Лекция 15. Недельный раздел Бешалах. (16:22-16:35) 

Принесение Пасхальной жертвы в Пустыне
Уточнение периода, в течение которого евреи питались маном. (16:35)
Смысл использования слова "омер" (меры сыпучих продуктов)
Ман и подготовка к Субботе. (16:22-16:27)
Отношение иудаизма к аскетическому образу жизни (отступление) 
Ответ на вопрос: Евреи припомнили, как они "комфортно" сидели у горшков с мясом в Египте. Им на это было сказано, что они вечером получат мясо. Когда это будет, - это на самом деле уже не так важно. Возможно, что это обещание на будущее, так как в данный момент им был дан ман, про который известно, что он мог иметь любой вкус, который человек захочет, и был в принципе достаточен, чтобы удовлетворить все потребности. Однако, то, что мясо, по-видимому, появилось не в этот же день, а позже, не меняет того факта, что Моше мог сказать им некоторую общую мораль о том, что мясо, которое они так усиленно просили, они получат в не очень урочное время. А хлеб, который они просили потому, что в нем, действительно, была абсолютная необходимость, они получат "со всем почетом": на подстилке из росы и покрытый росой - поэтому-то мы в шаббат кладем белую скатерть и накрываем хлеб белой салфеткой.

Принесение Пасхальной жертвы в Пустыне

Ответ на вопрос: Очень непростой вопрос: как было с принесением корбан Песах в пустыне? Не вызывают сомнения сами факты. Во-первых, то, что евреи принесли пасхальную жертву, когда они выходили из Египта, и во вторых, что они принесли следующую пасхальную жертву в первую годовщину выхода из Египта. В следующий раз они принесли корбан Песах только тогда, когда они уже вошли в Землю Израиля. Почему же дело обстояло именно таким образом? Из книги Бемидбар видно, что то, что столько лет евреи не приносили пасхальную жертву, служит довольно неблаговидной их характеристикой. По этому поводу имеется много обсуждений. Основная линия их такова. Сама инструкция по обязанности приносить корбан Песах напрямую связана с вхождением в Землю Израиля. Поэтому можно было ожидать, что в пустыне они и не должны были бы приносить пасхальную жертву, поскольку, как и многие корбанот, корбан Песах связан с нахождением евреев в своей Земле. В таком случае и не должно было бы возникать по этому поводу вопросов. Однако, поскольку есть прямая инструкция принести эту жертву и на следующий год (после выхода из Египта), то это может дать основание думать, что следовало приносить ее каждый год. Многие авторитеты считают, что принесение жертвы на следующий год, то есть задолго до вхождения в Землю, нужно было для повышения уровня Святости и контакта с Творцом.

Почему же не приносилась эта жертва в дальнейшем в пустыне? Некоторые отвечают, что это потому, что в пустыне они не делали обрезания, а необрезанный не может приносить корбан Песах. Нацив (рабби Нафтали Цви - учитель рава Кука, глава воложенской ешивы около ста лет назад) очень просто разбивает это объяснение. Он говорит, что во-первых, это касается следующего поколения, так как все, кто вышел из Египта, сделали обрезание. Правда, есть другой закон, что человек, который не сделал обрезание новорожденному сыну, если ему исполнилось к Песаху 8 дней, не имеет права есть корбан Песах (а в пустыне у них рождались сыновья почти во всех семьях). На это имеется такое возражение, что закон относится к такому случаю, когда человек мог сделать обрезание сыну, но не сделал. В пустыне же обрезания не делали никому, кроме Левитов, так как была опасность для жизни ("не было живительного ветра") и поэтому они не совершали преступления, не делая в пустыне обрезания. Казалось бы, что этим вроде бы снимается запрет человеку, не обрезавшему своего сына, есть корбан Песах. Почему же все-таки они не приносили этой жертвы в последующие годы?
Парадоксальным образом Нацив приводит это к такому вопросу, который чрезвычайно остро стоит в нашем поколении. Когда нет Храма, и не работает основной и единственно разрешенный жертвенник в Храме, то - нельзя приносить жертвоприношения. Это касается всех видов корбанот, кроме корбан Песах. Корбан Песах можно приносить при некоторых смягченных условиях. Есть такие люди, которые считают, что у нас сейчас есть все условия для того, чтоб мы могли подняться на Храмовую гору и на том ее участке, где заведомо был двор Храма, принести корбан Песах. То есть, что можно принести жертву, не дожидаясь построения Храма и в таких условиях, когда мы нечисты, потому что все люди так или иначе прикасались к мертвому, и вроде бы не имеют право есть мясо корбанот. Однако известно, что когда большинство народа находится в состоянии нечистоты, то тогда есть корбанот - можно. Почему же этого не происходит? - Наверное, потому, что среди авторитетов нет единства мнений и, кроме того, имеются различные идеологические и политические соображения. Возможно, в будущем это будет поставлено нам в вину.

Ответ на вопрос: Речь идет только об обязанности пасхального жертвоприношения. Совершенно очевидно, что запрет есть хамец и обязанность есть мацу в Песах не могло иметь никакого отношения к условиям жизни в пустыне. Мало того, вполне вероятно, что когда евреи праздновали Песах первый раз, выходя их Египта, то тогда еще не было запрета есть хамец, но они его и не ели, так как тогда у них как раз была маца. Все нынешние законы Песах появляются с того момента, когда евреи входят в Землю. Многие детали пасхального жертвоприношения в Египте отличаются от того, что будет дано последующим поколениям.

Ответ на вопрос: Ответить на вопрос о том, большинство или не большинство народа считает, что приносить пасхальную жертву сейчас можно, очень трудно, пока нет Санhедрина или другого механизма, который мог бы выяснить разные точки зрения.

Ответ на вопрос: Если мать ребенка находится в состоянии нечистоты некоторой категории, то ребенок получает нечистоту в следующей, более легкой, ступени.

Ответ на вопрос: Казалось бы, создав евреям такие условия существования, которые нельзя никак объяснить иначе, чем чудом, Всевышний не создал, тем не менее, условий для, так сказать, безопасности процесса обрезания, который настолько важен для "завета с Богом". Почему это так произошло, объяснить и понять очень трудно. Вероятно, этот вопрос относится ко всем условиям существования Мира в целом. Почему вообще нельзя было сделать Мир безопасным? Если Всевышний хочет, чтобы человек был хорошим, казалось бы, надо поставить его в такие условия, чтобы он не был плохим. Наши мудрецы на вопрос о том, какова цель Сотворения Мира, отвечают, как известно, очень просто: "Мир сотворен для того, чтобы человек наслаждался близостью Творца. Чтобы он получал удовольствие, купаясь в свете Божественного Присутствия". Казалось бы, что это - очень простой и однозначный ответ и спрашивается, что же мешает сделать все именно таким образом, для чего создан Мир. Оказывается, что невозможно сделать это односторонне. Такой цели можно достичь только, если человек сначала потрудится в "предбаннике", а потом уже сможет получить "входной билет" туда (в тот "главный зал"), где он будет получать удовольствие. Поэтому, в том мире, в котором мы находимся, в качестве обязательного условия мы строим тот "главный зал", в котором мы будем. Человек, по определению, в этом Мире находится "на рабочем месте" и, по крайней мере, в чем-то он не застрахован, потому что если бы этот Мир был совершенно безопасным, то он автоматически был бы стерильным и не мог бы породить того грядущего Мира, который и является целью, для которой все существует.

Ответ на вопрос: То, что евреи в пустыне не делали обрезания, известно из Устной Торы. В Письменной Торе, в книге Иеhошуа, сообщается, что когда евреи вошли в Землю, то Иеhошуа получил инструкцию взять кремневые ножи и сделать обрезание всему народу в один день. Что же касается того, опасным ли следует считать то обрезание, которое сделала Циппора, жена Моше, своему сыну до их прихода в Египет, то надо сказать, что это было вовсе не в пустыне, и поэтому эти условия нельзя сравнивать. Там проблема была в другом. Из-за того, что Моисей препирался (с Господом) семь дней, он на 8-ой день оказался в пути. Если бы он пошел сразу, когда получил инструкцию, то тогда он бы без проблем сделал обрезание сыну в Египте. Кроме того, известно, что Левиты все 40 лет в пустыне обрезание делали, и к Моше тоже может быть можно применить те же более высокие мерки.

Ответ на вопрос: У евреев с собой было полно животных, и поэтому не было проблемы с корбаном. Животные питались, как говорит мидраш, потоками того мана, который таял, когда припекало солнышко. Нет сомнения в том, что когда появляется естественная пища, в том числе и пастбища для животных, то на нее переходят. Одна из самых простых и понятных точек зрения по проводу того, каким испытанием являлся ман для евреев, состоит в том, что испытание для человека, как говорится в Торе, "хлеб, которого не знали ваши отцы". Когда человеку приходится жить в условиях, очень непохожих на те, к которым он привык, то это - очень большая нагрузка. Можно понимать, что все хорошо и всего достаточно, но нарушаются привычки и простая термодинамика, к которой человек привык. Он не привык получать все в совершенно готовом виде. По-русски говорят, что когда человек очень ленив, то ему говорят: "ты хочешь, чтобы тебе все разжевали, в рот положили и за тебя проглотили". Нормальный человек будет страдать, если ему скажут: "тебе не надо есть, у тебя все уже впиталось". Отказаться от элементарных, привычных человеческих функций - это серьезная психологическая нагрузка.

Уточнение периода, в течение которого евреи питались маном. (16:35) 

Ответ на вопрос: В 35-ом стихе говорится: "вубней исраэль ахлу эт-hаман арбаим шана ад-боам эль-эрэц ношавэт эт-hаман ахлу ад-боам эль-кцэ эрэц кнаан" - "сыновья Исраэля питались маном 40 лет, пока не вошли в Землю Обетованную". Этот стих, в отличие от обычного стиля, явно говорит о будущем. Либо это было сказано в конце 40-а лет, либо это говорится на будущее и тогда не понятно, что должен был думать народ, если Моше им тут же это передал. Получается, что они собираются вот-вот войти в Землю, а им говорят, что они будут в пустыне питаться маном 40 лет. Может быть и так, что этот кусок Моше им и не передавал. Это довольно трудно обсуждать.

Отвечая на вопрос о том, как евреи после мана переходили потом к обычной пище, надо сказать следующее. Имеется некоторая "шероховатость". В Торе сказано, что сыновья Исраэля ели ман 40 лет. Если Тора говорит "40 лет", то это - действительно точно 40 лет. Однако, ман начал выпадать 15-го числа второго месяца, а вошли они в Землю в Песах, и начали есть хлеб на следующий день после Песаха, 16-го Нисана (это совершенно ясно сказано в книге Иеhошуа). Получается, что они ели ман 40 лет без 30-ти дней. Мидраш на это несоответствие отвечает так. Всевышний для подготовки евреев к тому, чтобы переход с грубой пищи на небесную не был для них шоком, начал придавать вкус мана тому тесту, которое они вынесли из Египта, и поэтому вкус мана не был для них совершенно неожиданным. То же самое произошло и при обратном "переходе". Ман перестал выпадать в тот день, когда умер Моше, потому что ман был дан за заслуги Моше. Это происходило 7-го Адара. Они ели ман еще 40 дней. Последнего омера мана, который они собрали при жизни Моше, загадочным образом им хватило на 40 дней и с каждым днем он все больше грубел и материализовался, постепенно приближаясь ко вкусу земной пищи. Таков ответ мудрецов.

