнению с тем, что есть ныне, и только королевство возвратится к Израилю. Таковы слова мудрецов: “Этот мир от дней Мошиаха отличается лишь порабощением царствами” (Брахот 34б). И будут в его дни богатые и бедные, сильные и слабые по сравнению с другими. Однако в те дни труда не составит найти средства к существованию, так что при небольшой затрате усилий человек добьется результатов значительных. И к этому относится сказанное: “В будущем земля Израиля произрастит караваи и дорогие одежды” (Шабат 30б) — подобно тому, как говорят о человеке, нашедшем что-либо готовое: “Такой-то нашел хлеб испеченный и пищу доваренную”. Подтверждением того сказанное: “и чужеземцы будут земледельцами вашими и виноградарями вашими” (Йешаяу 61:5), тем самым сообщая, что будет и сев, и жатва» (Рамбам, предисловие к тринадцати основам).


Возвращение царства Израилю, помимо того совершенства, которое есть в этом, является устранением величайшего препятствия для обретения Израилем своего совершенства, и препятствие это — иго царств, как телесное, так и духовное, как известно. Именно так Израиль сможет стать совершенным в исполнении всех заповедей, мудрость их преумножится, и они удостоятся жизни будущего мира.


И подчеркивает Рамбам: «Мы уповаем на дни Мошиаха не из-за обильных урожаев и богатства и не для того, чтоб нам ездить верхом на скакунах или пить вино из драгоценных кубков, как полагают неразумные. Однако пророки и праведники жаждали дней Машиаха, и велико было их стремление, потому что будет в ту пору собрание праведных и правление доброе и мудрое, и царское правосудие и великая его прямота, и безмерна мудрость его и близость его к Б-гу, как сказано: “Г-сподь сказал мне: Сын Мой ты, Я сегодня тебя породил” (Псалмы 2:7). И будет исполнение всех заповедей Учения нашего учителя Моше без небрежения и лености и не по принуждению (но по доброй воле и с желанием великим), как сказано: “И не будут более учить каждый ближнего своего и брата своего, говоря: Познайте Г-спода! — ибо все они будут знать Меня, от мала до велика” (Ирмияу 31:33), “Я вложу Учение Мое в них” (там же 31, 32), “И устраню Я сердце каменное из их плоти” (Йехезкель 36:26)…


Но целью является мир грядущий, и к нему направлено старание».


Исправление всего человечества


«Надежда на приход Машиаха является достоянием не только Израиля, но всего человечества, как об этом говорят пророки: “Ибо тогда сделаю Я язык народов чистым, чтобы все призывали имя Г-спода, чтобы служили Ему единодушно” (Цфанья 3:9) и во многих других местах. И как объясняет Рамбам: И все эти вещи, относящиеся к Йешу а-Ноцри и к тому потомку Йишмаэля, восставшему после него, призваны лишь сделать прямой стезю царя Мессии, исправить весь мир, чтобы служить Господу вместе, как сказано: “Ибо тогда обращусь Я к народам языком ясным, чтобы воззвали все к имени Господа и служили Ему плечом к плечу”. Каким образом? Уже преисполнился мир словами о Мессии и о Торе, и о заповедях, и достигли эти идеи далеких островов и множества народов, необрезанных сердцем, и они обсуждают эти вещи и заповеди Торы. Одни говорят: эти заповеди были истинными, но в это время уже отменены, и не назначались на все поколения, а другие говорят: в них есть тайный смысл, и не следует понимать их буквально, и уже пришел Мессия и раскрыл тайное. Но когда восстанет истинный царь Мессия, преуспеет и превознесется и возвеличится, немедленно все они раскаиваются и познают, что ложь унаследовали отцы их, и пророки их, и отцы их ввели их в заблуждение» (Законы о царях, гл. 11).


Исправление мира возможно лишь через исправление царства Израиля


И так говорит об этом подробно Рамхаль в «Маамар а-Икарим»: «И следует знать, что хотя истинное благо приобретается каждым человеком в отдельности согласно его деяниям, Творение в целом не обретёт совершенство, пока весь Избранный Народ не достигнет требуемого идеального состояния. Он должен усовершенствоваться всеми видами святости. И тогда осенит его Шхина, и весь мир достигнет состояния совершенства, и каждый индивидуум получит то, чего удостоился своими деяниями. Но с самого начала Творения и до сих пор это состояние ещё не было достигнуто. Первый человек согрешил сразуже после своего создания. Праотцы начали процесс совершенствования, и их потомки стали избранным народом. Но совершенство не было достигнуто из-за грехов, которые откинули евреев назад от полного исправления. Во всяком случае, необходимо достигнуть того, чтобы весь народ Израиля был совершенен во всех аспектах, и тогда всё Творение приобретёт совершенство. Тогда весь мир придёт в исправленное состояние, в котором праведники будут испытывать вечное наслаждение в соответствии с их деяниями. Высшая Мудрость отмеряла шесть тысяч лет для служения людей и их старания достигнуть совершенства. После этого мир будет обновлён в другой форме, подобающей для получения вечного наслаждения теми, кто удостоился этого. Избранный народ должен достигнуть совершенного состояния прежде, чем закончатся 6000 лет, и тогда всё (совершенство) сможет трансформироваться в Вечность. Нам было обещано, что это произойдёт в любом случае. Средством для этого будет один из потомков царя Давида, которого изберёт для этого Всевышний и поможет ему преуспеть в этом, и он — царь Машиах (Мессия). В его время и с его помощью премного усовершенствуется Израиль и за ним — всё Творение» (Рамхаль, Основы).


И Абарбанэль в своей книге «Йешуот Мешихо» перечисляет десять целей, которые будут достигнуты с приходом Машиаха, приведем их вкратце: воцарение царя Машиаха, собрание рассеяния Израиля, отмщение язычникам и их уничтожение, материальное процветание в стране Израиля, приумножение мудрости в Израиле, возвращение пророчества в Израиле, обретение вновь чудес и знамений, вечное Избавление и прекращение изгнания, принятия оставшимися народами мира единства и царства Всевышнего, воскресение мертвых.


Все эти цели соответствуют также мнению Рамбама.
Знание веры 126. Дни Машиаха — позиция мудрецов Каббалы
Дни Машиаха — позиция мудрецов Каббалы


«Смысл слов “и Я буду ходить среди вас” — что Мое управление вами будет всем известно, подобно царю, которых обходит свой народ, обеспечивая все их нужды… И не упоминается здесь награда душ в мире истины и в Грядущем мире, поскольку это с необходимостью вытекает из самого их сотворения…


А согласно сокровенному объяснению, эти благословения связаны с высшими мирами, как я уже отмечал. Обещания Творца “И установлю Я мир на земле” (Ваикра 26:6), “И не возгнушается душа Моя вами” (26:11), а также “И ходить буду среди вас” (26:12) — это все намеки на проявление Всевышнего, которое наши наставники называют שכינה (Шехина), как и написано: “И установлю обиталище Мое (מִשְׁכָּנִי — мишкани) среди вас” (26:11). А мудрецы Талмуда говорят: “Шехина пребывает в Израиле”. И в сборнике мидрашей “Берешит раба” сказано: “Основное пребывание Шехины было в нижнем мире”. И вот, для понимающих здесь упомянут и Ган Эден, и Грядущий мир.


Но все эти благословения осуществятся только после того, как весь народ Израиля станет выполнять волю своего Отца, — тогда все мироздание обретет совершенство. И нет в Торе более всеохватывающих благословений. Это те условия, на которых заключен союз между Святым, благословен Он, и нами.


Знай, что еще никогда народ Израиля не удостаивался этих благословений в полной мере — ни весь народ вместе, ни избранные единицы, так как заслуг для этого не хватало.


Поэтому-то наши наставники относят эти благословения к будущему, когда еврейский младенец станет играть с коброй, не боясь ее яда, а Святой, благословен Он, будет гулять с праведниками (по Ган Эдену). Пока это не сбылось, но сбудется, когда мы обретем совершенство». (Рамбан, Ваикра 26:12)


Есть в этом тайна, а именно, что пребывание Шхины Всевышнего в низших мирах нужно для высших миров, как об этом пишет Рамбан: «Но раби Авраам сказал, что “Он вывел из из Египта только чтобы пребывать среди них”, и об этом сказано “когда ты выведешь этот народ из Египта, вы будете служить Богу на этой горе”, и правильно он объяснил. Есть в этом великая тайна, ибо по простому смыслу Божественное присутствие (Шхина) в Израиле нужна людям, а не Небу, но — и в этом тайна, на которую намекал раби Авраам ибн Эзра — [на самом деле это как бы нужно Всевышнему], на что содержится намек в стихах “Израиль, которым Я буду хвалиться”, “…а что Ты сделаешь с Твоим великим Именем”, “Вожделел для обители Себе”, “И землю вспомню” и т.д.» (Рамбан, Шмот 29:46).


Объясним это вкратце. Главная цель прихода Мессии состоит в том, чтобы Шхина твердо пребывала в Израиле. В этом состоит исправление народа Израиля, исправление мира, в этом изначальная цель всего творения: пребывание Шхины в низших мирах. Единение Б-га с человеком, находящимся здесь, в мире материи, утверждение единства Творца в этом мире.


«Сыны Израиля — избранники человеческого рода, и им уготовано приобщение к Б-гу. Им подобает быть окружёнными великой святостью, и Шхина (Б-жественное присутствие) должна постоянно находиться на них, чтобы они совершенствовались, пока не удостоятся Истинного блага. И следует знать, что хотя истинное благо приобретается каждым человеком в отдельности согласно его деяниям, Творение в целом не обретёт совершенство, пока весь Избранный Народ не достигнет требуемого идеального состояния. Он должен усовершенствоваться всеми видами святости. И тогда осенит его Шхина, и весь мир достигнет состояния совершенства, и каждый индивидуум получит то, чего удостоился своими деяниями». (Рамхаль, Основы).


И будет Господь царем





Исправление мира состоит в раскрытии царства и единства Всевышнего и зависит от исправления общины Израиля. Основная идея здесь в том, что лишь народ Израиля — единый народ на земле — является сосудом для раскрытия единства Творца: «И следует знать, что Владыка, благословен Он, один, и Его свет утверждается только в том, что также обладает единством, и вот Израиль, хотя и состоит из множества людей, называется единым народом, и достоин того, чтобы в нем утвердился свет Благословенного. Народы же мира многочисленны и разрозненны совершенно, не получают исправление единения, находятся в совершенном отдалении от исправления, и нет у них другой возможности получить исправление, кроме подчинения Израилю, и тогда, хотя сами по себе они множественны, как мы сказали, но за счет Израиля они вновь могут соединиться и вернуться в аспект единства, и тогда они также будут достойны получить некий отблеск от света единства, и об этом сказано: “И станут все одной дружиной”, то есть, подобно ветвям и прутьям, которые становятся одним, если объединяются в один букет. И хотя сейчас, каменное сердце возобладает в них, и все они тянутся к скверне, отдаляясь от святости Творца, но в те дни они обретут исправленное сердце, и не будут преследовать иной цели, как только исполнять волю Всевышнего» (Рамхаль, маамар а-хохма).


Это исправление произойдет в дни Машиаха: «Итак, следует тебе знать, что, хотя народ Израиля сам по себе является избранным и освященным, увенчанным венцом Творца, но пока весь мир во всех его составляющих не будет исправлен, Израиль также не достигает предела своего совершенства, но, когда наконецраскроется царство Всевышнего в Его мире, и добро возымеет власть и подчинит зло, как подобает, тогда наследует Израиль свое совершенство в полноте» (Рамхаль, маамар а-хохма).


Совершенство раскрытия единства Творца связано с уничтожением зла во Вселенной: «Во всем благой и делающий благо», в то время не будет места, свободного от раскрытия полноты Его единовластия: «И будет Господь царем всей земли, в тот день будет Господь один и имя Его одно». В этом цель прихода Машиаха:


«Итак, когда укрепится святость, как полагается, необходимо, чтобы народ Израиля пребывал в стране Израиля, ибо это избранный народ, а это избранная страна, и над Израилем воцарится царь из дома Давида, который есть избранный царь, и в нем весь Израиль соединяется со святостью, а если одно из этих условий не выполняется, то святость не утверждается, как должно» (Рамхаль, маамар а-хохма).


Цель этого — реализация замысла сотворения мира, т.е. совершенного благодеяния — жизни будущего мира:


«Однако, цель состоит в том, чтобы все пребывали в радости, в великом свете и обильных дарах, а ступени зла, напротив, будут подчинены и уничтожены, и об этом говорится: “И тогда праведники… а уста злодеев заткнутся”, и главное — что Амалек будет изничтожен на земле, ибо о нем была клятва, что Имя и Трон не будут в полноте, пока он не будет уничтожен…


И вот, то благое положение, в котором будет находиться мир, состоит в том, что все творения будут пребывать в состоянии полной готовности к тому, чтобы царство Всевышнего раскрывалось в них постоянно, а они приобретают от этого благо за благом до бесконечности, ибо Он, благословенный, не имеет конца, и благость Его не имеет границ, и когда Он пребывает с творениями и соединяется с ними, они приобретают благо без границ, и об этом говорится: “И царствуй…”, и Писании об этом сказано: “Из поколения в поколение…”, ибо царство Благословенного будет вечным, и те, кто удостоятся его, пребудут в блаженстве навеки веков» (Рамхаль, маамар а-хохма).


Знание веры 127. Избавление Его великим Именем
Избавление Его великим Именем


«В тот день будет Господь один и имя Его одно».