Надо сказать, что авторитет мудрецов состоит не только в том, что они умнее нас, а в том, что они получили свои знания либо прямо по традиции, либо они владели всем полученным по традиции материалом наилучшим образом по сравнению с остальными людьми. Поэтому-то всегда лучше опираться на авторитеты, чем пытаться самим придумывать какой-нибудь самостоятельный "хидуш", потому что всегда должно быть подозрение, что мы чего-то не учли (как по известному закону: "если вам кажется, что ситуация улучшается, то это значит, что вы чего-то не заметили").

Смысл использования слова "омер" (меры сыпучих продуктов)

Ответ на вопрос: Перевод из мер Торы в принятые сейчас меры (веса, объема) не совсем однозначен, но точно известно (говорит сама Тора), что омэр - это одна десятая часть эйфы, а эйфа - это большая бочка, около сорока литров, значит, омэр - это около 4-х литров.

Специальное название для одной десятой эйфы - "омэр" в Торе фигурирует только в двух разделах, тогда как такая мера - одна десятая эйфы, употребляется в Торе чрезвычайно часто (в книгах Ваикра, Бемидбар и др.), так как это - обычная мера возлияния. Название "омэр" используется только тогда, когда говорится о количестве мана, которое евреи собирали в пустыне, и второй раз - когда говорится об обязанности приносить меру ячменя в Храм. Слово "омэр" обозначает еще также и "сноп", и поэтому многие популярные книги грешат тем, что рассказывают истории, непонятно на чем основанные, о том, что в Храм на жертвенник приносили сноп ячменя. Нет никакого сомнения в том, что на жертвенник один раз в году, после праздника Песах, приносилась мера ячменной муки, но никак ни сноп. В Талмуде очень подробно описывается, каким образом ячмень обрабатывается и как мука просеивается. В значении "сноп" слово "омэр" употребляется совсем в других галахот. Так, среди разных видов подарков бедным есть важная обязанность, что если человек забыл сноп на поле, то он не имеет права возвращаться за ним и брать его, а обязан оставить его бедным, то есть такой сноп перестает быть собственностью этого человека. В этом случае "омэр" употребляется в значении "сноп".

Ответ на вопрос: Оставлять несжатый кусочек поля - это из того же класса обязанностей. Путаница со словом "омэр" действительно напоминает перепутанные Микеланджело значения для слова: "кэрэн", которое обозначает и "луч" и "рог".

Почему Тора употребляет для одной десятой эйфы слово "омэр" именно в этих двух случаях? То есть - для обозначения того, сколько пищи получал еврей каждый день в пустыне, и для обозначения меры ячменя (муки), которую весь народ, как целое, приносит один раз в году на жертвенник. - Все это для того, чтобы научить евреев очень простой этике отношений с Тем, кто их кормит и заботится о них изо дня в день. Всевышний в течение 40 лет давал им по такой именно мере отборнейшего небесного хлеба. Теперь, когда они вошли в Землю и вроде бы сами стали добывать хлеб из земли, то надо не забывать об этой мере мана и о Творце, и один раз в году все вместе они должны принести такую же меру, но уже не отборного хлеба, а ячменного (который скорее служит кормом скоту). То есть, совсем так, как взрослый говорит ребенку: "Я тебе купил шоколадку, - дай мне кусочек". Нацив, кстати, задает вопрос, как это может быть, что и на взрослого и на ребенка выпадала одна и та же мера мана, ведь предполагалось, что каждый съедал полностью свою мерку (хотя и угощать и делиться не запрещалось)? Отвечает он, примерно, такой моделью. Это была очень воздушная (рыхлая) пища и ее можно было "утрамбовывать" по-разному, раз в 10 увеличивая плотность в том же объеме. Чудо Божественного Управления состояло в том, что они получали эту пищу несколько разной плотности.

Ман и подготовка к Субботе. (16:22-16:27)

Возвращаясь к вопросу об "омэре", интересно отметить, что как говорится в стихе 33-ем, Моше приказал Аарону наполнить маном специальную "музейную" баночку для того, чтобы последующие поколения видели, чем евреи питались в пустыне. Само собой разумелось, что такое "консервирование" по приказу hа-шема обеспечивало, что ман в этой "педагогической" баночке и не испортится и не сможет растаять сколько угодно лет. Как уже говорилось, в шаббат не портилась не только субботняя порция мана, но и порция предыдущего дня. Правда, есть разные мнения и некоторые авторитеты считают, что евреи в седьмой день не ели ничего.

Самая главная наука, связанная с шаббатом, это то, что все, что может понадобиться в субботу, надо приготовить накануне. То, что шаббат начинается накануне, когда все для него приготовляется, выучивается именно из данного раздела. Говорится: "То, что печется - пеките, то, что варится - варите, то, что прячется - прячьте и т.д." В этом содержится центральная Галаха о том, что можно делать при подготовке на шаббат и даже в сам шаббат. Из выражения: "то, что печется - пеките" учится то, что если пищу уже испекли накануне, то в шаббат можно ее печь и это не будет нарушением, если пища сварена накануне, то ее можно варить и в шаббат. То, что сварено, по-прежнему нельзя печь, а то, что испечено, - нельзя варить. То есть, вечером в шаббат, пока печка горячая и пока пища не остывшая, можно ставить горячее - на горячее, не опасаясь, что оно заново спечется, если оно уже один раз спеклось. Точно так же то, что невозможно сохранить горячим до утра, следует завернуть до начала шаббата. Все эти "замечания в скобках", которые выводятся из этой главы, относятся к главному - к тому, что к шаббату надо готовиться заранее.

Понятно, что такая "подготовка" очень своеобразно выглядела в пустыне, когда ман ни в какой готовке по-настоящему не нуждался - это была уже абсолютно готовая к употреблению пища. Однако существует обязанность, что каждый должен что-то сделать при приготовлении к шаббату. Приготовление к шаббату в пустыне состояло не только в том, что они собирали ман, но и в том, что они не ели "паек" шестого дня и поэтому в шаббат у них был двойной хлеб. Так считает, например, рав Раппапорт и многие другие авторитеты. Если не принимать эту точку зрения, то трудно понять, почему на шаббат кладут двойной хлеб. Если бы они не оставляли ман шестого дня на шаббат, то для шаббата оставался бы только тот хлеб, который накануне выпал для него. Правда, многие не придерживаются этой точки зрения. Поскольку "лэхэм мишнэ" (двойной) они читают, как "лэхэм мишунэ" (другого вида), то они и говорят: "почему, если он "мишунэ", их должно быть два?"

Ответ на вопрос: Эти два хлеба (две порции) относятся к пятнице в том смысле, что они в пятницу выпадают, но, безусловно, они оба не "запланированы" на пятницу. Понятно, что один из них заведомо предназначен на шаббат. Поэтому, в память о том, что накануне шаббата выпадала двойная порция мана, в шаббат (и в йом тов, так как в эти дни также выпадала двойная порция) мы кладем к каждой трапезе в шаббат и в праздник - два хлеба (две халы). Почему же мы кладем две халы, если одну мы уже съели накануне? - Ответ здесь такой, что евреи, не имея другого способа выделить шаббат, постились накануне и съедали двойной паек в шаббат, что и было их приготовлением на шаббат.

Ответ на вопрос: Начинался ли шаббат накануне вечером во времена до Синая? На этот вопрос довольно трудно ответить. Однако, после Синая это, безусловно, было так. С Сотворения Мира сказано: "и был вечер, и было утро". Нет никаких сомнений в том, что у других народов сутки начинались с утра. Вероятно, и у евреев до Синая сутки начинались с утра, а после Синая начали начинаться с вечера. В данном разбираемом случае не важно, как евреи постились: с вечера до вечера или с утра до утра, важно только, что они постились сутки. В наше время у хасидов довольно распространен обычай не есть накануне шаббата (конечно не с вечера, а с утра) для того, чтобы войти в шаббат с хорошим аппетитом. Конечно, этого нельзя делать тем людям, которым это может принести страдания (головную боль и пр.).

Отношение иудаизма к аскетическому образу жизни (отступление) 

Наши мудрецы очень не одобряют стремления и наклонности к аскетическому образу жизни, считая это порочным подходом. Они считают, что нельзя назначать себе дополнительные посты или создавать себе трудные условия (неудобно спать и пр.). Рамбам говорит по этому поводу: "Мы видим, что в отдельные времена и в отдельных местах выдающиеся люди ведут себя так: они "держат" свое тело в ухудшенных условиях или уходят в пустыню или в горы. Глупцы, наблюдая за ними, решают, что именно так и надо жить, и начинают им подражать. Это - очень плохо, потому что это похоже на то, как глупец, - человек совершенно несведущий в медицинском искусстве, увидев как врач прописал тяжелобольному сильнодействующее лекарство, которое больному помогло, тоже начинает принимать это лекарство". Судя по тому, что Рамбам пишет дальше, можно понять так, что нет сомнения в том, что этот человек, который начал со здоровья, в конце концов - умрет. Отсюда следует, что человек должен стремиться держать свое тело в состоянии довольства и здоровья, соблюдая нормальные условия жизни, потому что считать, что тело - это дьявольское изделие, которое надо укрощать, - это преступление. Безусловно, временами для укрепления своего физического, нравственного здоровья человек нуждается в тренировках и пр., и в этом случае человек находится в правильном состоянии самовоспитания и заботы о своем здоровье. Как и во всех реальных проблемах, граница здесь - очень размытая. Только глупец, увидев, что граница размытая, восклицает, что ее - совсем нет. Граница, конечно, есть, но в живой, реальной проблеме ее нельзя провести с геометрической точностью. Для проведения такой границы нужно очень много ума, знания и житейского опыта. Нужно знать и себя и условия, в которых человек находится. Это, конечно, очень трудно, но как раз в этом и состоит искусство жизни. Для этого и следует учить Тору - для того, чтобы научиться жить и сделать из себя человека.

Ответ на вопрос: Относительно тех постов, которые обязательны для евреев, можно сказать, что человека не спрашивают - хочет ли он поститься в Йом-Кипур, например. Здесь совершенно ясно, что это - постановление Торы. Как же объяснить обязательность остальных постов? Остальные посты введены руководителями народа и, если так распорядился Санhедрин или еврейский царь или какой-то мудрец, который принят всем народом, или это сказано пророком, то во всех этих случаях человек не должен раздумывать о своей личной пользе, потому что это требуется в интересах "сверхорганизма" - еврейского народа. При этом хорошо это или плохо для отдельного организма, все это - уже отступает на второй план.

Ответ на вопрос: Говоря о тех людях, которые переходят на какую-то, например вегетарианскую, диету, надо сказать, что это - вопрос совершенно индивидуальный, конечно, исключая те случаи, когда для диеты имеются медицинские показания. Если человек принимает такой "недер" (обет) потому, что у нас разрушен Храм, и нам не следует поэтому жить в полную силу и веселиться, то по решению мудрецов, это делать запрещено. По логике таких людей, которые не хотят есть мясо и пить вино, потому что их сейчас невозможно принести в Храм, следовало бы отказаться также и есть хлеб, потому что мы и хлеб не можем приносить в Храм. Поэтому этот аргумент не проходит. Другое дело, что есть какая-то группа людей, которая исходит из того, что когда-то человек был создан так, чтобы питаться только растительной пищей, и это было только до потопа, и только из-за "падения" человека ему было разрешено есть и животную пищу, и поэтому, по их мнению, можно надеяться, что когда-то человек будет снова возвращен к такому "высокому" состоянию, что он будет питаться растительной пищей. Однако, с другой стороны, имеется очень важное соображение мистического плана, что есть такие "искры" в животном мясе, которые могут быть освобождены только, пройдя через пищеварительный тракт евреев. Поэтому, когда человек отказывается от мяса, то непонятно, делает он хорошо или плохо. Если человек становится вегетарианцем потому, что ему это необходимо для здоровья, то тут нет никаких вопросов. Если же он вегетарианец потому, что ему непереносимо нравственно есть животную пищу, - это вопрос индивидуальный. Были мудрецы, которые были вегетарианцами. Однако, совершенно ясно, что в нынешних условиях нет никаких оснований переходить на вегетарианский образ жизни в связи с законами Торы, потому что законы Торы и позволяют и предполагают, что еврей будет есть мясо. Когда еврей ест мясо чистого животного, зарезанного кашерно, на котором выполнен ряд заповедей, то он - приносит пользу себе и Миру.