«И Господь шел перед ними днем. Наши мудрецы уже пояснили, что везде, где написано “И Господь” (וי-ה-ו-ה), подразумеваются Творец и Его Высший Суд — Святой, благословен Он, вел их днем, а Его Высший Суд — ночью. Таким образом, в данной строке Торы имеется в виду, что Всевышний, пребывая внутри облака, шел перед ними днем в столпе облачном, а ночью Его Высший Суд пребывал в столпе огненном, чтобы светить им, подобно сказанному: “…В столпе облачном Ты идешь перед ними днем и в столпе огненном ночью” (Бемидбар 14:14).


И я видел, как в (сборнике мидрашей) “Шмот раба” передаются следующие слова Всевышнего: “В прошлом Я и Мой Высший Суд шли перед ними, как сказано: И Б-г шел перед ними днем …и ночью. Но в будущем только Я Один пойду перед ними, как сказано: “…Впереди вас пойдет Господь (Авая), и собирать вас будет Всесильный Израиля (Элокей Исраэль)” (Йешая 52:12)”. Тайна этого мидраша связана с тем, о чем я уже упомянул: при исходе из Египта Святой, благословен Он, пребывал с ними в дневное время, а Его Высший Суд — ночами, но в будущем Мера Его Высшего Суда полностью преобразуется в Меру Его Милосердия, и вести их будет только та Его Мера, которая выражена Его особым Именем Господь (Авая). И тогда “Всесильный Израиля” тоже будет охранять их, и “ночь будет светить как день, и тьма — как свет”, и все будет совершаться лишь Мерой Его Милосердия». (Рамбан Шмот 13:21)


И мы уже говорили про имена, которые суть корни раскрытия воли Творца в принципах высшего руководства. Имя Йуд-hЭй-Вав-hЭй является источником всех остальных имен, ибо все они являются его производными. В тот день будет имя Его одно, оно будет читаться так же, как пишется, в этом состоит раскрытие руководства без облачений законов природы.


Здесь мы подходим к теме, которую на ширину ладони приоткрыли нам наши учителя, ибо она касается глубинных тайн высшего руководства.


Снятие облачений


«В главе “Хелек” (Санэдрин 99а): ““Ибо день отмщения в сердце Моем” (Йешая 63:4): что значит “день отмщения в сердце Моем”? Сказал рабби Йоханан: сердце Моему Я открыл, а органам Моим не раскрыл. Рабби Шимон бен Лакиш говорит: сердце Моему Я открыл, а ангелам-служителям не раскрыл”. Пойми эти изречения, какое великое значение придается здесь концу дней, ведь говорится, что он зависит исключительно от истинности Господа, сообразно с величием уровня конца. И то, что сказали здесь: “Сердцу Моему раскрыл”, имеется в виду, что Избавление связано не с эпитетами, которыми называется Творец, ибо Творец называется в соответствии со Своими качествами. А сущность Избавления связана не с качествами Творца, которыми Он описывается, но избавление проистекает из Его истинной сущности, ибо сообразно уровню и истинности Избавления, оно не связано с теми эпитетами, которыми описывается Всевышний» (Маараль, «Нэцах Исраэль», гл. 45).


Все эти эпитеты связаны с одеждами управления, которые являются корнями тех небесных покровителей, князей народов, которым поручено управление естественными порядками этих народов. Таков корень управления этим миром, управления естественного, начиная с шести дней творения. Корень его в имени «Элоким», которое обязывает к наличию оболочки — сокрытия. В будущем же руководство будет исходить от Его высокого Имени, без всяких облачений, препятствующих познанию Творца. Но эти раскрытия имеют отношение только к народу Израиля, языческие народы (те, которые останутся) удостоятся увидеть лишь их внешнюю сторону. Потому что в этом суть их существования: они имеют отношение лишь к внешней стороне действительности, к корням естества, таковы остальные имена и эпитеты. «Вся наша вера имеет отношение к имени Йуд-hЭй-Вав-hЭй, которое является собственным именем Творца, оно не указывает на действие, но лишь на то, что Он пребывает всегда и источником Его бытия является Он Сам. Не таковы язычники: они способны постичь лишь остальные имена, которые заимствуются от Его действий, поэтому они не прилепляются к Богу» (Виленский Гаон, «Эвен Шлема», глава 9). Вникни во все это, как подобает.


И потому у них есть власть лишь пока властвует естество, но не в тот день, когда раскроется Его Великое имя:


«В конце времен посетит Он воинство вышних в высотах, отнимет власть вышних и уничтожит структуру слуг, а затем коснется царей земных на земле» (Рамбан, комментарий на книгу Вайикра 18:25).


И подробно об этом говорит рабби Йосеф Гикатилла: «Ибо все семьдесят князей прилеплены к святым именам, которые нельзя стирать, кроме имен Эhйэ, Йуд-hэй-вав-hэй и Йа, в этих трех нет у них доли, как я тебе расскажу. Но все семьдесят князей крепко держатся за другие святые имена и эпитеты, за священные имена, как то Эль, Элоим. Как же в таком случае возможно, когда Всевышний снимет все одеяния и прозвища, то исчезнут все эти семьдесят князей?! Такого не может быть, ибо семьдесят князей выполняют необходимую функцию в общей структуре и способны воздать великую славу Господу.


Я раскрою твои глаза на эту запечатанную тайну. Знай, что в будущем, когда Всевышний явится, чтобы избавить Израиль и заключить общину Израиля в свои объятия, Он снимет все свои одеяния и все свои прозвища, и тогда примет общину Израиля. И когда это случится и станут они одним существом, тогда вновь облечет Всевышний во все одежды свои, и все эпитеты свои, себя и общину Израиля, и они внутри одно, невозможно им расстаться друг с другом, и все одежды и эпитеты покрывают их двоих снаружи, подобно слугам, прислуживающим господам своим». (Шаарэй Ора, Шаар 5).


Сообразно с малостью нашего уровня мы удостоились понять, что те внутренние раскрытия, которые произойдут в будущем, будут доступны лишь Израилю, то есть тем, кто прилепился к Его великому имени в тот час, когда единство Творца было закрыто одеждами естества. Народы мира, которые находились под властью князей естества по причине того, что не возвысились в своей вере настолько, чтобы прилепиться исключительно к единому Богу, окажутся вне этих внутренних раскрытий. Поразительно знание о том, насколько велика любовь Творца к Своему особому народу, и о той высоте уровня Израиля, которая раскроется в будущем. Мы продолжим объяснять эту тему.


Возвышение уровня человека, сопровождающее возвышение творения


Всякое раскрытие в творении сообразуется с уровнем человека, это очевидно. Наши учителя раскрыли нам, сколь высока будет ступень Израиля в дни прихода Мессии и в их кульминации — воскресение мертвых.


«Однако еще следует сказать о том, кто служит Богу в святости, более детально. Это подобно корню души, то есть душе души, о которой говорится в Зоаре. О том, что называется “Хайа” (живая душа). Первый Адам достиг этого уровня, как и уровня “Йехида”, включенного в него. Такова тайна “древнего человека” (“Адам Кадмаа”). Так объясняется тому, кто разумеет тайное, в книге “Эц Хайим” (“Древо жизни”, конец “Шаар а-мохин”), что первый Адам удостоился истинных уровней души “Хайа” и “Йехида”, в их главной обители.


…И в этом основной смысл слов наших мудрецов, учивших о стихе “Да произрастит земля душу живую: “Даже душу первого Адама, даже душу Машиаха”. Ибо этот аспект есть тайна общины Израиля — это высшая земля жизни… И поэтому первый Адам был готов жить вечно — ибо мудрость даёт жизнь обладающему ей. И потому она называется “Хайа” (живая душа). Это и есть “да произрастит земля душу живую”. И когда он согрешил, то уровень этот покинул его.


И с тех пор ни один человек в мире не удостоился этого уровня… И мы надеемся обрести его после воскресения мертвых, когда изольётся на нас дух свыше.


И в этом корень мысли каждого человека. Ибо мысль возникает в момент прилепления мыслительной способности к определенной идее. Это аспект души (“Нэшама”), как сказано “и душа Вседержителя даст им разумение” (Ийов 32:8). И тогда мысль становится доступной тому человеку, который думает её, но корень, источник мыслительной способности находится абсолютно в тайне и сокрытии, и нет возможности у человека постичь источник его происхождения. Таков аспект корня его души, сокрытый аспект. Это аспект соединения букв в слово. Это корень души букв, их духовная сила в высшем корне. Истинная суть порядка их соединения в высшем корне непостижима для нас сегодня. Ибо сегодня мы не постигаем еще аспект корня души. Но после воскресения мы увидим тайну соединения букв в корне их святости. Об этом сказано в книге “Зоар”, Глава Беаалотха 152а… А в будущем мире мы все узрим душу души Торы:


И таков аспект корня душ всего народа Израиля в целом: сфира “Малхут” мира “Ацилут”. Потому он называется “общиной Израиля” (“Кнэссет Исраэль”» (Нэфеш а-Хаим, Шаар 2, глава 17).


Предел этого роста будет в момент воскресения, однако начало этой возвышенной идеи будет положено в дни Машиаха, как объясняется там в примечании:


«В этом смысл сказанного: “иди и воззови в уши Иерусалима… вспомнил Я тебе… как ты шла за мной по пустыне… Писание обозначило весь народ Израиля именем Иерусалима. Ибо там происходило собрание всего Израиля, когда они совершали паломничество чтобы предстать пред лицом Всевышнего в праздник. И там весь Израиль получал дары Торы и заповедей, и трепета перед Всевышним — каждый сообразно с корнем местонахождения его души в общине Израиля. И потому этот аспект называется высшим Иерусалимом — местом общей любви.


И в этом смысл идеи Шхины, о которой говорится во всяком месте. Простой смысл слова “Шхина” — место постоянного пребывания. Так говорят об этом мудрецы (Брэйшит Раба, глава 4, Мидраш Танхума, глава Бехукотай): “С того дня, как создал Творец свой мир, возжелал Он, чтобы было у Него жилище в низших мирах”, и главное жилище его было в Иерусалиме — там было раскрытие Его святости без облачения в одежды. Об этом сказали мудрецы (Шабат 145 б): “Там, где я живу, меня встречают по имени, а в другом месте — по одежде”. Даже простая беседа наших мудрецов нуждается в глубоком изучении”.


В этом исполнение слов завета, о которых говорил выше Рамбан, в этом полнота пребывания Шхины в низших мирах, полнота раскрытия единства.


Раскрытие без пелены одежд естества, в этом тайна снятия одежд, устранения эпитетов, потому что для Его постижения более не понадобится языка притч и эпитетов. Ступень постижения в корне раскрытия мудрости творения: тайна соединения букв подобно тому, что обретается в идеи человека, одежды “Йехида” будут сняты вместе с другими одеждами души, и они достигнут своего корня — “Йехида” (единая душа) постигнет Твое единство».


Следует поразмыслить над этими возвышенными словами, возвращающими душу всякому обладателю души.
Знание веры 128. Трапеза из Левиафана и Дикого Быка
Корень этих раскрытий содержится в Торе


«В будущем мире мы узрим душу души Торы» (Зоар часть 3, страница 152 а).


Также как вся реальность творения взята из Торы, ибо «посмотрел в Тору и сотворил мир», также и принцип её управления происходит из раскрытия Торы в каждом поколении. Снятие одежд естества укоренено в раскрытии внутренней части Торы.


Таков предел вожделения Израиля тех дней Машиаха, которые суть приготовления к раскрытию внутренней части Торы, которая есть высшее и вечное прилепление к Творцу:


«“Поцелует меня поцелуями уст Своих”. — эту песнь говорит она (община Израиля) в своём изгнании и вдовстве: О, как мне удостоиться вновь, чтобы царь Шломо поцеловал меня поцелуями уст Своих, как прежде. Ибо есть места где целуют руку или плечо, но я жажду и вожделею, чтобы Он обходился со мной по прежнему обычаю, как жених с невестой — из уст в уста. Ибо хороша мне любовь Твоя более всякого пития вина, и всякой услады и веселья, и свойственно еврейскому языку называть всякий пир наслаждения и веселья — вином, как сказано: “В дом винопития” (Эстер 7), “Не будут пить вина с песнею” (Йешая 24:9), “И на пиршествах их — киннор и арфа, тимпан и свирель, и вино” (Йешая 5:12) — таков смысл этого слова, а тут оно употреблено в значении образа, потому что Он дал им Свою Тору и говорил с ними лицом к лицу, и эта любовь была им слаще всех увеселений, и было им обетовано, что Он вновь предстанет им, дабы изъяснить им все тайные смыслы ее и сокрытые глубины, и они припадают к Нему с мольбой исполнить Свое слово, и в этом смысл сказанного: “Да поцелует Он меня поцелуями уст Своих”» (Шир а-ширим 1:1) и см. комментарий Раши там. «Тайные смыслы ее и сокрытые глубины» — это снятие одежд буквального смысла Торы, корень снятия физических оболочек. И пойми это должным образом.


Трапеза из Левиафана и Дикого Быка


Эта идея будет разъяснена в теме основы воскресения мертвых, однако, следует знать, что эти трапезы также будут иметь место в дни Мессии, когда люди будут жить в телах, в каждом мире есть свой аспект еды.


«Приготовленные трапезы, телесные и разумные, и те, и другие в теле и в душе, но есть и разумные трапезы, предназначенные только для душ, без участия тела, и наслаждаются ими в вечном существовании в мирах, в которым каждая из них пребывает в соответствии со своим уровнем» (Рабейну Бехайе, «Шульхан Шель Арба»).


«Телесные трапезы предназначены им от дней творения из той тонкой и чистой пищи, сотворенной из высшего света по причинной цепочке, а именно: Левиафан среди рыб, а Бар-Йохни (Зиз) среди птиц, которые были сотворены в пятый день творения, и название Левиафана указывает на то, что он уготован праведным. Также и Бээмот на тысяче гор, все эти звери были сотворены в шестой день, когда был сотворен человек, и предшествовали ему. Ступень же этих яств высока весьма, ибо они заостряют разум и очищают сердце, равно как и ман, которого удостоилось поколение пустыни, который был подобен медовой лепешке, и был порождением высшего света, о котором написано: “И сладок свет и хорош для глаз, чтобы видеть солнце” (Коэлет 11:7). А возможно, что ступень их превосходит достоинство вкушающих ман, ибо сообразно постижению, которое будет в конце дней, и которая будет более великой и превосходной, чем во все времена, так и сердца сделаются более ширококими, способными вместить познание Господа в совершенстве, подобно тому, как воды покрывают море, и так будет в дни Машиаха в гораздо большей степени, чем в дни поколения пустыни, когда евреи вышли из Египта, привычные к тяжелой работе, воздев руки от замеса глины, освободились от котла руки их, ибо время то будет совершенным и превосходным, как желает того Открывшийся Моше в кустарнике, в отличие от дней нашего мира, в которые происходит совсем не то, что соответствует Его воле» (Рабейну Бехайей, там же).


Качество пищи соответствует уровню человека, его духовной ступени, и эта идея присутствует во всем существующем, а поскольку ступень человека является пищей всех существ, то они оказывают влияние более сильное, чем высшие силы.


И так определяют наши учителя разницу между этими трапезами в дни Машиаха и наслаждением от сияния Шхины в будущем мире.


«Дни Машиаха соответствуют времени добавления к Шабату» (Рабби Цадок а-Коэн, книга «Кдушат Шабат» гл. 5). Это время, когда еще есть тело, но оно уже исправлено. И так приводит Рабейну Бехайей в своем комментарии к Торе от имени своего учителя рабби Шломо бен Адэрет и пишет так: «А возможно, эта трапеза, предстоящая праведникам, произойдет в конце эпохи, когда еще будут телесные еда и питье, а затем будет прекращено это обыкновение, но будут пребывать в венцах на главах их и наслаждаться сиянием Шхины. И эта трапеза будет для них заключительным праздником, и если одна — заключение святого времени, то вторая — завершение будничного времени» (Брейшит 1:21).


Исправление единства


Вот, автор книги «Лешэм» подробно излагает чудесные открытия, объясняя суть исправления творения, которое произойдет в дни Машиаха. И приведем вкратце суть его слов:


В отношении заповедей есть противоречащие друг другу Мидраши, будут ли актуальны заповеди в будущем мире. И следует разрешить это противоречие, сказав, что дни Машиаха разделяются на две эпохи. Одна — до воскресения мертвых, когда будет сохраняться естественный порядок мира, хотя и будут происходить великие чудеса, но материя не будет устранена. Но после воскресения мертвых, когда одежды кожаные («ор» с буквой «айин») будут заменены на одежды из света («ор» с буквой «алеф»), все принципы управления изменятся, уйдет материальность и уничтожится зло, и все творение превознесется в процессе многоступенчатого воскресения, и все превратится в чистую святость. Все будни станут праздниками, жертвы упразднятся все, кроме жертвы благодарения (и он поясняет там тайну этого). Это такие дни, о которых говорит Гемара, что нет пользы в них. Это срединная эпоха между днями Машиаха и днями будущего мира.


Начало «исправления единства» будет в дни Машиаха. Все люди станут одной человеческой структурой, все поколения — одним ликом, все это посредством упразднения материи, которая разделяет творения. Всякая материя и плоть станут идеей и душой.


В этом исправлении все живые существа воссоединятся в своем источнике, а именно: звери в тысячах гор, все птицы в Зизе полевом, а все рыбы в Левиафане.


И будут новые Небеса и новая Земля, подобно тому, как было до греха с древом познания.


Трапезы из Левиафана и Дикого Быка произойдут в дни Машиаха и будут телесными, но они будут и в будущем мире в своем духовном корне. Еда в дни Машиаха, когда исчезнут плотские страсти, будет носить характер чистый и возвышенный, без всяких ненужных примесей. Качество наслаждения будет лишено плотских одежд. Ибо корень наслаждения находится весьма высоко в святости, в структуре мозга, и лишь спускается и воплощается в одежды плоти и фантазии этого мира. Таковы его слова, удивительные и возвышенные.
Знание веры 129. Сущность идеи удваивания
 «Я, Я – Утешитель ваш»


Маараль объясняет, что будущее Избавление вечно, оно не прекратится, ибо оно есть цель исправления мироздания:


“Ибо в грядущем Избавлении не будет никакой перемены, и она сохранится навеки веков. Ведь ты уже знаешь, что последнее Избавление есть совершенство мира, и потому ей надлежит быть в конце времен. Ибо всякая вещь бывает в положенное ей время, и нет более подходящего времени для обретения совершенства, чем последние дни, ибо совершенство всякой вещи бывает в конце” (Маараль, «Сэфэр а-Нэцах», гл. 48).


«Я, Я – Утешитель ваш» )Йешая 51:12) – «сказал рабби Аба от имени рабби Шимона бар Леви: “Это подобно царю, прогневавшегося на царицу и изгнавшего ее из дворца. Через определенное время возжелал вернуть ее. Сказала: пусть вначале царь удвоит вено мое, а затем сможет вернуть меня. Так и Святой, благословен Он, сказал Израилю: на Синае говорил Я вам единожды «Я Господь Бог ваш» (Шмот 20:2), а в Иерусалиме в грядущие дни Я скажу вам дважды «Я, Я – Утешитель ваш»”» (Йалкут Шимони, Йешая, гл. 474).


Разумели этим мудрецы, что слово «Я» указывает на сущность вещи. И есть разница между словом «ани» (краткая форма «Я») и словом «анохи» (полная форма «Я»), потому что последнее указывает на сущность говорящего, т.е. «Я Сам сделал это».


И сказано «Я» один раз. Это потому, что, хотя Господь Сам есть их Бог, и не отдал их во власть какого-либо князя или ангела, но тот факт, что Он Сам их Бог не было неизбежной необходимостью. И потому эта вещь претерпела изменения, и Бог мог оставить их. Но о грядущих днях написано: «Я, Я» - два раза, и это говорит о том, что Господь будет их Богом как неизбежная необходимость. Ибо повторение служит для усиления смысла, что обязательно будет так. И на это указывает повторение, как об этом говорится во многих местах (Псахим 61 и см. там): “Повторило Писание эти слова, указывая на необходимость этого”. Вот ты видишь, что повторение служит для укрепления идеи необходимости, чтобы так произошло. Но на Синае сказано лишь единожды «Я», и это не было неизбежно, и потому произошло разделение… Ибо повторило Писание эти слова, указывая, что не будет разделения вовек» (Маараль, «Нэцах Исраэль», гл. 48).


Претерпела двойной удар – и будет вдвойне утешена


«И в Мидраше: согрешила вдвойне, как сказано: “Грех (“хэт”) совершил (“хат’а”) Иерусалим” (Эйха 1:5), и наказание получила вдвойне, как сказано: “Ибо принял из руки Господа вдвойне за все грехи свои” (Йешая 40:2), и утешены будут вдвойне, как сказано: “Утешайте, утешайте народ Мой” (Йешая 40:1). И смысл этого в том, что грех Израиля – грех вдвойне, ибо по величию их божественной формы не должно быть в Израиле греху. Ибо когда грешат язычники, это потому, что вся суть их – плоть, поэтому их грех не считается двойным, в отличии от греха Израиля, грех которых есть грех вдвойне, ибо двойная тяжесть указывает на их форму. Ибо форма язычников находится в подчинении плоти, потому нет у них второй ступени, но лишь ступень плоти.


Но Израиль по сущности своей обладает ступенью формы, поэтому и грех их двойной – в силу формы, ибо это вторая ступень после плоти. И были наказаны вдвойне – то есть, также, как грех их не соответствует их бесплотной ступени, ибо сообразно этой ступени не должно быть в них греху, потому и наказаны были вдвойне, ибо все эти удары были не по естеству, ибо это были удары необычайной силы, превосходящие естество плоти, сообразно ступени формы. И также утешаются они двойным утешением – такими, что превосходят естество, все это утешения божественные, достойные ступени формы, именно они называются «двойным утешением». Ибо то, что соответствует естеству плоти – это одно, а то, что не соответствует – это вдвойне, поэтому именно утешения даны дважды» (там же, гл. 49).


Чтобы понять всю глубину этой темы, мы приведем то, что писали об этом в нашей книге «Даат Шабат».


Источник удваивания


Идея удваивания указывает на совершенство (во благо или во вред). В Торе мы находим удваивание в Шабате, в котором есть двойной смысл, и в пещере Махпела (букв. «двойной»), ибо те, кто похоронены там, были «двойными», т.е. совершенными.


«Ибо у всякой вещи есть корень наверху, и кроме того, также и внизу есть внутреннее содержание всякой вещи, как сказано: “Мудростью основал землю”. И действительно, написано в книгах, что пещера Махпела соответствует букве hэй в имени Творца, и в ней есть внутреннее содержание буквы hэй, и есть hэй высшая и низшая» («Сфат Эмет», гл. Хайей Сара).


Сущность идеи удваивания


Удваивание указывает на полноту, на абсолютное соответствие между корнем в высших мирах и его порождением в низших. Всякий, чье имя повторено дважды, находится одновременно в двух мирах: “награда его умножена и удвоена”.


Размышляя над строением человека: его телом и душой, мы можем обнаружить два аспекта двойственности. Один - высшее и низшее – человек есть соединение высших и низших сфер, его живая душа (нешама) взята из-под Трона Славы Творца, а тело из праха земного. И как мы знаем, в цепочке происхождения духовное находится во главе, оно есть корень и жизнь низшего, более материального. Второй аспект: внутреннее и внешнее – душа есть внутреннее содержание человека, а тело – его внешняя оболочка. Душа есть источник жизни тела – это свет разума. Она сообщает свою силу телу, посредством его она излучает свой свет во внешний мир. Лишь посредством этой материальной оболочки она способна выразить себя в материальной действительности. Но тело является перегородкой между этим раскрытием духовной структуры души в нашем материальном мире и тем ее корнем, который находится в будущем мире – в том мире, из которого она спустилась к нам. Поэтому, в большинстве случаев, нет совпадения между формой человека в низшем мире – в мире материи – и корнем его души, пребывающим в высшем мире. Повторение имени указывает на совершенное соответствие проявления души в здешнем низшем мире и ее корнем в высшем мире. На совершенное подобие между высшим и низшим, внутренним и внешним.


Таково и устроение вещей во всем творении вообще. Как мы говорили выше, будущий мир был зачат раньше этого мира и превосходит его по уровню, являясь корнем и источником жизни низшего мира. В общем определении мы можем сказать, что есть две системы, порождающие любой мир: высшие – это источник, сообщающий жизненную силу – это небеса, и низшие – это земля, принимающая эту силу, для того, чтобы произрасти плоды. У самой земли нет ничего от самой себя: она “пуста и безвидна” – это аспект высшего и низшего.


То же касается и второго аспекта: внутреннее и внешнее. Святой, благословен Он, смотрел в Тору и творил мир. И «посредством речения уст Благословенного в дни творения мира… были зачаты и созданы миры, высшие из высших, многотысячные числом, со всем их устройством и всеми своими деталями, и всем, что в них заключено» (Нэфэш а-хаим, врата 4, гл. 10, см. там подробно). «И всякое речение Творца в деле творения, когда Он говорил: “Да будет…” – это и есть душа и источник жизни всякой вещи, сотворенное этим речением» (там же, врата 3, гл. 11). «И с этого момента и далее, все дни жизни этого мира, слово Творца пребывает в них, сообщая им свет и силу ежесекундного бытия… Но только теперь наши плотские глаза не способны видеть, как именно… Но о будущем мире сказано: “И увидит всякая плоть вместе, что уста Господа изрекли”» (там же). Таков аспект внутреннего и внешнего.


Мы удостоились понять оба аспекта: высшее и низшее – «дом и горницу на нем», внутреннее и внешнее – «два дома, один внутри другого», как в человеке, так и во всем творении, вникни в это должным образом.


 
Знание веры 130. Мир Мой, мир Мой. Я — Утешитель ваш
Мир Мой, мир Мой


Таков был вид всего творения, каким его сделал Творец, до грехопадения человека, когда Шхина располагалась в низших мирах: «Это похоже на царя, который построил дворец, взглянул на него и насладился его видом. Сказал Он тогда: О дворец, дворец, как бы я желал, чтобы ты услаждал мой взор всегда так же, как теперь я наслаждаюсь тобой! Так и Святой, благословен Он, сказал: Мир Мой, мир Мой! Как бы желал Я, чтобы ты услаждал Мой взор во всякое время, как теперь Я наслаждаюсь твоим видом» (Брэйшит Раба 9:4). «Мир мой» — совершенный в низших сферах, так же, как Я задумал этот мир в высших сферах — в этом и состоит смысл удваивания.


«И потому есть две буквы hэй в Четырехбуквенном Имени Бога: первая hэй указывает на то, что Он, благословенный, является необходимо существующим Сам по Себе, а вторая hэй — на то, что Он сообщает бытие всему сущему» (Маараль, речь на Шабат Тшува, 79). Последняя, низшая буква hэй из Его великого Имени является корнем существования низших миров, того мира, где должно раскрыться Его царство. «hэй — это царство небесное» (Зоар, ч. 3, 29). Пребывание Шхины Благословенного в низших мирах, сокрытое за завесой естества и руководства суда. Первая, высшая hэй есть корень Субботы грядущего мира, в которой царство Его раскроется совершенно: «И будет Господь царем всей земли».