Ответ на вопрос: Безусловно, что сегодня мы не соблюдаем и половины из 613 заповедей (имея в виду практическое соблюдение). Как подсчитали специалисты, в наше время (в условиях отсутствия Храма) имеется возможность для практического соблюдения всего 270-ти заповедей. Что же делать сегодня со всеми остальными? Самое лучшее, что мы можем делать - это хотя бы их изучать, и пусть даже на нашем скромном уровне. При этом мы как бы делаем что-то эквивалентное их соблюдению.

Ответ на вопрос: Не вызывает сомнений, что у животного, конечно же, есть животная душа, и в нем кроме инстинктов преданности хозяину и заботы о своих детенышах, имеется еще множество других задатков, которые, конечно, никак невозможно сопоставить с Божественной душой человека. Именно с наличием у животных "души" и связан запрет Торы мучить животных. Человек может использовать животных для своих нужд и отнять, если это нужно, жизнь у животного, но он не имеет права причинять страдания животному. Связаны ли "искры", получаемые от животного, с его "душой" - это вопросы, которыми занимается каббала. Безусловно, что законы, запрещающие употреблять в пищу кровь животных, связаны с тем, что "душа" находится в крови. Это не значит, что те божественные искры, которые находятся в мясе животного, попали туда вне связи с "душой". Если бы это мясо было "неживым", то, возможно, эти искры туда бы и не просочились. Есть кругооборот: растительность питается от неживой природы, животные питаются растительной и минеральной пищей, а человек питается минеральной, растительной и животной пищей. Получается вроде бы "повышение системы": за счет того, что животные обладает животной душой, они могут впитывать что-то, включая эти искры. Все это каким-то образом связано.

Ответ на вопрос: Не следует все смешивать. Курице надо делать шхиту таким образом, чтобы она была мгновенной и не причиняла страданий. Что касается рыбы, то это - вопрос другой, потому что холоднокровные существа относятся к несколько иной категории.

Лекция 16. Недельный раздел Бешалах. (16:22-16:29)

Нарушение Субботы эквивалентно отрицанию Торы. (16:28)
Почему Бог упрекает также и Моше (16:22-16:29) 
Материальные и духовные компоненты пищи
Преобразование материального в духовное
Нарушение Субботы эквивалентно отрицанию Торы. (16:28)

Мы уже начали обсуждение раздела, касающегося мана, и говорили о том, что евреи питались маном все 40 лет нахождения их в пустыне. Интересно обсудить теперь следующий вопрос. В 28-ом стихе (16:28) говорится: " [image: image1.png]
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" -
- "И сказал Господь Моше: доколе будете вы отказываться соблюдать Мои заповеди и Мои учения". Надо отметить, что этот стих важен очень идеологически, потому что отсюда следует принцип, что соблюдение субботы - эквивалентно всем заповедям Торы вместе взятым. Поэтому говорится, что человек, который публично нарушает шаббат, является человеком, начисто отрицающим Тору (всю). Откуда это видно? В приведенном стихе речь идет о том, что евреи нарушили субботу: они вышли в субботу собирать ман, и не нашли его. И именно в ответ на это Всевышний говорит: "Доколе вы будете отказываться соблюдать Мои заповеди!"

Имеется довольно серьезное обсуждение вопроса о том, в чем же именно состояло нарушение, ведь они хоть и пошли собирать ман, но они его не нашли? И кроме того, имеются различные мнения по поводу того, каким видом запрещенной в субботу деятельности является выход для собирания мана. Для примера можно привести несколько экзотическую точку зрения Сфорно. Он говорит, что человек, который собирает ман, делает работу " [image: image36.png]
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"- производное от "жатвы". Но здесь есть много возражений, потому что ман не нужно "вырывать", и пр. Имеются и другие варианты объяснений. Проще всего, наверное, понять так, что они выходили за маном не с пустыми руками, а с каким-то сосудом, куда хотели собирать ман. Если они выносили такой сосуд, то это - одна из 39-ти категорий работ, запрещенных в шаббат, а именно - работа "выноса", поскольку они собирали в пустыне, которая являлась " [image: image39.png]
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" - "местом общего пользования", а каждый выходил из своего шатра, который был " [image: image48.png]
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" - "местом единоличного пользования". Эта работа является последней - 39-ой, в списке категорий работ, запрещенных в субботу.

Как бы там ни было, мы видим, что евреи здесь провинились в том, что они вышли собирать, и тем нарушили Субботу. Почему же они такие глупые, и не поверили Моше, который им сказал, что в субботу не будет мана, а они все-таки пошли проверять? Правда, вышла только часть народа, потому что сказано: " [image: image57.png]
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" - "вышли из народа..." Простое объяснение, почему же они все-таки вышли, дается такое. Они верили в то, что в шаббат, действительно, не будет выпадать ман, но они решили так, что поскольку тот ман, который они собрали вчера, не испортился, в отличие от предыдущих дней, то может быть, что и тот ман, который остался в пустыне, - тоже не испортился, и можно его собрать. Однако все, что оставалось в пустыне - растаяло.

Ответ на вопрос: Есть и такой вариант объяснения, что им не хватало. Почему же им могло не хватать? Мы говорили уже о том, что двойная доза мана, которая выпадала накануне шаббата, называется: ("мишенэ") [image: image66.png]
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" - "двойной", а не просто " [image: image73.png]
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". Есть такой драш относительно " [image: image80.png]
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", который говорит, что этот субботний ман отличался не только количеством, но и качеством: он имел другой вкус и запах, и имел приятный аромат. В результате, когда в первую трапезу, вечером, они сели есть, то они съели гораздо больше, чем треть всего субботнего запаса. Поэтому они испугались, что у них на хватает на две оставшиеся сеуды, и пошли немножко "дособрать". Такой вариант - несколько экзотичный.

Почему Бог упрекает также и Моше (16:22-16:29) 

Раши комментирует этот стих: "До каких пор вы будете..." таким образом, что этот вопрос Всевышнего адресован так же и Моше. Поскольку сказано: "вы будете", то отсюда следует, что Моше не исключен из этого упрека, и к нему тоже относится вопрос Всевышнего: "До каких пор вы будете отказываться соблюдать Мои заповеди?" В чем же здесь провинился Моше? Гемара, которую кратко цитирует Раши, по этому поводу говорит: "Вместе с сорняками иногда страдает и капуста". То есть, когда выпалывают сорняки, то может попасть и капуста, которая виновата только тем, что находится среди сорняков. Здесь проявляется правило: "горе злодею - и горе его соседу". Если посмотреть 22-ой стих, то там сказано так: "И было, в шестой день собрали двойной хлеб, два омэра на каждого; и пришли все князья Собрания и сообщили Моше". Не ясно, что же они сообщили? Ничего же не произошло такого, о чем бы Моше не знал, что так должно быть. И Раши здесь говорит, что эту фразу: " [image: image87.png]
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" - "они собрали двойной хлеб" можно объяснить таким образом, что когда они измерили то, что они собрали и принесли в свои шатры, то обнаружилось, что там - двойная доза, по два омэра на каждого. И мидраш поэтому-то и говорит, что это - " [image: image98.png]
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" (от - "мешунэ" - странный). Да, но почему же они удивились? Разве Моше их не предупреждал, что будет мана больше? И получается так, что, по-видимому, он их не предупредил. Раши говорит, что "сообщили Моше" - означает, что у Моше спросили, что это за особенный день, когда мана в два раза больше? Отсюда мы можем полагать, что до этих пор Моше не сообщил им законов шаббата, в такой мере, в какой он получил их от Всевышнего. Ему было заповедано сказать, что в шестой день они должны все приготовить к шаббату и т.д., а он им не сообщил этой параши (раздела) до тех пор, пока они его не спросили. И тогда Моше сказал:
- " [image: image105.png]
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" - "вот об этом-то как раз и говорил Всевышний, и мне было заповедано сказать вам". Поэтому, как пишет Раши, его наказало Писание, а именно ему было сказано: "Доколе будете вы отказываться..."

Таким образом, имеется один из ярких примеров того, как "у одного и того же памятника две шапочки". То есть - у нас имеется слишком много объяснений, с которыми надо разобраться. Раши пишет, что Моше провинился, и не сообщил им вовремя законов шаббата, и поэтому он заслужил упрек вместе со всеми. Но в комментарии к тому месту, где Моше этот упрек получает, Раши пишет, что мол "раз вокруг тебя все такие плохие, то и тебе тоже достанется". И тут получается, что Моше вроде бы ничего плохого не сделал. Таким образом, проблема более-менее вырисовывается. Во-первых, почему Раши говорит здесь одно, а там - другое? И, во-вторых, если Моше виноват, то в чем же заключается его вина? Если он должен был сообщить сразу, то, конечно, нехорошо, что он этого не сделал, но тогда спрашивается, почему он этого не сделал? Как правило, Моше всегда был очень исполнителен.

Почему Раши дает противоречивые объяснения? Обычно, когда человек приводит два совершенно разных повода для объяснения одного явления, то это признак того, что ни один из них не является решающим. Если взять второе объяснение Раши, по которому Моше ни в чем больше не виноват, кроме того, что он завязан с этим народом, то это - хорошо. Если же взять первое объяснение Раши, то Моше - виноват в том, что он не сообщил. Тогда возникают два вопроса: в чем эта вина, и почему Моше сам не сообразил исполнить это поручение вовремя?
Ответ на вопрос: Действительно, по Торе получается, что Моше с народом разговаривал дважды: когда они сообщили, что в шестой день собрали вдвое больше (16:22), и второй раз - в шаббат, когда Моше сказал им о законах Субботы, и о том, что в Субботу они не найдут ман (16:25). На самом деле, вполне возможно, что Моше не сказал им все сразу не по злому умыслу и не по забывчивости, а потому что он хотел, чтобы все было вовремя, и чтобы евреи сами все увидели. Когда человеку подсказывают разгадку "детективной истории", то ему тем самым оказывают сомнительную услугу. Интересно также, что Моше никогда не приводится этот поступок, как заслуживающий наказания.

Из того факта, что Раши в самом месте этого упрека не вспоминает того, что он пишет за несколько стихов до этого, уже следует, что промашка Моше (если она была) - чрезвычайно слабая. Тем не менее, из того, что написано в комментарии к 22-ому стиху, она ему все-таки "поставлена в строку". Итак, в чем же его вина?
Ответ на вопрос: не стоит, наверное, навешивать на Моше "лишние неприятности", в том числе то, что он мог не поверить или недостаточно поверить в народ Израиля, и поэтому - слишком их усердно поучал. Наоборот, как мы поймем позже, из этого имеется возможность увидеть излишне высокую оценку народа Израиля со стороны Моше. В природе человека лежит - "показать" (лучше один раз показать, чем 10 раз рассказать), преподнести "сюрприз", чтобы люди увидели. Пусть человек убедится сам в том, что происходит.