После столь широкого взгляда мы способны понять слова наших мудрецов:


«Был Израиль наказан дважды, и дважды будет утешен»


«Однако, у самого народа Израиля есть превосходство формы, и потому грех их вдвойне тяжек, по причине обладания степенью формы, которая является второй, превосходящей материю. И наказаны были дважды, то есть, так же, как их грех не соответствует их нематериальной форме, ибо сообразно с этой ступенью, не должно быть в них греху, и потому были наказаны вдвойне, ведь все язвы их были неестественными, ибо эти удары были необычайной силы, не схожими с другими, ибо соответствовали их ступени формы» (Маараль, выше).


Израиль, обладающий совершенством формы, имея корень их в высших мирах, содержащий аспекты высшего и низшего, внутреннего и внешнего — согрешили вдвойне. Таково и наказание их, сообразно с их ступенью и корнем, непохожее на обычаи естества.


«И так же двойным утешением будут они утешены. Утешениями, превосходящими естество, божественной природы, достойной их степени формы, потому эти утешения и называются “двойными”. Ибо та вещь, которая соответствует материальной природе — это одна идея. А то — что превосходит природу — это другое, поэтому именно утешения являются двойными» (там же).


Избавление Израиля произойдет неестественным путем, оно будет заключаться в совершенстве творения в будущем мире, когда мир будет полностью исправлен, вернувшись в то состояние, в котором он был сразу после сотворения его Всевышним: «Мир Мой, мир Мой», будет совершенно соответствовать своей высшей форме.


Я, Я — Утешитель ваш


«Но о будущем мире сказано: “Я, Я” — два раза, это показывает, что то, что Господь будет их Богом — есть неизбежность и необходимость. Ибо удвоение служит укреплением, то есть, этому необходимо быть. И на это указывает удвоение, как говорят мудрецы во многих местах: “Повторило Писание эти слова, указывая на необходимость” (Псахим 61а, см. там). Итак, удвоение служит укрепелением, то есть, показывает на необходимость того, чтобы так было. Но на Синае сказано “Я” — один лишь раз, и это не было неизбежностью, и потому могло быть и было разделение… Однако, повторило Писание эти слова, указывая, что не будет более разделения вовек» (там же).


Таково совершенное Избавление: раскрытие единства Творца, происходящее лишь из самой Его сути, и все творение соединится в Нем со своим единственным Источником, и более не будет отделена от Него вовек.
Знание веры 131. Воскресение мертвых — В предисловии к основе
Комментарий к Мишне


Тринадцатая основа: воскресение мертвых, и мы уже изъяснили его


Книга «Рош Амана»


Тринадцатая основа: воскресение мертвых, и мы уже изложили его идеи и тайны


Сидур


Я верю полной верой, что будет воскресение мертвых, когда возжелает того Творец, благословенно Имя Его и превознесено поминовение Его на веки веков.


Рамбам в законах о покаянии


И вот те, у кого нет доли в мире грядущем, но они исторгаются и погибают, и осуждаются за великое свое злодеяние и грех на веки веков: еретики и апикоросы, и отрицающие воскресение мертвых (3:6).


В предисловии к основе


Эта основа завершает список из 13-ти основ веры. Выше мы говорили о том, что по мнению Рамбама о вечном воздаянии было сказано в одиннадцатой основе (о вознаграждении и наказании). Веру в воскресение мертвых Рамбам определяет в качестве веры в чудеса как таковые, и отрицающий ее, отрицает создание мира из небытия.


Однако, еще не полностью ясно, почему это считается самостоятельной основой веры, а не входит в состав основы, утверждающей сотворение мира во времени, то есть, четвертой основы, как мы объяснили ее смысл?


Автор книги «Икарим» выразил удивление, почему вообще вера в воскресение мертвых считается основой религии? Почему человек, если он верит в воздаяние как таковое, в обетования Торы в этом мире, и в обетования мира душ, но не верит в обетование воскресение мертвых, будет считаться отрицающим основу веры? Мы посвятим также и в этом разделе отдельную главу для разбора позиции Рамбама.


Говоря об этой основе, мудрецы Каббалы сделали удивительнейшие открытия, мы изложим эту основу с позиции Рамбана и его сторонников, и с помощью их слов ответим на вышеприведенные вопросы.


Вечность тела


«Есть в этой форме глубокие тайны, ибо создание человека именно в этой форме была не бессмысленной тщетой, но была в этом великая необходимость и грандиозный смысл, и Создатель ее желает ее сохранения» (Рамбан, «Шаар а-Гмуль»).


Это касается высшего источника формы человека: образа Бога, потому что структура человеческого тела находится в соответствии с этой высшей идеей. И безусловно есть цель у ее существования не только в этом мире. И ведь первый человек, если бы он не согрешил, то вошел бы в своем теле в тот мир, который есть вечный Шабат.


И ведь открыли нам мудрецы, что лишь потому Израиль удостоился дарования Торы, что они обладают телом и всем, что с ним связано. Оно есть Трон Славы Творца, чтобы Шхина Его могла пребывать в низших мирах. Без сомнения, что и сотворение человека в своем теле должно было быть навечно.


Возвышение души через очищение тела


Процесс очищения тела является единственным путем для возвышения души. Эта идея будет явлена с особенной силой в эпоху воскресения мертвых, в процессе «и пойдут от подвига к подвигу», бесконечном процессе возвышения. Поэтому воскресение мертвых является необходимым, в том числе и с целью возвышения души.


Конец дела есть начало мысли


Все аспекты отношений между душой и телом, которые являются и аспектами возвышения творения в целом на протяжении тысячелетий его существования, были сотворены и заложены издревле, изначально. Таким образом, воскресение мертвых является основной составляющей процесса возвышения всего творения и возвращения его к своему корню.


Раскрытие единства


Целью творения является раскрытие единства Творца, конкретно того факта, что у нас нет никакого иного объяснения существования мира, лишенного свободы выбора.


Воскресение мертвых является стержнем этого раскрытия Его единства. Следует знать, что речь идет не только лишь о том, что ожидает людей, но это касается всего мироздания — тела всего огромного мира. Все будет готово к грядущему миру: все детали реальности, включая все, что происходило с ними, все они оживут и станут излучать тот свет, который таился в них, их истинное предназначение. Таким образом раскроется единство Творца, но есть в этом и дополнительная глубина…


Раскрытие полноты благодеяния


Ибо все творение имеет целью благодеяние для человека. Но ведь, как может показаться, мы наблюдаем обратное, а именно, мир, полный греха и страдания. Все это заслоняет не только очевидность единства Творца, но и цель мироздания — благодеяние для человека. Через воскресение мертвых, которое, как мы сказали, имеет отношения ко всему существующему, во всех их деталях, будет ретроспективно явлено, что все зло было для этой цели благодеяния. Это то самое «хорошо весьма», в котором состоит цель сотворения мира: зло обратится и окажется добром.


О деталях воскресения


Следует пояснить мнение Рамбана и его сторонников в том, что касается порядка воскресения мертвых, ведь, как мы скажем, воскресений будет несколько. Следует пояснить идею «дня суда», поговорить о том месте, где будет происходить воскресение: о стране Израиля, находящейся в соответствии со «страной жизни».


Все эти темы будут предметом нашего рассмотрения в разборе этой основы веры.


Врачеватель сокрушенных сердцем


«Ибо так учили мы в Мишне: строительство Храма будет перед собранием рассеяния, а собрание рассеяния предварит воскресение мертвых, а воскресение мертвых будет в самом конце. Откуда нам это известно? Сказано: “Отстраивает Иерусалим Господь, соберет рассеянных Израиля, врачеватель сокрушенных сердцем и целитель ран их” — это и есть воскресение мертвых — ибо оно есть врачевание сокрушающихся сердцем по умершим их. Сначала отстраивает Иерусалим, затем собирает рассеянных Израиля, а врачевание сокрушенных сердцем — в самом конце» (Зоар, Брейшит 139).


Знание о том, что смерть не является концом, но есть этап в исправлении, из которого произрастает вечность тел, есть великое утешение, врачевание сокрушенных сердцем из-за потери близких, постоянного страха смерти, сердечная печаль о тлене красоты сотворенных, грусть о том прекрасном, что истлевает в прахе.


Глубина врачевания сокрушенных сердцем будет раскрыта нами в обсуждении этой основы. Обетование воскресения есть врачевание — исправление всех страданий огромного количества людей, живших на протяжении всех тысячелетий существования мира. Воскресение есть исправление творения зла, порождением которого является смерть. В воскресении зло будет обращено и раскроется как «хорошо весьма» в творении. Все творение осветится драгоценным светом этого раскрытия единства. Все детали сотворенных сущностей, на протяжении всех тысячелетий существования мира со всем, что происходило с ними, станут излучать тот свет, который таился в них, станут величественной песнью о полноте благодеяния, которую воспоет все творение своему Творцу.
Знание веры 132. Воскресение мертвых — пояснение мнения Рамбама
Основа веры


«Воскресение мертвых есть основа в числе основ веры Моше Рабейну, и нет религии и принадлежности к ней у тех, кто не верит в это. Однако, воскресение ожидает праведных, так и Мидраш говорит: “Могущество ниспослания дождей касается и праведников, и злодеев, но воскресение мертвых — лишь праведников”. Да и как оживут злодеи, которые суть мертвецы еще в дни их жизни, ведь так написано: “Злодеи еще в дни жизни их называются мертвыми, а праведники даже по смерти их называются живыми” (Брахот 18б)» (Рамбам, предисловие к тринадцати основам веры).


«И еще заключаем мы из этих изречений, что те люди, душа которых вернется в их тела, будут есть и пить, будут вступать в сексуальные отношения, родят детей и умрут после того, как проживут весьма долгую жизнь, как и те живые, которые будут жить в дни Машиаха. Однако, та жизнь, после которой нет смерти, есть жизнь будущего мира, ибо там не будет телес» (Послание о воскресении мертвых).


Рамбам не поясняет цель воскресения, это те скудные слова, которые он написал об этой основе.


Важность веры в эту основу он изъяснил в своем послании о воскресении мертвых: «Ибо отрицание этого приводит к отрицанию чудес и знамений, а это есть отрицание основы веры и отход от религии. Поэтому мы причисляем воскресение мертвых к столпам Торы».


Однако, тяжело остановиться на таком понимании, что вся идея воскресения заключается в обучении вере в чудеса, потому что в таком случае именно веру в чудеса следовало бы привести в качестве главного содержания основы веры, а воскресение мертвых только в качестве доказательства веры в чудеса.


И продолжает Рамбам там свое объяснение: «Тот же, кто старается толковать идею воскресения мертвых таким образом, что там не идет речь о возвращении души в тело, действительно, поступает так, полагая, что такое невозможно с точки зрения разума, а не только привычных законов природы, и так необходимо следует поступать со всеми другими чудесами. Однако, такое будет, действительно, считаться невозможным у тех, кто придерживается веры в вечность мироздания, но такие люди в принципе не принадлежат к числу сторонников Моше и Авраама, как мы говорили в книге “Морэ Невухим”. И потому, исходя из этих основ, мы верим в воскресение мертвых в буквальном смысле и относим эту веру к столпам Торы». Но и этого недостаточно для полного ответа на вопрос: ведь если вся цель воскресения мертвых в доказательстве веры в небезначальное сотворение мира, почему же оно является предметом основы веры само по себе, почему находится в разделе основ, посвященных воздаянию?


И еще, в продолжении своих слов он подробно объясняет, почему о воскресении мертвых не написано в Торе открыто, и пишет там о том, что все чудеса Торы являются доказательством этого знамения, которое превосходит способность постижения людей и далеко от веры их. Воскресение мертвых несомненно имеет свою собственную цель, следует, поэтому, понять в чем она состоит.


Цель воскресения мертвых согласно мнению Рамбама


Нам необходимо прибегнуть к мнению Рамбана относительно слов Рамбама: «Итак, он в действительности верит, что воскресение мертвых относится к основам Торы, и речь идет о том, что душа возвратится в тело по воле Создателя, души выйдут из мира душ и вернутся к телам в эпоху воскресения, и люди, которые удостоятся этого, насладятся благостью материального мира в дни Машиаха, и удостоятся высокой ступени, более чем той, в которой они пребывали прежде, но после этого события Рамбама полагает, что смерть ожидает и Машиаха, и все его поколение, а души их пребудут в благости будущего мира, в котором не будет тела, как они и пребывали до воскресения, но будут на более высокой ступени, которой удостоятся через те заповеди, которые исполнили в дни воскресения, и это сохранится им в вечности» («Шаар а-Гмуль».


Так писал и Рабейну Бехайей в своем сочинении: «Шульхан шель арба», где изложил цель воскресения мертвых похожим образом: что воскресение мертвых ожидает тех праведников, которые не достойны сразу после их смерти остаться в узле жизни навеки, но нуждаются в дополнительном очищении. Их Творец вернет в их тела, и когда они приобретут то достоинство, которого им не хватало, вернутся к истинной жизни, души их пребудут в узле жизни.


Так пишет и автор книги «Икарим» (Речь четвертая, глава 35): «Потому представляется нам, что основа веры в воскресение мертвых заключается не в вознаграждении тела, но имеет целью, чтобы приобрел тот человек более полное совершенство, нежели то, каким обладал прежде, когда у него были препятствия извне, как тяготы изгнания или нищеты, или других вещей, и его несовершенство в делах веры происходило не из-за собственного злого выбора и не из-за его ущербной сущности».