Можно привести в защиту Моше один очень простой аргумент. В самом начале 16-ой главы (16:4) говорится так. " [image: image114.png]
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" -
и это и есть начало того пророчества, которое дается Моше относительно мана: "Вот Я буду вам посылать хлеб с Неба". Обычно, когда Моше получает какой-нибудь очередной раздел Торы для передачи народу, то вводится этот раздел оборотом: "[image: image148.png]
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 " - "и сказал Всевышний Моше сказать". Здесь же не сказано "сказать", а просто Всевышний что-то сообщает Моше, как можно полагать, просто "для сведения". Поэтому не понятно, почему Раши в комментарии к 22-ому стиху пишет, что Моше не передал того, что он "должен был сказать"?. Этого не видно из текста. Слова Раши можно истолковать единственным образом так, что Моше должен был сообразить, что это следует передать. И тогда более менее все сходится. Подтверждение этому мы видим в том, что упрек Моше - очень не явный (слабый). Он не получает за это никакого наказания. Можно считать так, что Моше как бы говорится: "За то, что ты, Моше, не передал им сразу законы Шаббата вместе с законами мана, - за это ты получаешь упрек в "списке" со всеми".

Ответ на вопрос: Можно ли найти аналогию в этом событии с историей со скалой? Имеется между ними существенная разница. Скала, к которой Моше должен был обратиться со словами (а не ударять по ней), была в самом конце хождения евреев по пустыне. Надо сказать, что в самом этом действии "ударить по скале" - нет ничего плохого, и это демонстрирует очень важные вещи. Мы знаем, что Моше один раз это было велено сделать в начале странствий по пустыне. Важно то, что второй раз эпизод со скалой происходил уже в конце 40-а лет, когда нужен был уже урок следующему поколению: вот, скала бессловесная слушается, а вы - не можете послушаться слов! Вряд ли можно принять, что Моше в этом эпизоде с маном и шаббатом тоже "принижает" возможности народа (как в случае со скалой, по которой он ударил) тем, что растолковывает им слишком много. Было бы, конечно, очень интересно обсудить все промашки Моше (а их было не много), и рассмотреть их все, как сходящиеся к чему-то одному.

Ответ на вопрос: Можно ли рассматривать то, что Моше включается в упрек, сделанный всему народу, как пример коллективной ответственности евреев? Надо сказать, что коллективная ответственность у нас, действительно, есть, и - на протяжении всей истории, но только, начиная с некоторого момента. И рассматриваемый эпизод - это не тот момент. Заведомо не было коллективной ответственности до Синая. На Синае она возникла в принципе, но в полную силу она вступила только тогда, когда евреи вошли в Эрэц Исраэль. В том, что Раши говорит, что Моше здесь досталось наряду со всеми, можно может быть увидеть и этот аспект (коллективной ответственности). Но то, что говорится в Талмуде, что заодно с сорняками достается и капусте, - это мысль более широкая и относится она не только к еврейскому народу. Просто: "горе злодею - и горе его соседу".

Ответ на вопрос: "Видение" на самом деле - не такое хорошее восприятие, как "слушание", но тем не менее, в Торе немало мест, где говорится: "увидьте, посмотрите!" И в этом есть заповедь - "увидеть". Пока человек не увидел, он не является свидетелем, поэтому без видения ничего не может быть. Когда евреи стоят у моря, Моше говорит (14:1З): "Не бойтесь, встаньте и увидьте спасение Всевышнего, которое Он сделает вам сегодня". То есть, здесь как раз есть инструкция: "увидьте".

Ответ на вопрос: В книге Дварим имеется глава "Реэ" ( [image: image164.png]
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), где речь идет о "взгляде разума", потому что такие слова, как: "смотри Я поместил перед тобой сегодня жизнь или смерть...", - этого глазом не увидишь, и требуется особый взгляд. Но в том случае, когда Моше говорит: "увидьте спасение", то это вполне относится к тому, что видно глазом. Когда евреи стояли на берегу и не видели египтян, то они говорили: "так же, как мы выходим здесь, они выходят там, и сейчас опять за нами погонятся". И тогда море выплеснуло их и - "увидел Исраэль египтян мертвыми на берегу моря". Если бы евреи их не увидели, они бы не поверили в спасение. То есть, здесь это "видение", безусловно, включает то, что они "физически" увидели. Обычно, конечно, все не сводится к физическому видению, но оно обязательно включается. Кроме того, Тора сама называется Свидетельством, и законы Торы основаны главным образом на системе Свидетельства. Например, человек, видевший молодой месяц, обязан прийти в Бейт-Дин и свидетельствовать об этом. Нельзя утверждать, что сначала надо услышать инструкцию, что именно надо видеть, а потом - на это обращать внимание, и именно это - увидеть, потому что для понимания инструкции, прежде всего, нужен именно жизненный опыт. И жизненный опыт - предшествует изучению и исполнению законов Торы.

Ответ на вопрос: Конечно, имеется некоторая опасность простого видения (созерцания), и поэтому специально и обращается внимание на то, когда человеку следует "посмотреть", чтобы извлечь урок из этого, и "переварить" то, что он видит. "Опасность зрения" особенно подчеркивается цитатой Мишны из трактата "Авот", с которой начинается "Арбаа Турим" (книги, из комментария к которой возник " [image: image167.png]
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"): "Будь дерзким, как леопард; смелым, как лев; легким, как орел; и беги, как олень, выполнять Служение Всевышнему". Тут слишком много параллелей: "легкий, как орел", так зачем же тогда - бегать, как олень? Мудрецы дают такой ответ, что "легкий, как орел", - это нужно для того, чтобы отвести взгляд от того, на что не нужно смотреть.

В случае с Моше, когда он хочет дать возможность людям самим увидеть, имеется в виду не только физическое видение. Увидеть - это значит убедиться всеми своими органами чувств. В данном случае Моше хотел, чтобы евреи увидели, какой имеется резкий контраст между шаббатом и буднями. Мудрецы объясняют, что Моше здесь был не вполне прав. Его промашка состояла в том, что надо было сказать сразу, одновременно с рассказом о том, что будет падать ман, и - о шаббате, а он этого не сделал. То есть, Моше был не прав в том, что он хотел здесь "преподнести сюрприз".

Ответ на вопрос: Сколько раз Господь говорил прямо с народом? Бывало такое, обычно, когда они его очень злили. Обычно, Он как бы обращается к Моше при всем народе, и адресуется к ним ко всем. Конечно, это не то же самое, как тот громоподобный Голос, который они слышали у Синая, но, тем не менее, они слышат этот разговор Всевышнего с Моше, и гора Синай - это не единственный случай обращения Господа к народу.

Ответ на вопрос: Моше не наказывают за его промашку, а он получает только упрек. Откуда Раши взял, что упрек имел под собой именно промашку Моше, а не был упреком всему народу и в том числе - и Моше, как его руководителю? Надо иметь в виду то, что все доводы, на которых основывается Раши, всегда имеют под собой твердые основания, и прежде всего - Устную Тору. Если бы Раши приводил только свои собственные соображения, даже основанные на каких-то логических доводах, то он обязательно сказал бы: "я думаю" или "мне кажется". Если же он этого не говорит, то это значит, что он приводит слова Устной Торы. Если бы это придумал кто-то из поколения его учителей, - он бы сослался на него. Если это было после Талмуда, то он говорит, от кого идет эта точка зрения. Раши никогда не приводит точку зрения безымянно, если это не есть часть устной традиции. Соседство стиха 29-го, идущего сразу за упреком Господа, предполагает наличие связи между этими стихами. Сказано (16:29): "Смотрите, ведь Я дал вам субботу, и поэтому в день 6-ой Я даю хлеб на 2 дня. Никто не выходите со своего места в седьмой день".

Возникает некая редакционная трудность при чтении Раши, почему он здесь приводит только общую сентенцию о том, что "плохо, когда твои соседи себя плохо ведут", а в другом месте он говорит, что под этим скрывается нечто, в чем сам Моше виноват. Каков же ответ? Мы уже разобрали почти все, что требуется для формулировки объяснения.

Материальные и духовные компоненты пищи

Мы знаем, что ман дан за заслуги Моше. Мы знаем, что ман называется: "[image: image175.png]
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"- "хлеб могучих" или, как говорит мидраш:" [image: image184.png]
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", то есть - хлеб, который непосредственно впитывается в члены тела так, что не остается никакого остатка и никаких отбросов. Таким образом, с одной стороны, ман - пища для ангелов, которые не нуждаются в материальной пище, а с другой стороны, ман - совершенно не годится для человека, которому обязательно нужна материальная пища. Уже говорилось о том, что чисто материальной пищей питаются животные, а чисто духовной пищей питаются ангелы, а человек, будучи соединением и того и другого, не может жить, если отсутствует хотя бы один компонент. Ему нужна материальная пища, насыщенная духовной. В этом и заключается простой смысл стиха Торы:
" [image: image195.png]
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" - "Не хлебом единым" (жив человек). Человек не может жить только материальной пищей, ему нужно что-то, что вышло из Уст Всевышнего, и насытило бы его пищей духовной.

Мы знаем, что когда к Аврааму пришли в гости ангелы, они у него "ели". Талмуд это обсуждает: один говорит, что они ели по-настоящему, другой говорит, что они делали вид, что ели, а на самом деле они сжигали пищу дыханием своих уст. На самом деле, не так тут важны технические детали, и хоть казалось бы, что они не ели эту не нужную им материю, важно здесь то, что в конце концов они ели по-настоящему. Они ели в том смысле, что они насыщались тем, чем их угощал Авраам. Поскольку эта пища была насыщена всеми заповедями, которые выполнял Авраам, приготавливая ее, то в ней было полно ангельских "витаминов", и мало того, она содержала такое лакомство, которое они никогда не пробовали. Она была насыщена гостеприимством Авраама. Это было ангелам неведомо, потому что они не понимают, что такое гостеприимство. Каждый ангел самодостаточен, и поэтому ангелу очень трудно объяснить, что кто-то в ком-то нуждается. Угощаясь у Авраама, они лакомятся чем-то, чего они никогда не пробовали. И отсюда надо понять, что хотя мы и знаем, что ман дан за заслуги Моше, но имеется более нетривиальная вещь, а именно, что ман дан также за заслугу Авраама. Это впрямую сказано в Талмуде: "За все то, что делал Авраам, принимая этих трех путников (он не знал тогда, что это ангелы), его потомки получили награду. Причем, то что Авраам делал собственноручно, - то и они получали собственноручно, а то, что он делал через посланца, то и они получали через посланца. Так, хлеб, который Авраам хотел принести сам, Всевышний посыпает евреям Сам с Неба за заслугу Авраама. А поскольку про воду Авраам сказал: "Я распоряжусь принести немного воды", то поэтому воду послан добывать Моше.

Ответ на вопрос: Хлеб, конечно, делала Сара. Хлеб вообще не появился на столе, потому что к Саре явилась молодость, и она перешла в состояние ниды, и поэтому Авраам не хотел подавать хлеб на стол из-за состояния нечистоты. Но хотел он его принести собственноручно, и поэтому заслуга его сохранилась. Он сказал: "Я принесу хлеба, и вы подкрепитесь, я прикажу принести немного воды". Главное то, что он хотел принести хлеб.

Заслуга Авраама состояла в его потрясающем гостеприимстве. Благодаря этому материальная пища превращалась целиком в духовную, пригодную для ангелов. В награду за это его потомки получают чисто духовную пищу, которая в честь Авраама превращается в материальную, пригодную для человека.