И так пишет Рамбам: «И великая польза, которая будет в те дни, что мы будем в покое от ига царств, которое мешает нам исполнять все заповеди, и мудрость приумножится, как сказано: “ибо наполнится земля знанием”, и прекратятся войны, как сказано: “не вознесет один народ на другой меч”, и в те дни будет обретаться великое совершенство и через него мы удостоимся жизни в будущем мире, и Мессия тот умрет, и воцарится сын его после него, и сын сына, и уже указал пророк на смерть его: “Не потускнеет и не убежит, пока не насадит суд на земле”, и царство его будет длиться долго весьма, и жизнь человеческая умножится также, ибо когда исчезнут тягостные волнения и печали, тогда увеличатся дни людей, и не следует удивляться, что царство его будет стоять тысячи лет, ибо мудрецы сказали, что хорошее собрание не быстро расходится.


Мы не стремимся и не вожделеем дней Мессии для обилия урожая и богатства, не для того, чтобы восседать на конях, и не для того, чтобы пить вино в сопровождении музыкантов, как думают люди с путаными мыслями. Но пророки и благочестивые вожделели дней Мессии, и весьма велико было их стремление к этим дням, ибо будет тогда собрание праведных и доброе, мудрое и праведное правление царя, великая прямота его и необычайная мудрость, и близость к Богу, как сказано: “Господь сказал мне, ты сын Мой, Я ныне родил тебя” (Теилим 2), и исполнение всех заповедей Торы Моше Рабейну, лишенная халатности и лени, и невозможности, как сказано: “И не станут учить более человек брата своего и человек ближнего своего, говоря: знайте Господа, ибо все будут знать Меня от мала до велика… и поставлю Тору Мою в сердца их… и извлеку сердце каменное из плоти вашей” и много других подобных этому стихов, говорящих об этом. И таким образом удостоятся они будущего мира крепко и прочно». (Толкование на Мишну, глава Хелек).


Этих времен удостоятся не только те, кому доведется жить в поколении Машиаха, ведь в этом не было бы справедливости. Но несомненно, что такого удостоятся все праведники всех поколений, которые не удостоились столь хорошей жизни на земле, которые были лишены возможности обрести полноту совершенства через исполнение всех заповедей Торы и постижение ее мудрости, не по их вине, но по причине бедствий, обрушившихся на них в этом мире.


И великое доказательство истинности слов Рамбана в постижении слов Рамбама заключается в словах Рамбама в его послании: «Ибо жизнь будущего мира настанет после воскресения мертвых». И хотя его позиция состоит в том, что жизнь будущего века существует уже в наши дни, сразу после смерти. Получается, он несомненно говорит здесь о жизни после возвышения праведника через воскресение мертвых и возвращения его души в мир душ.


И так подчеркивает Рамбам: «Воскресение мертвых ожидает праведников».


Еще о необходимости воскресения


Ведь вечное совершенство приобретается лишь исполнением всех 613-ти заповедей. Но ведь все заповеди, имеющие отношение к стране Израиля и к функционирующему Храму и т.п., стали недоступны с разрушением Храма и изгнанием. Коли так, каким же образом все те праведники во всех поколениях, которые не удостоились исполнить все эти заповеди, смогут приобрести совершенство для жизни будущего мира?


Эта вещь будет исправлена с приходом Машиаха. Тогда будет отстроен Храм и снова будут действовать все те заповеди, как и пишет Рамбам: «Царь Машиах восстанет и вернет царство Давида в прежнее состояние, к былой власти. Он отстроит Храм и соберет рассеяние Израиля, и все законы вновь будут действовать в его дни, как действовали прежде: будут приносить жертвы и соблюдать седьмины и юбилеи, как того требуют все заповеди, о которых говорит Тора» (законы о царях 11:1).


Тогда удостоятся праведники всех поколений, которые воскреснут из мертвых, достичь своего совершенства, исполнив все те заповеди, которые не имели возможности соблюсти в дни их жизни. Таким образом они смогут удостоится совершенства жизни будущего мира.


Совершенное благодеяние в материальном аспекте, в возвращении Шхины в стан Израиля — это есть полнота обетования «слов Завета», о которых говорится в Торе, в главе «Ки таво». Это обетования благ этого мира, при условии соблюдения Торы, тех благ, осуществления которых мы не удостоились в те дни, которые предшествовали приходу Машиаха. Это обетование народу в целом, а праведникам в особенности.


Такова позиция Рамбама, что дни Машиаха относятся к жизни этого мира, так же и воскресение мертвых — это обетование, относящееся к этому миру.


Конечно, это обетование «слов Завета» должно быть исполнено в отношении всех праведников поколений, что делает необходимым воскресение мертвых для праведников.


Приведем здесь слова Рамбама в законах о покаянии, и укажем на то, что мы разъяснили:


«После того, как мы выяснили, что награда за исполнение заповедей, благо, которого удостоится тот, кто идет по пути Всевышнего, предписанному Торой, — вечная жизнь в грядущем мире, как сказано: “Чтобы удостоился ты благополучия и долголетия” (Дварим, 22:7), а кара, которая ожидает злодеев, сошедших с пути праведности, заповеданного Торой, — погибель, как сказано: “Истребится душа та, грех ее — на ней” (Бемидбар, 15:31), — возникает вопрос: почему же Тора, говоря “если вы будете послушны, то удостоитесь того-то”, или “если вы не будете послушны, постигнет вас то-то”, перечисляет такие награды и наказания как изобилие и голод, война и мир, собственное царство и унижение, жизнь на своей земле и изгнание, успех в начинаниях и неудача и тому подобное, все, что было упомянуто при заключении Союза. Все это истина, так было и будет: за соблюдение заповедей Торы, удостоимся мы всех благ этого мира; за нарушение их постигнут нас все беды, упомянутые Торой. И несмотря на это, эти блага — не истинная награда за исполнение заповедей, и беды — не истинное наказание за нарушение заповедей.


Объяснение в следующем: Святой Творец, благословен Он, дал нам Тору — Древо Жизни, и всякий, кто исполняет написанное в ней и постигает ее глубоко и верно, удостаивается жизни в грядущем мире. И размер награды зависит от дел его и мудрости, которую он приобрел. И Всевышний обещал нам в Торе, что если мы будем исполнять написанное в ней с радостью и от всего сердца и постоянно размышлять о ее мудрости, то Он устранит все, что препятствует нам исполнять ее: болезни, войны, голод и тому подобное. И одарит Он нас благами, которые помогут нам исполнять Тору: изобилием, миром, золотом и серебром, чтобы не уходили все дни наши в заботах о нуждах тела, и были мы свободными, и посвятили себя изучению мудрости и исполнению заповедей, и удостоились жизни в грядущем мире.


Так сказано в Торе после обещания Израилю земных благ: “И удостоимся мы праведности, если будем ревностно соблюдать все эти заповеди” (Дварим, 6:25). Вместе с тем предупреждает нас Тора, что если мы оставим ее ради повседневной суеты, как сказано: “И ожирел Йешурун и взбунтовался…” (Дварим, 32:15), — то Праведный Судья отнимет у оставивших ее все блага этого мира, которые были причиной их бунта, и нашлет на них бедствия, которые помешают им удостоиться удела в грядущем мире, и погибнут они в своем злодействе. И об этом написано в Торе: “И будешь служить ты своему врагу, которого нашлет Г-сподь на тебя…” (Дварим, 28:48) — “за то, что не служил ты Г-споду, Б-гу твоему, радостно, от всего сердца (когда было дано тебе полное изобилие” (Дварим, 28:47).


Таким образом объясняются все благословения и проклятия, упоминаемые в Торе: если вы будете служить Всевышнему с радостью и идти по Его пути. Он дарует вам все эти благословения, и отведет от вас все проклятья, и вы будете свободны, чтобы постигать мудрость Торы и изучать ее, и удостоитесь жизни в грядущем мире. “И удостоишься ты блага” (Дварим, 22:7), — в мире, где царит благо, и “продлятся дни твои” (Дварим, 22:7), — в мире, где царит вечность. Таким образом, удостоишься ты удела в двух мирах: благополучной жизни в этом мире, и, как следствие этого, — жизни в мире грядущем. Ибо за что удостоится удела в грядущем мире тот, кто не приобрел мудрости здесь и не совершал добрых дел? Как сказано: “Ибо нет ни деяний, ни мыслей, ни разумения, ни постижения в преисподней” (Коэлет, 9:10). А если вы, говорит Тора, оставите Всевышнего и погрязнете в обжорстве, пьянстве, блуде и тому подобном, то нашлет Он на вас все эти проклятья и лишит всех благословений, и дни ваши будут проходить в смятении и страхе, и не будет у вас ясного разума и здоровья, чтобы исполнять заповеди, и лишитесь вы жизни в грядущем мире. Тем самым потеряете вы удел в обоих мирах, ибо когда человека терзают болезни, во времена войны и голода не может он посвятить себе постижению мудрости и исполнению заповедей.


Поэтому так жаждет весь Израиль, пророки его и мудрецы прихода царя Мошиаха — чтобы освободиться от власти злодейского царства, которое не дает евреям возможности изучать Тору и исполнять заповеди как подобает, чтобы, обретя покой, посвятить себя постижению мудрости и удостоиться жизни в грядущем мире. Ибо в дни Мошиаха умножатся знание и мудрость и раскроется истина, как сказано: “Ибо наполнится Земля знанием Всевышнего” (Иешаяу, 11:9). И сказано: “И не будет более человек учить ближнего своего и человек брата своего ибо все они будут знать Меня” (Ирмияу, 31:33). И сказано: Я удалю каменное сердце из вашей плоти» (Йехезкель, 36:26). Ибо царь тот из рода Давида будет мудростью превосходить Шломо, и в пророчестве будет близок к уровню Моше, учителя нашего. И поэтому будет он учить весь народ и наставлять его на путь Всевышнего, и придут все неевреи слушать его слова, как сказано: «И будет в конце дней: гора Храма Господня станет во главе всех гор… и притекут к ней все народы» (Йешаяу, 2:2). Но высшая награда и конечное благо, вечное и совершенное, это жизнь в грядущем мире. Дни же Мошиаха — это продолжение земной истории, когда восстановится израильское царство, но все природные земли сохранят свое действие. Сказали древние мудрецы: «В дни Машиаха мир будет отличаться от нынешнего лишь тем, что нееврейские царства не будут господствовать над Израилем» (Рамбам, законы о покаянии).


Как мы говорили, черта суда и справедливости, состоящая в том, что «слова Завета» об этих пророчествах исполнятся не только для тех, кто будет жить в поколении Машиаха, и не только для Израиля, как народа, но для всех праведников Израиля во всех поколениях, которые жаждали и ожидали Избавления, делает необходимым, чтобы они удостоились воскреснуть из мертвых, узреть воплощение всех этих утешений и обетований, как было здесь разъяснено. Так же изъясняет и Абарбанэль цель воскресения мертвых для праведников поколений.


Воскресение мертвых является ответом на все горести праведников всех поколений. Оно есть великое утешение для тех, которые не удостоились, несмотря на свое стремление, достичь того духовного совершенства, которого жаждала их душа при жизни, и все это из-за тех преград, которые встали на их пути не по их воле.


В этом состоит ответ и утешение для всех тех, которые ожидали приход Машиаха на протяжении тысячелетий, как и обязывает эта основа веры. Ибо, в действительности, миссия Машиаха касается не только того поколения, которое удостоится встретить его, но и всех ожидающих его, которые воскреснут из мертвых и удостоятся того блага, и все для того, чтобы удостоиться своего совершенства для жизни будущего мира.


Еще о том, что лежит в основе спора Рамбама с Рамбаном


В основании позиции Рамбама лежит его представление, что тело, как таковое, не имеет цели в самом себе, но есть лишь инструмент для материального существования, отсюда и проистекает отрицание его существования в вечности вместе с душой в будущем мире:


«Мы объяснили также, что в Грядущем мире нет реальности тел… было бы ложью, чтобы были у человека органы впустую… Все, что есть в теле, необходимо для определенной цели, т.е. еды для поддержания существования тела и рождения потомства для продолжения вида. И когда эта цель исчезнет, т.е. в Будущем Мире, как это объяснили нам наши Мудрецы, сказав, что нет там ни еды, ни питья, ни интимной жизни, совершенно естественно, что нет в там тела, т.к. Всевышний никогда не делает ничего понапрасну. Величайшая ошибка воображать, что его продуманные действия подобны плодам действий рук идолопоклонников, как сказано про идолов: “Глаза у них — и не видят, уши — и не слышат, не говорят своим ртом; да станут такими же те, кто их делает!” (Псалмы 155, 5). Всевышний, по их мнению, творит органы тела не для того, чтобы они функционировали, и не из-за этого?!» (Рамбам, послание о воскресении мертвых)


И потому Рамбам приходит к выводу, что существование тела подобно существованию всех других материальных существ: «И знай, что человеку неизбежно надлежит умереть, ибо он должен будет распасться и предстать в виде тех элементов, из которых был собран» (предисловие к тринадцати основам веры).


Еще следует пояснить, говоря об этих вещах. Ведь согласно мнению Рамбама выходит, что даже если бы Адам, первый человек, не согрешил, тело его подверглось бы тлению, и лишь душа оставалась вечной в будущем мире. Конечно, образ смерти человека не был бы схож с той смертью, которой умирает человек после грехопадения, ибо это есть проклятие. Дадим определение: в смерти человека после грехопадения от его духовной сущности, от его души отделяются все те «частицы», которые прилепились в течение его жизни к страстям и желаниям тела. В этом глубина страшной участи смерти, результата грехопадения. Душа законченного злодея прекращает свое существование вместе со смертью тела, как объяснил рабейну Йона: «И знай, что душа злодея, все вожделение которой состоит в желаниях тела в течение его жизни, оно далеко от служения Творцу, отделено от его истоков, такая душа опустится с его смертью вниз, в землю, к месту своего стремления, и ее естество станет подобно естеству праха, который опускается, но не поднимается». Также и тот, кто не является законченным злодеем, но все аспекты его внутренней сущности, в которых он прилепился к желаниям тела, будут с необходимостью подвергнуты уничтожению вместе со смертью тела (в этом состоит могильное страдание и «каф а-кэла», и другие наказания Геинома).