Преобразование материального в духовное

Мы знаем, что когда Моше поднялся получать Тору, и ангелы роптали по поводу того, как можно Тору давать человеку, то Всевышний (по одному из мидрашей) сделал Моше совершенно похожим на Авраама, и упрекнул ангелов: как же вам не стыдно! Вы же у него ели в гостях, а теперь не хотите дать ему Тору! И ангелы тут же притихли и прекратили возражать. В чем же здесь дело? Как же могли ангелы, не хотевшие отдавать самую драгоценную вещь - Святую Тору, вдруг согласиться, сказав, что если они ели у него в гостях, то пусть он берет. Дело в том, что когда ангелы видят, что это - тот самый человек, который способен материальное превращать в духовное, то они говорят, что Тора - для него, потому что Тора предназначена специально для того, чтобы материальное превращать в духовное. Ангелы этого делать не могут, потому что они уже духовные.

Мы уже говорили о том, что между тремя вещами: Моше, ман и шаббат, - существует некое, очень глубокое соответствие. Соответствие это состоит, во-первых, в том, что ни одна из них не определяется никаким положительным именем, и этим может считаться похожей на Творца. "Моше" - от образа "вытаскивать из воды", а вода здесь олицетворяет материю, а Моше - тот, кто "вытаскивает" из "материального". Шаббат - это отрицание, когда не делается " [image: image208.png]
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" (определенные работы). И ман - это вопрос: "что это?" Ему нельзя дать имя. Почему эти три вещи похожи друг на друга? - Потому что они "пришельцы" из высшего мира - сюда. Моше при рождении сказано, что она посмотрела на него и увидела, что он - "хорош". Про шаббат сказано:
"... [image: image213.png]
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" - "шаббат хорош". И ман отличался от любой другой пищи тем, что он не вызывал в человеке никаких вожделений, кроме стремления выполнять желания Всевышнего. Эти вещи соответствуют друг другу в том, что говорит кабала:                                      "[image: image231.png]
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" - есть: "мир, время и человек" (три этажа). И в каждом из них - есть соответствующие этажи. И вершинами каждого из них являются: в " [image: image241.png]
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"- это ман, во времени - это шаббат, и в человеке - это Моше.

Эти три вещи друг с другом связаны, эквивалентны друг другу. Евреи, на каком бы высоком уровне они уже не находились, а они (в нашем разделе) уже приближаются к Синаю, поскольку пошла уже вторая половина месяца, сами по себе еще вовсе не дошли до того уровня, чтобы питаться маном. Они - люди, а это пища ангелов. Моше, конечно, нормально может питаться этим маном, и у него - нет проблем. А евреи могут получать из мана все, что нужно для того, чтобы он усваивался полноценно, только, держась за связь с Моше и с шаббатом. Без этой связи они не достигают уровня "едоков мана". Поэтому Моше, который не сообщил им сразу про шаббат, сделал страшное дело: он их оторвал от этой связи. Почему же Моше так сделал? Он-то знает, что ман - полноценная пища, и он его ест, и он не считает себя лучше других. То есть, снова получается, что корень всех промашек Моше - в его сверхъестественной скромности. Он на самом деле думал, что все такие. И поэтому Моше сделал, действительно, вредную для евреев вещь: он им недодал связи с шаббатом. Он не стал им заранее объяснять. Он считал, что достаточно того, что они знают все, что надо на сегодня. А перед шаббатом можно будет им все рассказать про шаббат, а до этого - они еще и "увидят". Однако, имеется мицва, которую, как мицву, они может быть еще не получили, но которая важна сама по себе, которая говорит: "Помни день субботний". Что это значит? Это значит, что помнить его надо не только тогда, когда он уже пришел, но каждый день недели следует помнить день субботний! И из-за того, что они все дни недели не помнили, и не знали ничего про шаббат, означало, что Моше им "недодал", и в результате ман не усвоился ими, как надо, и в результате - некоторые вышли в шаббат (собирать ман). Если бы он им сказал заранее, и они бы всю неделю готовились, то может быть никто бы и не вышел, как и произошло в следующий шаббат.

Таким образом, получается опять, что Моше неправильно поступает, как мы видели уже в двух - трех таких случаях, из-за своей скромности. В истории со скалой те объяснения, которые связывают поступок Моше с его скромностью, далеко не являются общепринятыми. Рамбам, как известно, по-простому объясняет, что Моше виноват в этом случае со скалой тем, что он рассердился на евреев. Это не мешает свести это еще на один уровень глубже.

Лекция 17. Недельный раздел Бешалах. (17:1-17:7) 

Жалобы на отсутствие воды. (17:1-17:3)
Почему Моше сердится на народ. (17:4)
Почему Бог посылает Моше в Хорев высекать воду из скалы. (17:5-17:6)
Что было неправильного в сомнении евреев. (17:7)
Соотношение определенного заранее и неопределенного в судьбе человека
Жалобы на отсутствие воды. (17:1-17:3)

В начале главы 17 описываются события, которые произошли в Рефидим, где расположилась станом община сынов Израиля. Что там происходит? Первый стих кончается утверждением: "вэйн майм лиштот hаам" - "не было воды для питья народу". И дальше говорится: "И ссорился народ с Моше и сказали: "дайте нам воды и мы будем пить. Моше на это отвечает: "Что вы будете ссориться со мной и что вы будете испытывать hа-шема?". В третьем стихе говорится: "И возжаждал там народ воды и стал жаловаться народ на Моше и сказали: "зачем ты вывел нас из Египта и т.д." Раши не останавливается на этом, но удивляет то, что 2-ой и 3-ий стих повторяют, казалось бы, одно и то же. Во втором стихе говорится, что народ стал ссориться с Моше и сказали: "дайте нам воды", а в третьем говорится, что вот, народ захотел пить и стал жаловаться на Моше, а в конце 1-го стиха уже сказано, что нет воды. Какая-то странная последовательность стихов. В таком месте, где имеются неясности такого рода, реконструкция бывает разная у разных комментаторов. То, что сказано: "эйн майм лиштот hаам" (а не "лештийа") имеется в виду, что нет постоянного источника. Они уже приходили в одно место, где было 12 источников воды (после истории в Маре, где вода была горькая), и они приходят теперь в место, где источников воды не видно. Что же им здесь пить? По большинству мнений у них с собой в сосудах еще было достаточно воды, и они еще не так уж хотели пить, но они начинают ссориться с Моше, заботясь о завтрашнем дне. Что будет с ними в пустыне, когда они останутся без воды?
Модель объяснения странностей этого отрывка исходит из того, что сначала они ссорятся с Моше и вовсе не говорится, что они хотели пить. Они увидели, что нет постоянного источника питьевой воды, они ссорятся с Моше и говорят: "давайте нам воду!" А Моше им и отвечает: "Ну чего вам ссорится со мной". Если бы народ пришел к нему и сказал, что мы погибаем от жажды, или просто, что нам очень хочется пить, то тогда это был бы довольно странный вариант ответа Моше. Как можно было бы людям, которые очень хотят пить, отвечать вроде как: "Да бросьте вы ссориться, не занимайтесь дурью". Это же жизненная потребность. Питье - важнее, чем хлеб, в пустыне и нельзя даже несколько часов провести в сильной жажде. Поэтому очевидно, что такой ответ Моше может быть понятен только в случае, если ситуация именно такая, когда еще никто пить не хочет и они начинают ругаться с Моше по поводу того, что он их привел в неподходящее место. И Моше упрекает их в двух вещах. Он говорит: "Что вы будете ссориться со мной?" и "Что вы будете испытывать Всевышнего?" В чем это испытание - это вопрос очень важный, который мы обсудим позднее. Возвращаясь к последовательности стихов, можно увидеть, что после этого Тора говорит, что народ таки стал мучиться от жажды. В какой-то степени это - "мера за меру". Народу как бы говорится: "если вы так сильно переживали, то, пожалуйста, - вы получили то, за что боролись. Вы в очередной раз волновались, что Хозяин не позаботился, не обеспечил вас заранее запасом воды, и вы будете страдать от жажды, ну вот, теперь и получите, если вы так волновались!"

Ответ на вопрос: Такого буквально правила, что если волнуешься заранее, то наказываешься "мера за меру", в Торе мы не видим. Есть мидраш, который рассказывает про одного человека, который все волновался, что он в глубокой старости будет очень бедным, но его проблемы в результате счастливо разрешились, так как он не дожил до глубокой старости.

Почему Моше сердится на народ. (17:4)

В 4-ом стихе говорится: "И возопил Моше ко Всевышнему, сказать Ему: "Что я сделаю этому народу? Еще немного, и они побьют меня камнями". Что обозначает эта фраза? Разные комментаторы объясняют ее совершенно по-разному. Одни говорят, что Моше в своей постоянной функции защитника и представителя интересов народа, обращаясь к hа-шему, просит его: "этот бедный народ мучается от жажды, и быстрее помогай ему, потому что они, бедняги, в таком критическом состоянии, что они скоро будут способны бросать камни". Однако, мнение большинства комментаторов, которое представляется более обоснованным, состоит в том, что Моше здесь осуждает народ. Откуда это видно? Это видно из того, что он говорит: "Что я сделаю этому народу?" Это обозначает некоторое его отдаление, отчуждение. Здесь он как бы признает, что этот народ ему чужой и плохо понятный в отличие от истории с золотым тельцом, когда евреи сделали большую пакость, а Моше все-таки, обращаясь ко Всевышнему и ходатайствуя за народ, говорит - Твой народ. Он подчеркивает связь и говорит, что несмотря на то, что они сделали очень плохое дело, это все-таки Твой народ! Здесь же, если принять этот основной комментарий, Моше говорит: "Ну что я могу поделать с этим народом! Еще немножко и они меня камнями забросают". То есть по этой версии, Моше выступает скорее в роли обвинителя, во всяком случае, он осуждает этот народ.

Мы говорим, что люди стали ругаться с Моше, беспокоясь о завтрашнем дне. Хорошо известно, что нормально человек должен беспокоиться о завтрашнем дне. Правда, этого беспокойства должно быть "в меру", но мы знаем, что эта мера - просто жизненная мудрость. Человек должен беспокоиться о завтрашнем дне, но только в той степени, в какой это в слабых человеческих силах. Большую же часть своих трудов и забот он должен уделять не беспокойству о завтрашнем дне, а тому, чтобы делать что-то позитивное: должен заниматься Торой, растить детей и т.д. и при этом не сидеть и не думать, что же он будет есть завтра? По-видимому, "пустынная академия" как раз и должна была научить людей этой мере, потому что люди на примере мана уже получили урок, когда они пытались припасти ман назавтра и он - портился. Поэтому, относительно хлеба люди уже научились не думать про завтра, потому что в данных условиях это - не в их силах: будет завтра и будет пища. Этот урок они усвоили. То, что человеку хочется что-то припрятать на черный день, особенно человеку, пережившему тяжелое голодное время (как в рассказе Джека Лондона, когда подобранный почти умирающим с голода, человек долгое время прятал сухари), - это нормальное желание, но его надо уметь ограничивать. Поэтому, когда люди приходят в такое место в пустыне, где не видно источника воды, то это на самом деле страшно, даже если пока еще они не испытывают жажды. Возможно, что та жажда, которая у них возникает немедленно после ссоры, она может быть в значительной степени психологической: столько ругались, что не хватает воды, то ее и вправду становится мало. Моше гораздо больше осуждает народ за эту избыточную рачительность и за неуместную заботу о завтрашнем дне, чем за прямую гадость, которая была сделана в случае с тельцом. С тельцом, действительно, они сделали очень плохое дело - они поддались нехорошим настроениям, побуждениям. В человеке сидит злое начало, и они так или иначе были сбиты с толку в этом направлении, поддались плохому желанию. В то время как здесь, в истории с водой, своей заботой о завтрашнем дне, они, в конце концов, проявляют недоверие к Хозяину, который уже неоднократно доказывал, что на него можно положиться. Это свойство выходит уже из круга чисто житейских проблем. Когда человек ни в чем не способен положиться на то, что уже доказало свою надежность, то такой человек в конечном счете не существует, как человеческая личность. Потому что точно так же, как следует проверять и испытывать и сомневаться, так же необходимо, чтобы где-то была точка, в которой нет сомнений. Если же такой точки совсем не существует, то человек становится каким-то странным существом, как пушинка, которая носится безо всякого якоря.