В реальности, лишенной греха, такой, как жизнь тех, кто восстанут в эпоху воскресения мертвых, смерть будет являться отделением от тела — снятием одежды, внешней по отношению к сущности души, вознесением к источнику живительного света. Жизнь в воскресшем теле будет лишена опасности спуска души или ее части к ступени тела. Ибо все существование тела в те дни будет лишь инструментом для исполнения человеком своего служения, а потому и смерть в итоге этой жизни существенно отличается от смерти в конце жизни в этом мире.


Это в сущности лишь возвышение к состоянию высшего прилепления, которого не удостоились праведники, будучи в теле.
Знание веры 133. Воскресение мертвых — позиция мудрецов Каббалы
Позиция мудрецов Каббалы


Однако, мнение мудрецов Каббалы совсем другое, как и писал Рамбан в ответ на слова Рамбама:


Ты можешь нам возразить: «Поскольку тело состоит из органов, предназначенных для функционирования души и разделенных, как указывают исследователи, на три системы — пищеварительную, репродуктивную и поддерживающую жизнедеятельность самого тела, и существование тела самого необходимо только для потребления пищи, поддержания жизнедеятельности и воспроизведения подобного себе тела, то в Будущем мире, когда эти функции отпадут — ведь “не будет там ни еды, ни питья” — тело станет бесполезным, а в Б-жественном творении нет бездействующих “механизмов”?


Ответ заключается в том, что тела будут необходимы для упомянутых функций во время воскрешения мертвых, а затем Святой, благословен Он, не пожелает упразднить их. И еще: есть в строении тела глубочайшие тайны; ведь человек был создан именно в таком образе не по беспричинной случайности, но исходя из величайшей необходимости и по важной причине. И его Создатель, да будет Он благословен, желает, чтобы этот образ был сохранен.


А если ты спросишь: Как же может существовать вечно тело, относящееся к нижнему миру? (т.е. состоящее из материальных субстанций — ведь все материальное рано или поздно распадается на составляющие его первоэлементы), то мы уже пояснили, что существование тела будет поддерживаться душой, а душа будет пребывать в единстве с Высшим Разумом; и получающий жизнь уподобится Дающему жизнь — в единстве с Ним. Ведь мы верим в самое простое значение стихов Писания о том, что Первый Человек, если бы не совершил тот грех, жил бы вечно — даже в мире, возвращенном к хаосу, и в годы, когда, как мы верим, все будет уничтожено (т.е. в седьмом тысячелетии. И мы вынуждены признать, что по крайней мере в этот период всеобщего разрушения его жизнь поддерживалась бы исключительно духовной энергией. Ведь написано (Берешит 2:17): “В день, когда ты поешь от него, умрешь смертью”; и объясняют мудрецы — “в тот день станешь смертным” (Рамбан). Значит, если бы Первый Человек не отведал плод от Дерева Познания, то по-прежнему был бессмертным и жил бы вечно — в том числе, и в седьмое тысячелетие всеобщего разрушения и обновления Вселенной).


И также мы верим, и все действительно признают, что влияние души, прилепившейся к Высшему Разуму, различимо на теле человека даже во мраке этого мира, как, например, “сияние лица” Моше (Шмот 34:30): “лицо Моше — как лик Солнца, а лицо Йеошуа — как лик Луны” (Бава батра75а)». (Рамбан, Врата Воздаяния).


Следует примирить обе позиции


Все отрицание Рамбама существования тела и его потребностей в будущем мире относится к телу, каким оно предстает в этом мире, такое воззрение, разумеется, огрубляло бы ценность будущего мира, в этом все сходятся. Но существование телесных оболочек души в будущем мире, по мнению Рамбана, подобно существованию тел ангелов, о которых сказано: «Душа их и тела их — с небес» (Сифри, в начале главы Аазину). Потому что и ангелы обладают собственным существованием, а значит, есть сосуд, который ограничивает их существование — некий аспект тела, в его корневом уровне.


И так пишет Рамбам про существование душ в будущем мире: «Будущий мир — нет в нем тела и плоти, но лишь души праведных, без тела, подобно ангелам-служителям, а раз нет там телес, то нет ни еды, ни питья, ни всего того, что потребно человеческим телам в этом мире. И в нем не будет происходить ничего из того, что происходит с телами в этом мире, как то: сидение или стояние, сон и смерть, грусть и смех и тому подобное. Так сказали древние мудрецы: “Будущий мир — нет в нем ни еды, ни питья, ни сексуальных контактов, но праведные сидят, короны на главах их, и наслаждаются сиянием Шхины” (Брахот 17а). Итак, ты видишь, что нет там тела, ибо нет там еды и питья. А то, что сказано про праведных “сидят”, это аллегория, то есть, имеется в виду, что праведники обитают там, не пребывая в труде и в заботах. И то, что сказано: “короны их на главах их” — речь идет о том знании, которое они постигли, благодаря чему и удостоились жизни будущего мира, и оно будет пребывать с ними, и оно есть их корона, как сказал об этом царь Шломо: “В короне, которую возложила на него матерь его”. И ведь говорит Писание: “И радость вечная на главах их”, но ведь радость не есть некое тело, которое может лежать на голове, так и та корона, о которой говорили мудрецы здесь — это знание. А о чем идет речь в словах: “и наслаждаются сиянием Шхины”? О том, что они знают и постигают истинную сущность Святого, благословен Он, чего не знали, будучи в низком и угрюмом теле» (там, hалаха 2).


Таким образом, можно найти компромисс и сказать, что в глубине смысла нет расхождения в фундаменте этой основы веры, и пойми это надлежащим образом. Я также увидел в сидуре Йаавец, в начале трактата «Авот», что он привел это объяснение.
Знание веры 134. Два этапа воскресения
Начиная с этой главы и далее, мы говорим о воскресении согласно позиции тех наших учителей, которые спорят с мнением Рамбама.


Два этапа воскресения


Открыли нам наши учителя, что будут два этапа в воскресении мертвых. И уже говорил об этом Саадия Гаон в своей книге «Эмунот ве-Деот». В седьмой речи он объясняет то воскресение мертвых, которое произойдет в дни Машиаха, а в девятой речи он говорит о воскресении, которое состоится в будущем мире. Он подробно рассказывает в обоих речах, а также и в своей книге «Сэфэр а-тхия», о всех деталях той жизни, которая будет в то время. Тот, кто желает расширить свои познания об этих вещах, пусть посмотрит там.


Также и автор книги «Яд рама», в главе «Хелек», и Ритва в своих комментариях к Талмуду, говорят о том, что надлежит быть двум воскресениям: одно — для праведников — в дни Машиаха, они узрят строительство Храма, а второе — для всего Израиля — близ седьмого тысячелетия (с приходом Субботы будущего века), см. также в респонсах Ридваза, который привел его слова, и так же пишет автор книги «Икарим», речь четвертая, глава 35.


И есть некоторые отличия в словах наших учителей относительно деталей этих воскресений, как именно они будут происходить, мы не станем подробно вдаваться в их изложение, но лишь приведем основные утверждения. Как пишет Рамбам: «Как именно исполнятся эти и подобные им пророчества, не будет знать никто до тех пор, пока они не исполнятся. Ибо слова пророков об этом неясны. И у мудрецов нет общепризнанного предания о том, как это будет происходить, они лишь толкуют стихи Танаха, [говорящие о Машиахе], и поэтому нет у них единого мнения в этом вопросе. Во всяком случае, нет обязательной для принятия версии о порядке событий [во времена Машиаха] и деталях того, что произойдет. И не следует человеку посвящать себя изучению преданий об этом и углублению в толкования пророчеств о Машиахе. Он не должен делать это основным своим занятием, ибо это не приведет его к любви и трепету пред Всевышним». (Рамбам, законы о царях, гл. 12).


И поясняется в книге Зоар, что первое воскресение мертвых состоится спустя 40 лет после собрания рассеяния: «Ибо так учили мы в Мишне: строительство Храма предваряет собрание рассеяния, а собрание рассеяния будет прежде воскресения мертвых, воскресение же мертвых — в самом конце. Откуда мы учим так? Из того, что сказано: “Отстроит Иерусалим Господь, рассеянных Израиля соберет, врачеватель сокрушенных сердцем и целитель ран их” — это воскресение мертвых, которое есть врачевание сокрушающихся сердцем об умерших своих. Вначале отстраивает Иерусалим, затем собирает рассеянных Израиля, а в самом конце — врачует сокрушенных сердцем. Так учили мы в Мишне: на сорок лет упреждает собрание рассеяния воскресение мертвых».


Также сказано там, что будет много воскресений между этими двумя воскресениями, как об этом подробно говорит автор книги «Лешем»: «На первый взгляд могло показаться правильным утверждать, что время, необходимое для растворения всех тех, кто умрет до воскресения, будет отличаться от человека к человеку в соответствии с его уровнем, но согласно другому варианту текста в упомянутом месте книги “Зоар”: “И воскресит их немедленно” выходит, что у всех один и тот же срок. Однако, представляется, что у каждого будет свое время смерти и воскресения, то есть, что они не умрут в одно и то же время, а, следовательно, и время воскресения будет различным. Ибо тот, кто очистится от своей скверны ранее другого, тот и умрет, и воскреснет раньше. Ибо смерть тогда будет заключаться лишь в растворении материальности тела и придать ему новый вид, и продолжительность времени от смерти до воскресения будет у всех одинаковой, но момент смерти будет разниться. И моменты смертей и воскресений всего того поколения будут длиться продолжительное время.


Но те праведники, которые уже умерли, восстанут первыми, т.е. сразу по прошествии сорока лет после собрания рассеяния. И об этом сказано в “Мидраш а-Нээлам” (глава Толдот 140а), что будет много воскресений, и время, в течение которого будут происходить эти воскресения, по мнению рабби Йеуды — от сорока лет после собрания рассеяния, когда произойдет первое воскресение, как мы сказали, до последнего воскресения — займет двести десять лет, а по мнению рабби Йицхака — двести четырнадцать лет. А рав Нахман сказал там, что нет установленного времени для этого, но каждый в соответствии с тем временем, которое он провел в прахе (т.е. рав Нахман считает, что воскресение не наступит немедленно после смерти, но каждый нуждается в том, чтобы растворилась материальность его кожаных одежд, “змеиной кожи”). Но сказал ему рабби Йоси, что несмотря на все это, все время воскресений займет двести десять лет по мнению рабби Йеуды и двести четырнадцать лет по мнению рабби Йицхака».


И описывает там автор подробно процесс перехода от дней Машиаха к жизни будущего мира: «Однако, по вышеупомянутому мнению рава Нахмана, который сказал (в “Мидраш а-Нээлам”, глава Толдот 140а), что все в соответствии с временем, проведенным в прахе, можно сказать, что незадолго до воскресения мертвых умрут все люди того поколения, и произойдет нечто похожее на то, что было во время дарования Торы, о котором сказали мудрецы (трактат Шаббат 88б), что с каждым речением, исходящим из уст Святого, благословен Он, отходила душа Израиля, но Всевышний спускал на них росу Торы и ей оживлял их. И было все это по той же причине, что и тогда они отрешились от всей своей скверны и тела их сменили “кожаные одежды” (“котнот ор” с буквой айин) на “одежды светлые” (“котнот ор” с буквой алеф), как и написано в святой книге “Зоар” (в конце главы Йитро), и потому отошла душа их и смерть их была смертью в поцелуе, когда душа исходит из тела от речей Его. И таким образом вся скверна их сожглась, грубость их уничтожилась, тело их стало чистым как небесный свод. И такой будет смерть перед воскресением мертвых, и все поколение умрет тогда в одночасье незадолго до воскресения смертью в поцелуе…


… И с того момента они будут жить вечной жизнью также и в теле, как и написано в трактате Санэдрин (92а): “Праведники, которых воскресит Господь, не возвратятся более в прах…”»
Знание веры 135. День суда
Объясняет Рамбан: «Однако по мнению наших учителей, благословенна память о них, есть еще особый день, назначенный, “чтобы судить народы” (Йешая 3:13). И это день о котором извещали нас пророки: “И вот приходит тот день, пылающий, будто печь” (Малахи 3:19). И сказал Малахи (3:23): “День Господа — великий и грозный”. И сказал Йешая (66:24): “И выйдут, и увидят останки людей, преступивших против Меня, — ведь черви, снедающие их, не умрут, и огонь, сжигающий их, не погаснет”. И как суд в Рош ашана определяет удел человека в этом мире, а Суд, на котором предстает каждый в день смерти, решает, получит ли его душа награду или будет наказана Геиномом — так будут судимы все в день, начинающий воскрешение мертвых, достойны ли они воскрешения из мертвых и этой предстоящей награды — услады для тела и души в будущем мире.


И так написано об этом времени: “И пробудятся многие из спящих в земном прахе: одни — для вечной жизни, другие — на позор и вечное поругание” (Даниэль 12:2). И эти нечестивцы, например, народы мира и идолопоклонники, приговоренные к “вечному поруганию”, не приобщатся к неге той жизни, а останутся при своем позоре, или же наказание их станет еще более суровым, в соответствии с приговором. И об этом Суде мы учили в Мишне (Санхедрин 107б): “У поколения потопа нет удела в будущем мире, и оно не предстанет перед Судом. И у жителей Сдома нет удела в будущем мире, но они предстанут перед Судом (так как возможны изменения в их участи)”.


И во всех местах, где наши учителя, благословенна память о них, говорят о грядущем возмездии, речь идет об “отсечении” согрешившей души на этом Суде. Так сказано в Шмот раба (30:24): На вопрос народа Израиля: “Когда придет избавление?”, ответил нееврейский пророк, злодей Билам: “Вижу его, но не ныне, предвижу его, но оно не близко” (Бемидбар 24:17). Сказал им Святой, благословен Он: “У кого вы спрашиваете? Разве вы не знаете, что его конец — Геином, вот он и не хочет, чтобы Я привел избавление”. Здесь имеется в виду Геином, ожидающий нечестивцев в день Великого Суда. И Йонатан бен Узиэль сказал, комментируя стих “А нечестивцы подобны колючкам, которые не берут рукою, …огнем они будут сожжены” (II Шмуэль 23:6—7): “Т.е. они будут наказаны не рукой человека, но в грядущем будут сожжены огнем, когда начнется Великий Суд и Судья воссядет на трон, чтобы судить Вселенную”. И истолковывая стих псалма “Как сновидение при пробуждении” (Псалмы 73:20), Таргум Иерушалми говорит: “Как пробуждают людей от сна, Ашем в гневе пробудит мертвых в день Великого Суда из их склепов, чтобы покарать нечестивцев”. И сказано в Мехильте (Бешалах, Ваиса 4): “Если удостоитесь соблюдать шабат, будете спасены в годину трех бедствий — в дни Гога, в дни перед приходом Машиаха и в день Великого Суда”. И сказано в агаде “Иламдейну” (Танхума, Эмор 2) и в других мидрашах (например, Ваикра раба 26:7) по поводу стиха “И сказал Шмуэль Шаулю (когда царь Шауль, с помощью колдуньи, вызвал дух пророка Шмуэля из могилы): Зачем ты потревожил меня, поднимая меня?”, что Шмуэль испугался, не настал ли день Суда. И поскольку он умер уже некоторое время назад (т.е. посмертный суд над ним уже должен был состояться), он решил, что наступил день Грядущего Суда, на котором будут судить всех». (Рамбан, Шаар а-Гмуль).


Абарбанэль в своей книге «Майанэй а-Йешуа» спорит с Рамбаном относительно третьего Дня Суда, который будет в будущем мире, утверждая, что нет надобности в этом суде, ведь души уже прошли суд сразу после смерти, но речь идет о том наказании, которому они подвергнутся. А Шмуэль испугался потому, что это было через год после его смерти, и он думал, что еще не закончился тот суд, который был после его смерти. Наши же учителя истолковали мнение Рамбана в том смысле, что результатом дел человека является влияние их на все мироздание и на процессы, происходящие в нем, и для этого нужен суд в конце дней, чтобы учесть все порождения дел человека даже и на будущие поколения. Особенно, в свете того, что мы говорили, что человек оценивается и как самостоятельная единица, и как часть общего в общем исправлении мира, а, следовательно, есть порождения у его действий, которые касаются всего Израиля и исправления всего творения, и все это будет оценено в день Великого Суда наряду с оценкой дел всех творений и их влияния друг на друга, также и в силу ответственности друг за друга…


И такой итог подводит Рамбан всем судам, которым будет подвергнут человек:


«Подведем итог: Рош а-Шана есть день суда для жизни в этом мире, момент смерти человека есть день суда для него, ибо душа его подвергается суду относительно жизни в том мире, который есть мир душ, и все дела его предстают по отдельности перед Творцом, благословен Он, и решается, удостоится ли душа его пребывать в Ган Эдене высшем или низшем, и в каком положении там, или его душе придется быть в Геиноме и многочисленных страданиях, и какому именно страданию она подвергнется там, итак, есть у нас один день суда для тела, и один для души.


Есть еще один суд, который является судом для обоих этих частей: для тела и для души, и о нем упоминают пророки и говорят о нем великие вещи, как то, что сказано: “Вот настает день, пылающий как печь, и будут все злодеи…” и еще сказано: “Вот, Я посылаю вам Элияу пророка перед тем, как настанет день Господа…”, и этот день будет в самом начале воскресения мертвых, и он называется днем Великого Суда, и все живущие на земле от сотворения мира проходят через этот суд телом и душой, достойны ли они воскресения и наслаждения телесного и душевного во все те времена, которые наступают и длятся после этого, какого уровня он удостоится там, или, может быть, этот человек не достоин воскреснуть, но он останется в Геиноме в том месте, где Он есть, или, может быть, прибавится к страданиям его в большей степени, чем прежде было.


И об этом упомянули мудрецы в Мишне: “Не встают по приговору справедливого суда, и встают по приговору этого суда” (Санэдрин 107б). И сказали в Барайте: “Три группы праведников встречаются в день суда: совершенные праведники записываются сразу и запечатается вердикт их, законченные же злодеи записываются и запечатываются немедленно на муки в Геиноме… и говорит Писание (Даниэль 12): “И многие из спящих в прахе восстанут: одни для вечной жизни…”» (Драша ле-Рош а-Шана).
Знание веры 136. Страна жизни
Страна жизни


«Сказал рабби Элазар: мертвецы, находящиеся за пределами страны Израиля, не воскреснут, как сказано: “И дам Я красоту в стране жизни” — страна, в которой есть красота Моя — там мертвые воскресают, а где нет красоты Моей — там мертвые не воскресают… даже рабыне из неевреев, обитающей в стране Израиля, да обетование наследовать будущий мир. Ведь в одном месте говорит Писание: “народу (“ам”, пишется “айин-мем”) на ней”, а в другом месте: “сядьте здесь с (“им” — пишется так же “айин-мем”) ослом” — народ, походящий на осла» (Ктубот 111а).


Следует присмотреться повнимательней к этому отрывку, возможно, на нашем уровне мы сможем понять, почему воскресение будет именно в стране Израиля, мы скажем об этом кратко.


Все сущности двойственны


Уже известно про тайну пещеры «Махпела», что все существующее здесь, в мире действия («Асия») имеет корни в высших мирах, и задача всех существ в том, чтобы пребывать в полноте и соответствии тому плану, который был отведен им в фундаменте их сотворения. Ибо такова структура всех миров: они спускаются по цепочке и нисходят на землю как печать от печатки, а потому вся основа их существования внизу состоит в том, чтобы быть связанными со своими корнями наверху. Такова и структура происхождения человеческого строения, всех частей человеческой структуру, и все это известно.


Без корня наверху и связи у низших существ нет никакой возможности существовать, нет возможности исполнять заповеди, а, следовательно, и возвышаться до вечного бытия, пойми это хорошо.


То же верно и относительно человека и корня его души. То же касается и существования народа Израиля как целого, корня их душ, взятых от священных черт управления, то же касается и того места, куда вернутся души Израиля, это высшее царство — страна живых, которая раскрывается в том месте, которое называется: страна Израиля. Это земля внизу, направленная к высшей земле. Разберись во всем этом.


«Весь Израиль имеет долю в будущем мире, как сказано: “Народ же твой — все праведники, навеки наследуют землю, они плод насаждений Моих, творение рук Моих, созданные во славу”» (Мишна, в начале главы Хелек).


«И не дозволено толковать относительно слова “земля” сверх этого, но если ты поймешь первое слово “земля”, упомянутое в первом стихе Торы (“Вначале создал Бог небо и землю”), и то слово “земля”, которое стоит в главе “Бехукотай” (Вайикра 26:42), то ты постигнешь высокую и сокрытую тайну, и поймешь сказанное мудрецами нашими: “Небесный Храм направлен против Храма внизу” (Танхума гл. Вайкэль, 6)» (Рамбан, комментарий на Тору, гл. Вайикра 18:25).


«И есть у меня объяснение этому числу (310 — значение слова “йеш” — “есть”). В соответствии с тем, что сказали мудрецы в Мидраше о стихе: “Женщина окружает мужчину”. Ибо Израиль в наше время подобен женщине, получающей в наследство лишь десятую долю имущества. Ибо народов всего семьдесят, а они унаследовали землю лишь семи народов… И потому здесь употреблено это число “йеш”. Поскольку, когда они завоевывали землю, захватили 31-го царя. А когда в будущем они захватят 10 раз по 31, выйдет как раз 310» (Тосфот Йом-Тов, конец трактата Укцин).


Высший Иерусалим


«В будущем праведники прорастут и взойдут в Иерусалиме, как сказано: “И взойдут в городе, как трава из земли”, город — это именно Иерусалим, как сказано: “И Я защищу этот город”» (Ктубот 111б).


Так и здесь, корень этой идеи в высших мирах, это то место, где находится основание вечного существования: «Не будет более сказано о тебе: “оставленная”, а о земле твоей — “пустынная” (Йешая 62:4) — и во всяком месте, где находишь ты “нет, нет” — это клятва, как об этом сказано: “И не будет более воды как потопа, и не погибнет всякая плоть от вод потопа” (Брейшит 9:15), и сказано: “Ибо поклялся Я, что не пройдут более воды Ноаха” (Йешая 54:9), отсюда ты заключаешь, что “нет, нет” — это клятва, а из отрицания ты понимаешь утверждение, и в будущем даст Святой, благословен Он, Своему миру утверждение, чтобы не подверглась более Община Израиля изгнанию, и не будет более сокрушено здание Храма, поэтому и души свои получат они лишь в том месте, которое будет утверждено навеки, чтобы и душа их пребыла в теле на веки веков, и об этом сказано: “Оставшиеся в Сионе, и уцелевшие в Иерусалиме — святыми нарекутся они”» (Зоар Брейшит 114б).


Иерусалим есть внутренняя серединная точка Общины Израиля, с которым связано ее вечное существование: «Сказал Святой, благословен Он: Не приду Я в Иерусалим наверху, пока не войду в Иерусалим внизу. А разве наверху есть Иерусалим? Да, ибо написано: “Отстроенный Иерусалим, как город, присоединенный к нему”» (Таанит 5а).


Корень этой идеи разъяснен там в книге «Нэфэш а-Хаим» в примечании: «… Это то, о чем говорит Писание: “Иди и возгласи в уши Иерусалима… Помню Я… как ты шла за Мной по пустыне…” Писание называет Общину Израиля Иерусалимом. Ибо этот город был местом собрания всей Общины Израиля, когда восходили они, чтобы предстать пред лицом Господа в праздники восхождения. И там получил весь народ Израиля обильные дары Торы и святости, и страха Божьего, каждый израильтянин сообразно корню, с которым связана его душа из общины Израиля. И потому община Израиля называется высшим Иерусалимом, и об этом говорит Писание: “… любовь сочетания (“клулот”) твоего” — то есть, “собрания воедино” (“клилут”)».


И в этом состоит идея Шхины, о котором говорится везде, т.е. простой смысл слова «Шхина» — постоянное место обитания. Как сказали мудрецы: «С того дня, как создал Святой, благословен Он, Свой мир, возжелал Он, чтобы было жилище Его в нижних мирах» (Брейшит Раба гл. 4, Танхума гл. Бехукотай), а главное место обитание Его было в Иерусалиме, там раскрылась святость Его без всякого облачения в одежды. И об этом сказали мудрецы: «Как говорят люди: В моем месте меня называют Шамай, а в чужом месте — приживалец» (Шаббат 145б), и даже простая речь мудрецов нуждается в изучении.


Роса жизни


«В будущем будет звучать Бат-Коль (голос с небес) на кладбищах, говоря: восстаньте и возликуйте, пребывающие во прахе! И оживут мертвые от росы великого высшего света, как написано: “Ибо роса света — роса Твоя” (там же), что значит “роса света”? Света буквально! От тех высших светов, в которых уготовил Он земле вечную жизнь» (Зоар, часть 1, 130б).


Это роса есть сокрытый свет внутренней тайны действительности, именно он тайным образом дает ей жизнь все дни существования этого мира. И именно он раскроется в будущем и даст ей жизнь в откровении воскресения.


Он сокрыт для тех, кто прильнул к этой росе еще при жизни: «“Ибо роса света — роса Твоя, и страну теней смертных разрушишь Ты” — каждый, кто пользуется светом Торы — свет Торы дает ему жизнь, а каждый, кто не пользуется светом Торы — свет Торы не оживляет его» (Ктубот 111а). Мы еще будем говорить об этом в главе: «Все готово к трапезе».


В следующих главах мы углубимся в слова Рамбана и мудрецов Каббалы, которые они произнесли относительно этой основы веры в воскресение мертвых.
Знание веры 136. Вечность тела
Позиция Рамбана и мудрецов Каббалы


Основные положения позиции Рамбана были изложены выше, здесь мы приведем те его слова, в которых заключено главное содержание его мнения: «Награду душам и их пребывание в Мире Душ наши учителя назвали Ган Эденом (пп.78—79), а иногда они именовали его “Высотами” (Сукка 45б; см. п.85) и “Небесной Ешивой” (Бава меция 85б; см. п.86). А затем придут дни Машиаха, которые все еще будут относиться к этому миру. И в завершение их будет День Суда и воскрешение мертвых, включающее награду и для тела, и для души — великая надежда всех, уповающих на Святого, благословен Он. И это — Будущий мир, в котором тело возвратится вместе с душой, а душа прилепится к Высшему Разуму также, как в Ган Эдене Мира Душ, но поднимется на еще более высокий уровень постижения. И все будет существовать вовеки веков — вечно» (Шаар а-гмуль).


«Общая концепция воскрешения мертвых, если быть кратким, достаточно проста. Ввиду того, что Всевышний создал человека, состоящего из души и тела, чтобы они служили и несли свою ношу вместе как единое целое, исполняли всю святую работу, Тору и заповеди, которые Он дал им, следует, чтобы и вечную награду они получали вместе. Было бы нелогичным, если бы тело трудилось (для кого-то), не получая награды, ведь Всевышний не лишает награды ни одно создание» (Рамхаль, Даат Твунот 68). Такова позиция учителей Истинной Мудрости, ее глубину мы постараемся понять в этой основе.