Ответ на вопрос: Это совершенно правильное утверждение, на котором настаивают и наши мудрецы: "если я не за себя, то кто же за меня". Безусловно, если человек о себе не заботится, то и Всевышний о нем не захочет заботиться. И правильно, что полагаться на чудо нельзя. В этом-то вся нетривиальность и сложность науки "жить по-человечески". С одной стороны, не следует полагаться на то, что свалится что-то в готовом виде, а с другой стороны, если человек сомневается вообще во всем, то это значит, что у него нет никакого надежного основания. Инстинктивно (или разумно) человек, независимо от его желания, исходит из того, что завтра встанет солнце, хотя он сам этого не доказал. Сколько бы ни приводили астрономических и прочих свидетельств, все равно не существует исчерпывающего доказательства того, что солнце завтра, действительно, встанет. Это всего лишь простая индукция: из того, что было до сих пор, предполагается то, что будет завтра. Но если это считать надежным основанием, то оно очень хрупкое. Человек нуждается в каком-то более прочном критерии. Он нуждается в ком-то, на кого можно действительно полагаться. При этом, полагаться на человека - это явный абсурд, потому что какой бы ни был надежный и благородный человек, но он сегодня - здесь, а завтра его уже нет. Полагаться на законы природы - это некоторый материалистический способ. Опыт отдельного человека и человечества показывает, что какие-то вещи склонны повторяться. Но в природе бывают и нарушения и катаклизмы, стихийные явления и поэтому на это тоже нельзя полагаться. Человек не может жить без точки опоры. Возникает вроде бы очень острый драматизм: человек не может жить, не имея надежной опоры, в которой он не сомневается, но вопрос в том, какие основания есть у человека, чтобы не сомневаться? Если он не сомневается эмпирически, - то это слабо, если же он не сомневается, не раздумывая, то это - глупо. Поэтому-то такой нетривиальный опыт пришлось пережить целому поколению вышедших из Египта для того, чтобы всем своим существом воспринять тот факт, что есть Творец, на которого можно полагаться. А раз можно - значит это обязанность. Это доказательство надежности Хозяина является ненаучным и выходит за рамки эмпирического, потому что этот опыт охватывает больше, чем все сферы, доступные человеку. Чисто рационально нельзя доказать, что из всей этой серии испытаний следовало, что на Него надо было полагаться.

Ответ на вопрос: Такое утверждение, что Авраам, например, безусловно, полагаясь на hа-шема, все-таки и сам "делал" что-то, купил за деньги Пещеру Махпела, например, - совершенно справедливо. Представим себе такую ситуацию, что евреи пришли бы к Моше и сказали бы: "Моше Рабейну, мы, конечно, знаем, что Хозяин о нас побеспокоится, но мы не знаем, где та мера собственного участия, которое от нас ожидается. Может быть, нам стоит послать делегацию к окрестным народам и закупить несколько цистерн воды на всякий случай?" Моше бы на это ответил, что пока не суетитесь, а я запрошу Господа, что нам делать. И тогда - было бы все нормально. Упрек евреям здесь состоит не в том, что они хотели поучаствовать в обеспечении своего завтра. Это желание само по себе - всегда похвально до тех пор, пока оно не приходит в противоречие с таким представлением, что если человек очень сильно будет помогать Творцу в собственном прокорме, то он не поможет ему в том, чтобы сделать из него человека, заботиться и о духовной стороне жизни. Действительно, если человек будет все надежнее обеспечивать физическую сторону своего существования, то у него не останется никаких сил и времени на то, чтобы обеспечить духовную сторону. Однако, это не самое главное, а главное то, что евреи ударились в панику. Такое паническое состояние обозначало не то, что у них есть чувство ответственности, и что они считали, что обязаны как-то сами позаботиться о себе. Если бы это было так, то это было бы похвально, но состояние паники обозначает то, что они на самом деле не доверяют Творцу. Одно дело, когда человек говорит, например, родителям, что он уже достаточно подрос для того, чтобы заработать и тоже участвовать в семейных заботах и что-нибудь сделать, и совсем другое дело, если человек говорит родителям, что он пойдет на заработки, потому что он знает, что они его оставят без хлеба. Поступки вроде могут быть одними и теми же, но это - совсем разный подход. Из окончания этой истории мы увидим довольно отчетливо, что дело обстоит именно так: евреи не полагались на то, что Всевышний знает их нужду и позаботится об этом. Поэтому-то Моше и отчуждается от них, (ясно, что это он сделал не потому, что они ругались - евреи всегда ругаются, как мы знаем).

Ответ на вопрос: Совершенно верно, что евреи не могли искать другое место, место им было задано жестко, так как в пустыне они следовали за Господом, ведшим их в столпе облачном днем и в столпе огненном ночью. И тут просто неудачно сравнение с Авраамом, который был свободен в своем выборе, хотя и нельзя сказать с уверенностью, насколько менее жестко место было задано Аврааму. Например, Рамбан категорически осуждает Авраама за то, что тот ушел из Ханаанской земли из-за голода. Большинство комментаторов, правда, так не считают, и полагают, что такой сильный голод был послан на ханаанскую землю специально, чтобы вынудить Авраама временно спуститься в Египет. Но Рамбан говорит: "Что значит сильный голод? Ведь ему было приказано идти в эту Землю, следовательно, надо было поголодать, но не уходить". С Авраамом дело обстояло по-другому по самому характеру проблемы. Аврааму была обещана эта Земля. Когда она будет ему дана, - было неизвестно. Что ему было нужно? Ему нужно было похоронить Сару. Что же ему было делать - сидеть и ждать, пока ему будет дана эта земля (не известно, сколько это может быть лет)? Теперь же на нем лежит определенная обязанность, и он поднимается и выполняет ее. Если бы евреи спокойно сказали: "Моше, мы хотим пить, воды не видно и - одно из двух: или ты иди и молись или мы начинаем копать в надежде найти здесь воду". И тогда (беколь hа кавод) - ничего другого и нельзя придумать. Иными словами, если бы они при возникновении проблемы стали бы искать путей ее решения, - то это именно то, как человек должен действовать. Но тот, кто начинает выражать претензии, ссориться, то это - усиленный вариант известной истории с тем хасидом, который очень громко молился. Есть инструкция, что человек должен молиться тихо и не должен декламировать вслух. Окружающие хасиды спросили этого, молящегося громко, почему он так кричит? Если hа-шем сердится, то попробуй попросить Его по-хорошему - вдруг Он так сделает. Зачем сразу ссориться?
Почему Бог посылает Моше в Хорев высекать воду из скалы. (17:5-17:6)

В 5-ом стихе сказано: "И сказал Всевышний Моше: "Пройди перед народом и возьми с собой из старейшин Исраэля и твой посох, которым ты ударял по Нилу, возьми в руку, и пойди". Куда пойди? - "Вот Я стою перед тобой там, на скале в Хореве; и ты ударишь по камню (по скале) и из него выйдет вода, и будет пить народ..." Где находится эта скала? Хорев - это Синай, и это другое название того места, где евреи будут получать Тору. Однако народ в этот момент находится вовсе не там, народ находится в Рефидим, и они придут в Синай только в Рош-ходеш Сиван, в начале третьего месяца. Как же это все понимать? Что происходит? Люди находятся в некотором месте и у них проблема - они хотят воды и они сомневаются в том, сможет ли Моше явить такое чудо, чтобы в безводном месте добыть воду. Что же вроде бы надо было сделать? По-видимому, надо было у всех на глазах продемонстрировать этот "эффектный номер": взять посох, ударить по ближайшей скале и - было бы чудо, полилась бы вода. Вместо этого, Моше было сказано пройти перед народом, собрать делегацию старейшин и пойти в Хорев. Далее предполагается, что там, перед представителями народа, Моше проделает этот "номер", потечет вода, и старейшины потом засвидетельствуют не то, что там нашли источник (как Раши объясняет), а то, что на самом деле вода полилась из скалы. При этом народ остается без воды и без этого убедительного зрелища. Зачем же это было нужно? Разве Всевышнему не все равно, из какой скалы добывать воду? Ясно, что Всевышний может сделать так, что вода может потечь с Неба, не хуже, чем хлеб.

Ответ на вопрос: Когда говорится: "вешата hаам", то это не обозначает констатацию факта, что народ пил, это обозначает, что народ будет пить - это продолжение прямой речи Всевышнего. У Онкелоса более точно переведено: "вейштей hаам". Важно отличать, что простое прошедшее время с "вавом" - обозначает то, что будет (вав переворачивает).

Первый вопрос к этому стиху: зачем сказано, чтобы Моше прошел перед народом? Что это значит? hа-шем сказал Моше: "авор лифней hаам" - "пройди перед народом". Раши по этому поводу кратко пересказывает мидраш, который говорит, что hа-шем осудил Моше за то, что он обвиняет народ. Всевышний регулярно и последовательно со всеми нашими руководителями, не говоря уже о других людях, необычайно строг, когда они начинают предъявлять обвинения еврейскому народу. Когда Он Сам на них сердится, то Он ждет, что руководители будут за них заступаться, но когда руководители начинают сердиться, то Он тогда заступается за еврейский народ. И поэтому здесь Он как бы говорит: "Моше, ты Меня уверяешь, что они тебя сейчас побьют камнями, так иди и пройди перед ними и посмотри - хоть кто-нибудь из них поднимет руку против тебя? Зачем же ты говоришь напраслину на этот народ?" Это не единственный мидраш и не единственное объяснение. Многие приводят такое объяснение, что hа-шем просто сказал: "Моше, пройди перед народом, потому что недостаточно того, что ты с делегацией старейшин пойдешь куда-то добывать воду. Когда люди в пустыне хотят пить, то это - серьезно, и ты пройди перед ними, чтобы они видели, что ты идешь и вернешься с водой. Это сознание поможет людям пережить то время, которое пройдет пока вода прибудет к ним". Здесь наблюдается очень характерный момент, что Всевышний необычайно внимателен и заботлив к нуждам еврейского народа. Ему жалко даже на время оставлять их в мучительном ожидании и в незнании того, что же будет с водой. Он их наказал жаждой за то, что они зря боялись этой жажды. Однако это наказание, как с маленьким ребенком - его нельзя затягивать, потому что есть маленькие дети, которые могут не выдержать такой сильной жажды. Поэтому нужно было, чтобы Моше прошел перед народом и дал им всем уверенность в том, что вода скоро будет.