Рамбан подчеркивает, что тело будет пребывать с душой в вечности, в противовес мнению Рамбама, считающего, что воскресение тела будет на ограниченное время, после которого одни лишь души будут возвышены до узла жизни. Этой теме: вечному существованию тела — мы посвятим эту главу.


Вечность тела


«И упомянутого вопроса — как же тело может жить вечно? — и подавно не должно существовать с точки зрения философов и некоторых наших мудрецов, толкователей Торы, — ведь, по мнению философов, Вселенная в целом существует вечно, а некоторые из наших мудрецов тоже признают ее вечность и не считают, что Вселенная непременно возвратится в состояние хаоса (Рамбам, Море невухим 27), ибо все, что сотворено по воле Творца, да будет Он благословен, просуществует определенное время или вечно — в соответствии с Его волей. И так же, как они верят, руководствуясь результатами своего исследования, что основы мира (сама Вселенная и ее первоэлементы) могут существовать вечно, так и мы можем верить, опираясь на свою традицию, в возможность вечного существования отдельного человека по воле Всевышнего. Ведь так же как Его воля проявляется по отношению к целому (ко всей Вселенной), она проявляется и по отношению к частному (отдельному человеку). И несмотря на то, что кажется, будто целое продолжает существовать, а частности исчезают, мы верим, что это происходит с людьми из-за Первого греха и что это наказание, к которому они были приговорены. Но вечная Его воля заключается в том, чтобы люди жили вечно, как мы уже упомянули выше, исходя из слов наших мудрецов, благословенна память о них» (Рамбан, Врата Воздаяния).


Это мнение принадлежит «мудрецам естествознания»:


«Однако, по мнению представителей естествознания, первый человек был обречен на смерть с момента создания, поскольку его тело состоит из элементов природы. И если следовать такой точке зрения, то в данном стихе содержится предупреждение Творца о том, что, если Адам согрешит (т.е. отведает плод “от древа познания добра и зла”), он умрет именно за этот грех. И точно так же нарушители определенных законов Торы, подлежат смертной каре “от рук Небес”: например, посторонний (т.е. не коэн), который ел труму (Ваикра 22:10), или опьяневший от вина коэн, который нес служение в Храме (там же 10:9), и другие. И имеется в виду, что эти нарушители законов Торы умрут за свой грех прежде, чем наступит изначально предназначенный для них час.


И согласно такой точке зрения, именно поэтому Творец сказал, решив покарать Адама: “…пока не вернешься в землю, ибо из нее ты взят, ибо ты — прах и в прах возвратишься” (Берешит 3:19), поскольку такова человеческая природа. И ведь он с самого начала ел от плодов деревьев и семян земли, — а значит, его тело изнашивалось, и было средство, способствующее его жизнеспособности или гибели.


Но, по мнению наших мудрецов, если бы Адам не согрешил, он бы никогда не умер, ибо высшая душа обеспечивала ему возможность вечной жизни. …И как Вселенная была создана по воле Б-га, так и человек мог существовать вечно, если бы на это была воля Творца. А еда служила бы ему только для удовольствия». (Рамбан, комментарий на Тору, Брейшит 2:17).


Согласно этому мнению, что тело человека создано для того, чтобы жить вечно, и если бы не согрешил Адам с древом познания, то вошел бы в вечную жизнь, будучи в теле, выходит, что воскресение мертвых есть возвращение к изначальному плану.


«Поэтому можно поверить в сказанное (Санхедрин 92): “Праведники, которых Святой, благословен Он, воскресит в грядущем, не возвратятся в прах снова… Ты можешь спросить: А что будет с ними в то тысячелетие, когда Святой, благословен Он, будет обновлять Свою Вселенную (в седьмое тысячелетие, когда, обновляя Вселенную, Всевышний возвратит ее в первозданный хаос — Раши)?. Святой, благословен Он, дарует им крылья и они будут парить над водами”. А под словом “крылья” имеется в виду, что их души облачатся в ангельские покровы, и тела облачатся вместе с душами и не распадутся на первоэлементы. И об этом очень часто говорили наши учителя, благословенна память о них. И привычными стали в их устах слова, приведенные во многих мидрашах и в Талмуде: “Чтобы было благо тебе” (Дварим 22:7) — в мире, который весь благо; “и продлились твои дни” — в мире, который длится бесконечно (Кидушин 39б; Рут раба 6:4). Имеется в виду, что все, кто удостаиваются Будущего мира, живут бесконечно, потому что там нет смерти. И однозначно говорится в конце трактата Хулин (142а): “Нет ни одной заповеди, записанной в Торе рядом с предназначенной за нее наградой, чтобы она не указывала на воскрешение мертвых, как сказано: “Чтобы было благо тебе” — в мире, который весь благо; “и продлились твои дни” — в мире, который длится бесконечно”. И здесь разъяснили, что для воскресших из мертвых наступит “мир, который длится бесконечно”, т.е. они не возвратятся в прах вовеки веков». (Рамбан, Врата Воздаяния).


 
Знание веры 137. Cохранность тела обеспечивается сохранностью души
Сохранение тела в вечности


Как написал Рамбан, воля Творца обеспечивает сохранение тела в вечности, а поскольку человек согрешил, то эта воля отошла и была установлена смерть. В будущем эта божественная воля восстановится и даст сохранение телам, что и обеспечит их вечное существование.


В частности, он поясняет, что исполнение заповедей (в их числе — 613, соответствующем количеству органов и мышц человека) дает силы существовать телу человека, обеспечивая его вечность.


В глубинном понимании, в этом состоит намек Рамбана: «Есть в этой форме глубокие тайны, ибо сотворение человека в этой форме не было суетным и бессмысленным, но было по великой необходимости и достойному замыслу, и Создатель его, благословен Он, желает его сохранения» («Шаар а-Гмуль»).


Такова форма тела, она есть одеяние для внутренней формы, которая есть модель высших миров: высших черт руководства, тайны «образа Бога». Как говорил об этом рабби Моше Кордоверо:


«Человеку следует уподобляться Творцу, дабы стать воплощением тайны Высшей Формы — “образа” и “подобия”. Ведь если человек уподобится Высшей Форме только своим телом, но не действиями, он искажает образ, и про него скажут: “прекрасный образ, но его дела безобразны”. Ибо главное в Высшем “образе” и “подобии” — в том, что он является действиями Творца. Чем поможет человеку то, что строением своего тела он напоминает Высшую Форму, если своими действиями он не уподобится Творцу?!» («Томер двора», гл. 1).


И разумеется, Тора в ее высшем корне — это сокрытый свет, который сохраняет того, кто прильнул к ней. И если бы не грех, то Адам удостоился бы того света и жил бы вечно.


Человек есть цель и избранное творение, про пятки Адама, первого человека, сказано, что они затмевали солнечный круг. Ибо онесть цель создания солнца, он сотворен по образу Бога, нет ничего удивительного в том, что сохранность этой формы — вечна.


«Ибо сохранность тела обеспечивается сохранностью души, а сохранность души в ее единении с Высшим Разумом, и сохраняемый будет подобен Сохраняющему, будучи единым с Ним» (там же).


Такова цель сотворения человека — малого мира — и его формы: единства неба и земли — души и тела. Прах земной и душа живая. Все это с целью исправления всего творения, его приведения к вечному существованию. Вечность сохранности тела человека есть основа вечности тел всех существ в мире воскресения, как мы поясним.


«Ибо сохранность тела обеспечивается сохранностью души»


Мудрецы наши открыли нам пять частей сущности человека: нэфэш, руах, нэшама, хая, йехида.


Мы подробно разбирали слова автора книги «Нэфэш а-Хаим», который изложил суть этих пяти аспектов. Здесь мы приведем его слова относительно двух высших частей: хая и йехида.


«… Корень души есть “душа души”, о которой говорится в книге “Зоар”. Она называется Хая, и ее был удостоен первый человек, Адам, как и аспекта Йехида, включенного в него. Тайна мира “Адам Кадмон”… что Адам, первый человек, удостоился истинных аспектов хая и йехида в их главном месте… И в этом главный смысл изречения наших мудрецов, учивших о стихе “да произрастит земля душу живую”: “даже душу Адама, даже душу Машиаха”. Ибо этот аспект есть тайна Общины Израиля, высшей страны жизни. (То есть, корень элемента земли находится в четырех элементах древних корней, прародителями всех миров, и он упомянут в Зоар, глава Ваэра 23б). И см. Зоар Шмот 12а и в главе Шлах 174б о тайне сказанного “да произрастит земля душу живую…”, и см. комм. Рамбана на стих “сделаем человека”, ибо дух Господень говорил в нем.


И потому Адам, первый человек, должен был жить вечно. Ибо “мудрость дает жизнь обладателю ее”. И в этом смысл слов “произрастит земля душу живую”. Но из-за греха его она отошла от него.


… И с тех пор ее не удостоился ни один человек, живя в этом мире… И мы надеемся обрести ее после воскресения, когда Бог, если возжелает, изольет на нас дух свыше».


И он поясняет там ее суть и высоту:


«И она есть корень аспекта мысли человека. Ибо аспект мысли возникает, когда прилепляется человек своей мыслительной способностью и мыслит конкретную вещь. И в этом состоит аспект души (нэшама), как сказано: “Душа (нишмат) Вседержителя понимает их” (Иов 32). И тогда мысль постигается, по меньшей мере, самим человеком, который мыслит ее, но корень источника возникновения самой мыслительной способности является совершенно сокрытым и тайным, и даже сам человек не в силах постичь, откуда она берется. И это аспект корня его души. И этот аспект сокрыт. Это идея сочетания букв в слове. Она есть корень души букв и сила их духовной сути в их высшем корне. И истинная суть порядка их сочетания в их высшем корне не дана нам сегодня в постижение. Ибо сегодня мы не способны постичь аспект корня души.


Но после воскресения мы сможем уразуметь тайну порядка сочетаний букв в корне их святости. И об этом сказано в книге “Зоар”, глава Беаалотха 152б: “Тора… и в будущем мире они готовы к тому, чтобы вглядеться в душу души Торы”.


И в этом состоит идея корня души всего народа Израиля вместе — сфира “Малхут” мира “Ацилут”. И потому она называется “Община Израиля”.


Этот аспект есть единство между сотворенным существом и эманацией святости Благословенного, в котором пребывает полнота вечного существования».


Разбор слов «Нэфэш а-Хаим»


Постараемся в какой-то мере понять его слова, кратко предварив некоторые сведения.


Первое: Форма всей действительности есть нисходящая цепочка миров — от высшего к низшему. И таким образом бесчисленное множество миров изводятся, творятся, оформляются и созидаются, каждый цепляется за тот, который над ним, получая свое происхождение от него, подобно печати от печатки. Мир, находящийся ниже, был заключен в тот мир, который над ним, опустился и огрубел до состояния собственного существования сообразно своей нижней ступени. Получается, что более высший мир включает удивительным единством все миры, произошедшие из него.


Второе: Вся реальность представляет собой сосуды и светы. Внутреннее содержание — это свет, который светит через оболочку сосуда. Такова форма мироздания: свет и сосуд, небо и земля, мужчина и женщина, душа и тело.


Третье: Вся эта структура, соответствующая форме человека и порядку происхождения его души, имеет целью самого человека, его служение Творцу, осуществляемое посредством очищения тела, через которое душа будет способна излучать свой свет, таким образом, оба — и душа, и тело — приобретают свое совершенство.


Четвертое: Цель всего этого происхождения миров — возврат к своему источнику, единение со своим корнем. В этом тайна раскрытия единства, возвращения мира к своему единому общему Источнику.


Пятое: Все эти цепочки происхождения находятся в соответствии с цепочкой нисхождения Торы от высоты ее Источника до нашего мира.


Шестое: Цель творения человека заключалась в том, чтобы он жил вечно в своем теле, очищенном с помощью его души, и таким образом душа достигла бы своего совершенства, вобрав в себя тело в исправленном единстве, сообразно корню их обоих. Грех, и смерть, как его следствие, явился причиной разделения и разъединения между душой и телом, а потому и их исправления порознь. Грех явился причиной того, что аспект души (нэшама) теперь находится вне рамок структуры человека, облекая его снаружи, равно как и аспекты хая и йехида. Оба этих положения увязаны друг с другом, ибо высшие части души включают в себя также и идею тела в его исправленном состоянии, а потому, пребывая внутри структуры Адама, первого человека, они обеспечивали ему вечную жизнь.


Поэтому, оба этих исправления: воскресение мертвых и соединение с корнем души — аспектом йехида — связаны друг с другом. И конечно, корень их в том раскрытии Торы, которого мы ждем в будущем: «душа души Торы», поразмысли над всем этим как следует.


Еще несколько слов должны мы сказать относительно букв и их смыслов.


Буквы суть те инструменты, которыми Бог создавал небо и землю. Тайна их сочетаний есть та живая душа, которая в них. Она есть их высший смысл, и это тайное содержание всего существующего, постижение корня души. Приведем слова автора «Нэфэш а-Хаим»:


«Ибо известно, что душа человека в своем общем виде заключается в трех аспектах: действие, речь и мысль — нэфэш, руах, нешама (сокращенно “наран”), это ее буквы, огласовки и интонации. Интонации — это души, огласовки — духи, а буквы — физическая жизненная сила.


Буквы — это аспект действия: ибо существование букв самих по себе, без огласовок, не могут быть ничем, кроме как действием, то есть действием написания, как они написаны в свитке Торы без огласовок. Ибо в речи невозможно извлечь их из уст иным способом, кроме присоединения к ним огласовок, поэтому буквы, взятые отдельно, без огласовок, называю