В каком виде будет эта вода? - это вопрос. Основное мнение, во всяком случае, судя по тому, что говорит Рамбан, состоит в том, что когда Моше ударил по этой скале, то оттуда потекли реки родниковой воды, и прибыли они в Рафидим, и пили и люди и скот прямо там, на месте. По другим мидрашам есть версия, что посылали детей таскать воду в сосудах (но воды надо было много). По большинству мнений, оттуда вытекли реки, потоки воды, которые прибыли в Рафидим, и та самая скала, на которой Всевышний показался Моше, - это и был колодец Мирьям, который потом все 40 лет путешествовал с евреями по пустыне. Это - единственный в истории "походный колодец", который маршировал вместе с евреями, и как говорит Талмуд, он был единственной в своем роде передвижной миквой. Дело в том, что миква по определению должна быть неотделима от земли. Этот же колодец маршировал и, тем не менее, был кошерной миквой.

Ответ на вопрос: По-видимому, действительно, этот колодец двигался вместе со скалой, так как иначе трудно себе представить, в каком еще виде мог маршировать колодец? Марширующий сам по себе колодец представить себе не легче, чем "улыбку без кота". Конечно, марширующую скалу тоже трудно себе представить, но эта трудность совсем другой категории - ну, можно, допустим, представить, что как-то она двигается (хотя и без ног и без колес), и ее хотя бы можно "потрогать".

Возвращаемся к вопросу о том, для чего Всевышнему надо было устраивать такой странный и мало убедительный "спектакль"? Можно представить себе такую "модельную" ситуацию: сидит полный зрительный зал, и некоторых, более достойных зрителей, отзывают за кулисы, там им показывают представление, и они потом его пересказывают публике и говорят, что это - действительно, удивительный спектакль. Спрашивается, стоило ли покупать билеты ради этого? Довольно существенный ответ здесь состоит в том, что евреев приучают к мысли о том, что Всевышний, конечно, может дать воду. Им уже это знакомо после того, как он дал им хлеб с Неба, и по сравнению с хлебом уже не может показаться удивительным, что из скалы Он им может выдать воду. Однако, это - не простая скала, а это - скала та самая, которая служит источником чего-то еще. Это то самое место Хорейв или Синай, с которого евреи получат Тору. Упреждающая "педагогика", которая готовит их к приходу в это место, это то, что вода, влага, исходит оттуда же, откуда выходит Тора. Поэтому, пророк говорит, что позже у людей будет жажда не по воде, а по словам Торы. И хотя и то и другое - это жажда, и кроме того, и то и другое - жизненно важно, но одну жажду, физическую, человек чувствует довольно быстро и не может прожить и минуты без питья, другую жажду он чувствует в редкие счастливые моменты, и ему часто кажется, что он может обойтись и без ее "утоления". Однако, это - определенный самообман, потому что так же, как человеку необходима вода для жизни в этом мире, так ему совершенно необходима и Тора, для того, чтобы дать жизнь своей душе и не засушить ее. Поэтому, единственным разумным объяснением того, что это произошло не здесь (в Рафидим), а "делегация" была отправлена в другое место, может служить то, что то место чем-то выделено, и что есть какой-то дополнительный смысл в том, почему воду стоит получать оттуда. Эта скала заслужила такую непростую честь, что на ней стоял Всевышний и ожидал Моше, потому что это - не просто случайный камень, из которого начинает течь вода, а это - тот самый колодец Мириам, который является вечным источником живой воды.

Что было неправильного в сомнении евреев. (17:7)

После того, как вода вышла и пил народ, Моше "назвал имя этому месту Масса и Мерива..." Что значит слово "масса"? "масса" - это испытание, а "мерива" - это ссора. Тора объясняет - почему: "потому что там ссорились сыновья Исраэля и испытывали Всевышнего тем, что они говорили: "hайеш hа-шем бекирбэну им-айн?" - "есть ли Всевышний в нашей среде или нет?" Это - радикальный вопрос, который являлся подтекстом для всей этой истории. Сама же эта маленькая сцена - история с водой в Рефидим, является важной для всей еврейской истории. Когда Моше в книге Дварим повторяет какие-то основные этапы, то он говорит: "Не испытывайте Всевышнего". В теhиллим, которые читаются в эрев шабат, прямо говорится: "испытывали Всевышнего в пустыне (именно в этом эпизоде)". Рамбан, обсуждая приведенное место Дварим, говорит: "Что значит: "не испытывайте?" Это значит - не делайте так, как вы делали в этом месте у Мерива. Вы там, в этом месте, говорили - "есть ли Всевышний среди нас или нет?" Это - то испытание, которое запрещено делать. Почему же оно запрещено, получается, что нельзя сомневаться? Как уже говорилось вначале, сомневаться человеку можно и даже иногда - нужно и много, но человек, который извлек некоторый твердый урок, а назавтра забыл его полностью, и опять с самого начала начинает сомневаться в том, в чем уже нет никаких сомнений, такой человек поступает очень плохо.

Ответ на вопрос: Можно ли считать, что их сомнения относились не к существованию Всевышнего, а к тому, что они сами не заслужили Его милости и получают за это наказание? Это предположение - интересно, но непонятно, как это сопоставить с тем, что они находятся под постоянным Божественным Управлением? Конечно, для того, чтобы сомневаться в том, есть ли у них заслуга, они имеют оснований больше, чем достаточно. В этом должен сомневаться каждый, даже если он величайший цадик. Мы знаем, что Яаков, которому только что было обещано, что Всевышний будет хранить его пока он не вернется в родные места, тем не менее, очень испугался, когда он услышал о предстоящей встрече с Эсавом. Можно ли его испуг трактовать как то, что он не полагался на обещание Всевышнего? Тогда почему мы не критикуем Яакова так, как евреев за историю в Мерива? Наши мудрецы объясняют, что Яаков боялся, что грех мог быть причиной того, что обещание потеряло свою силу. Ясно, что Всевышний обещал привести его в Землю, предполагая, что он не сделает ничего плохого, в противном случае ему следует пенять только на себя. Откуда же знать, что такое это "плохое", что человек делает. Например, он всего-навсего позаботился о том, что воды мало, а ему это поставили в строку. Кто же может быть уверен в себе и в том, что он не сделал ничего плохого? И даже мудрецы говорят: "Не будь уверен в себе до дня твоей смерти".

В чем же разница между тем, что сомневался Яаков, и тем, что сомневаются евреи в эпизоде с водой? Это вопрос довольно тонкий. Наиболее отчетливый ответ на него дает Рамбам в "Законах тшувы", где он обсуждает проблему, интригующую каждого человека: вопрос о том, как можно совместить то, что Всевышний заранее знает все будущее (так же как прошлое), а с другой стороны - человек обладает свободой выбора. Основная линия рассуждений сводится к тому, что Его предварительное Знание не навязывается человеку и, тем самым, не сковывает свободу выбора человека. То, что Всевышний знает заранее, - это находится в Божественном Разуме, который человеку совершенно недоступен, и открывает только то, что пожелает, поэтому то, что находится в Божественном Разуме, никак не может быть предметом заботы человека. Человек может сколько угодно волноваться о том, что кто-то все знает, а он, чудак, мучается и принимает решения, которые уже известны. "Успокоением" тут может служить то, что Тот, Кто знает - абсолютно недоступен этому миру, так как Божественный Разум превосходит этот мир абсолютно, и если Он не открыт этому миру, то здесь нет никакой реальной проблемы. Абсолютно неразрешимая философская проблема состоит в том, как Всевышний, выходя за рамки этого мира, может хоть в какой-то степени ему открываться? Рамбам делает следующий шаг. Он говорит, что мы можем принять такой факт: если то, что находится в Божественном разуме, никак не открыто миру, то это можно совместить с тем, что у человека по-прежнему есть свобода выбора, несмотря на то, что Творец все знает заранее.

Что же можно сказать про те случаи, когда Он открыл человеку будущее и теперь это находится уже в человеческом разуме? Здесь может быть одно из двух. Либо можно сказать, что Всевышний открыл будущее человеку, как вероятность, и тогда - это занижение утверждения, что Всевышний знает будущее не приблизительно, не как возможность, а - абсолютно точно. Если же то, что Он сказал человеку про будущее, это, действительно, не вероятность, а то что Он сказал, именно так и будет, и это является прямым приказом, то тогда не может быть у человека никаких сомнений и колебаний, но какая же в этом случае может быть свобода выбора? Если Он сказал, что будет хранить человека, например, то значит - так и будет, и человек вроде бы может жить совершенно спокойно. Здесь наши мудрецы сообщают нам закон, который логически совершенно невозможно угадать. Этот закон состоит в том, что если Всевышний открывает что-то из будущего один на один пророку, и не велит передать это кому-то еще, то это обещание находится в зависимости от того, как человек себя ведет. Поэтому, праведный человек всегда должен (а не только может) волноваться о том, как бы его плохое поведение не послужило причиной отмены этого обещания. Так, например, разговор с Авраамом, после его победы над 4-мя царями, когда он освободил Лота, Всевышний начинает со слов: "Не бойся, Авраам". Вроде бы, чего бояться Аврааму? Оказывается, бояться следует того, что после того, как ему дарована эта чудесная победа, то на это, возможно, ушел весь потенциал его заслуг, и теперь он остался голый и беззащитный и то, что ему обещано покровительство и пр., уже могло потерять силу. Поэтому ему и дается новое подтверждение: "Не бойся, Авраам". Яакову тоже было что-то обещано один на один, и он боится, что грех вдруг может это изменить. Однако если Всевышний пообещал нечто через пророка другим людям, а особенно - всему народу в целом, то тогда, как говорят мудрецы, в случае, если это хорошее обещание, то оно уже не зависит ни от чего и будет исполнено во что бы то ни стало. Если даже народ ведет себя недостойно, тем не менее, оно все равно будет исполнено. Поэтому, когда Всевышний обещает, что он выведет народ из Египта, и приведет в Землю и т.д., то в этом нет никакого реального основания сомневаться. Здесь, конечно, появляется серьезная трудность: ведь он обещает одному поколению, а в Землю входит другое! Эта проблема требует отдельного размышления.

Ответ на вопрос: Конечно, эти "волнения", о которых шла речь, важны только для людей, а не для Бога. Но человек не мог бы выстоять, если бы все мерилось по Божественным рамкам. Что такое отдельный человек, отдельное поколение, отдельный народ по рамкам Всевышнего? Он должен снизойти к человеку и мерить свои обещания, ориентируясь на человеческое восприятие.

Заканчивая обсуждение этой темы, мы видим, что испытанием Всевышнего со стороны народа было то, что они не верили в то, что Он, действительно, постоянно присутствует среди них. Не может быть и речи о том, что евреи сомневались в том, может ли Он добыть воду из скалы. Конечно, они не могли в этом сомневаться, однако, и такое простое толкование, что евреи подумали, что Он не находится среди них, - тоже не так просто.

Соотношение определенного заранее и неопределенного в судьбе человека

Ответ на вопрос: Если еврей чувствует, что он волнуется из-за воды, то он должен обратиться к Творцу с молитвой. Он просит в этой молитве, чтобы Всевышний понял его, понял, что он живет в неуверенности, что он - слабый человек, и умоляет облегчить его (их) жизнь и обеспечить водой. Тогда - не обязательно знать, что Он находится в нашей среде, а важно знать, что Он слушает молитву каждой твари, всего сотворенного. Вместо этого, евреи начинают ссориться и не молятся. Относительно мана, они знают, что тут молись - не молись - это совершенно не поможет, потому что ман приходит из слишком высоких уровней Мироздания, на которые молитва не способна повлиять. Эти слова не должны казаться кощунственными, так как, безусловно, существуют такие вещи, на которые не может повлиять молитва.

В Талмуде в нескольких местах обсуждается довольно популярный вопрос, как влияет расположение светил на судьбу человека и т.д. Сейчас это тоже довольно распространено, но еврею не следует этого делать, потому, что еврею не полезно думать, что гороскоп, действительно, определяет его судьбу. В Талмуде делается утверждение: "эйн мазаль леисраэль". Для еврея нет предопределения светил. Приводятся всякие замечательные истории, которые составляют некий жанр в Талмуде, про то, например, как один из еврейских мудрецов сидит утром с каким-нибудь знаменитым астрологом того времени и этот "специалист" ему небрежно говорит: "вот видишь - пошел человек, так он вечером не вернется домой". Конечно, этот человек домой возвращается и астролог, подзывая его, спрашивает, что он сегодня делал? Тот рассказывает, как он пошел на работу, во время перерыва была его очередь собирать завтраки и разделить их между всеми, и как он сделал вид, что один человек, не имевший завтрака, якобы его тоже дал. Тогда астролог говорит, что раз он такое сделал, так позаботился о человеческом достоинстве, то поэтому-то ему и был отменен смертный приговор. В другом варианте, этот человек мог сказать, что он помолился Минху в обеденный перерыв, и тогда астролог говорил: "ну, раз ты - еврей, то все понятно, так как на тебя гороскоп не действует". Словом, простое утверждение: "эйн мазаль леисраэль". В другом месте Талмуда содержится не менее ясное утверждение: "йешь мазаль леисраэль". И все это, конечно, верно, только трудность состоит в том, как это понять? Если исходить из того, что эти тексты многократно переписывались и сверялись, то наличие утверждения, довольно категорического, в одном месте и его отсутствие - в другом наводит на мысль, что такое расхождение никак не просто ошибка, а очень глубокая философия, довольно сложная для понимания.

Кратко же можно сказать следующее. Основная идея состоит в том, что есть такие вещи, которые предопределены, и человек приходит в этот мир, когда очень многие важные параметры его жизни уже записаны в его "мазаль", и с ними ничего невозможно сделать, так как они являются, так сказать, целью, заданием человека в этом мире. С другой стороны, есть множество таких факторов, которые на момент прихода человека в этот мир определены не жестко, а посылаются человеку в зависимости от того, как он себя ведет. Весь набор факторов второй группы подвержен, в частности, действию молитвы и тшувы и хороших поступков (так же как и плохих поступков). То есть, то, что является инструментом, то можно изменять человеческим поведением, молитвой и об этом имеет смысл просить. То, что составляет суть человеческой задачи в этом мире, это - прописано заранее, и невозможно изменить никаким образом, потому что это приходит со слишком высокого уровня, и туда никакие петиции не достигают. Поэтому, даже молитва, которая поднимается высоко, и ею можно многого добиться, тем не менее, способна изменить не все. В частности, вымолить ман - невозможно. Именно в этом подходе и хотели евреи проверить: "находится ли Всевышний среди нас?" То есть - они как бы говорят: "знает ли Он Сам о такой мелкой по Его масштабам нужде, как то, что у нас напряженное положение с водой? Мы не будем Его просить. Мы не знаем, что за воду Он нам даст - такого же характера, как ман, о котором бесполезно молиться, или это будет какая-нибудь более простая вода. Мы просто хотим проверить, что за воду Он нам пошлет". То есть они, в общем-то, знали (не сомневались), что Он даст им воду. Ясно, что никакой руководитель не выведет "показательную бригаду", чтобы уморить ее жаждой. Это как раз тот аргумент, к которому часто прибегает Моше. Каждый раз, когда Всевышний очень гневается на евреев и говорит, что уничтожит их и произведет от Моисея новый народ, Моше говорит, что египтяне услышат об этом и скажут, что Ты вывел их на погибель, потому что не было у Бога сил ввести их в эту Землю.

Последняя фраза о том, что евреи сомневаются, "есть ли Всевышний среди нас?" непосредственно связана с продолжением, с последующим стихом: "И пришел Амалек..."

Лекция 18. Недельный раздел Бешалах. (17:8-17:13) 

Начало войны с Амалеком. Почему "завтра"? (17:8-17:9)
Зачем Моше поднимается на гору. (17:9-17:13)
Вопрос о смысле Мироздания для человека
Начало войны с Амалеком. Почему "завтра"? (17:8-17:9)

Раши в своих комментариях к последней главе "Бешалах" подчеркивает, что сразу вслед за историей с водой в Рефидим, когда евреи ссорились с Моше и говорили: "Есть ли среди нас Всевышний?", тут же следует: "И пришел Амалек". Раши объясняет соседство этих фраз так, что всякий раз, когда евреи выражают неуверенность в том, есть ли среди нас Всевышний, тогда немедленно после этого и приходит Амалек, в этом и есть его сущность. Уже говорилось о комментарии Раши, где он пересказывает мидраш про ребенка, которого отец несет на плечах.

В рассказе о том, что велел Моше делать своему подручному - Йеhошуа, есть одно трудное место. Говорится (17:9): "И сказал Моше Йеhошуа: "Выбери нам людей, и выходи, воюй с Амалеком; завтра я встану на вершине холма, и посох Божественный будет у меня в руке" (тот самый знаменитый посох). В Талмуде говорится, что слово "завтра" является одним из тех мест, которому нет точного адреса: относится ли это слово к тому, что идет перед ним, или к тому, что идет после него. То есть: говорит ли Моше: "Иди завтра воевать с Амалеком, а я - встану на холме" (не обязательно завтра), или же он говорит: "Иди воевать с Амалеком сегодня, а я встану на холме завтра"? И приводимый Хатам Софэром анализ показывает, что оба понимания очень трудны. Действительно, если пришел Амалек воевать, как можно сказать, что надо идти воевать с ним завтра? А что же тогда делать - сегодня? Ведь уже сегодня Амалек будет нападать на тех, кто более доступен. Известно, что Амалек "выхватывал" в первую очередь тех, кто не был защищен облаками Славы. То есть, если еврей находился в нормальном еврейском состоянии, то его покрывали облака Славы, и Амалек не мог его оттуда достать. Если же человек был не прикрыт, то Амалек его оттуда выхватывал и истреблял. Конечно, никак не может быть, чтобы Моше, давая инструкцию Йеhошуа, имел в виду, что не стоит жалеть тех, кто плохо себя ведет. Поэтому, не вызывает сомнений, что раз Амалек уже пришел, то воевать надо сегодня. Как же представить себе, что Йеhошуа пойдет воевать сегодня, а Моше - будет стоять на холме завтра?

В любом случае, это слово "завтра", при внимательном чтении, очень трудно прикрепить к конкретной ситуации. Именно чувствуя эту трудность, Талмуд (в трактате Йома) и говорит, что это - одно из тех мест, где не решено, к чему это слово относится: " [image: image245.png]
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". Хатам Софэр (и Талмуд в другом месте) объясняет, что был такой твердый обычай в еврейской армии, что перед битвой было принято поститься: не есть и не пить, для того, чтобы движения не были скованы сытостью (а может быть и для того, чтобы молиться, что предполагает пост). По законам поста, если пост не принят накануне, и человек в этот день уже ел, то пост нельзя начать не с самого рассвета. Текст не сообщает, в какое время пришел Амалек. По-простому, можно было бы подумать, что Амалек пришел к ночи и расположился лагерем, и тогда - вроде бы нет трудности: Амалек пришел "сегодня", и уже - ночь. Но этот вариант никем не принят. Хатам Софэр приводит такое объяснение, что поскольку "сегодня" было уже поздно считать днем поста, то Моше днем поста объявляет "завтра", и то, что он собирается находиться на вершине холма, обозначает, что он будет молиться на виду у всего народа и за весь народ. Иеhошуа же, по мнению Хатама Софэра, начинает воевать немедленно, и начинает поститься немедленно, но это не считается, как день поста.

Важный вопрос состоит в том, что Моше вообще делает на этом холме? Почему он поднимается туда с посохом? Мы видели, что этот посох в Египте фигурировал, как орудие наказания: ударяя им по воде, превращали воду в кровь и т.д.

Ответ на вопрос: В Египте, как нам известно, посох является орудием наказания египтян. Естественно, что орудие наказания кого-то, другому в то же время является помощью. Так, винтовка - является орудием убийства, и хорошо, когда ею убивают "плохого". В Египте посох является орудием наказания египтян. Специально для того, чтобы евреи не думали, что это - такой однонаправленный предмет, как раз в месте Рефидим Моше получает инструкцию ударить этим посохом по скале, и добыть воду. Теперь уже понятно, что посох не только орудие наказания.

Зачем Моше поднимается на гору. (17:9-17:13)

Итак, Моше с посохом удаляется на вершину холма, как бы говоря: "Вы воюйте, а я - тут посижу". Как же можно было бы так поступить: на усталый, ослабший народ, морально тоже расшатанный, нападает очень сильный противник, а руководитель народа, отдав распоряжение воевать, сам - удаляется. Зачем он так поступает? Здесь не ожидается простого ответа, но логически требуется это хоть как-то объяснить. Что Моше хотел показать таким поведением? Вся Тора дана для того, чтобы нас чему-то научить. Даже в том случае, если нет возможности в данный момент изучить все глубокие слои науки, которые в ней заложены, следует, по крайней мере, не ограничиваться тем, что, как говорит один персонаж Зощенко: "Известка свое действие оказывает, и кругом себя оправдывает". То есть, отнесясь к нашему случаю, можно было бы сказать: "Раз Моше так сделал, - значит, это нужно". Однако надо непременно попытаться понять, что Моше этим хотел преподать народу? То, что Моше - руководитель, царь, которому не обязательно воевать? Укрепить свой авторитет? Но его авторитет в народе и так был достаточно высок.

Если глубже вникнуть в вопрос, который задают евреи: "Есть ли в нашей среде Всевышний?", то это кажется очень странным, потому что (как уже говорилось) они были постоянно окружены чудесами со всех сторон, ежедневно. Не логично как-то думать, что они этого "не видели". Что же тогда они хотели выяснить этим вопросом? Они прекрасно понимали, что такие сильные вещи, как ман, они получают исключительно за заслугу Моше. Еврейский народ не находится на таком уровне, чтобы им был выдан ман с таких высоких уровней. Поэтому, они получают его от Хозяина через руководителя - Моше. Человеку, который более-менее чувствует себя взрослым, наверное, трудно смириться с тем, что "начальству - виднее" и что все решает начальство. Он хочет что-то решать сам. Человек чувствует в себе заложенный в нем потенциал свободного выбора, и он хочет, чтобы что-то происходило в результате его непосредственного взаимодействия с Богом.

Ответ на вопрос: Это поколение - поколение Знания ( [image: image255.png]
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). Это - те люди, которые знали проявление Творца в этом мире, как никакое другое поколение ни до, ни после. Как же можно понять, что среди них находились такие, на которых не хватало этого покрывала Облаков Славы? Возможно, что принципиальный ответ на этот мучительный вопрос состоит в том, что в человеке всегда задано состояние неустойчивого равновесия. То есть, ровно столько, сколько человеку дано творческих сил, богатства, ума, таланта, - абсолютно в той же самой мере он наделен собственным злым началом. Иначе это был бы какой-то перекошенный человек. Человек обладает двумя началами, и эти начала, во всяком случае изначально, находятся в состоянии равновесия. Если человек начинает натравливать, как это рекомендуют мудрецы, свое хорошее начало на свое злое начало, то тут начинается главная война, которая длится всю жизнь. По мере того, как хорошему началу удается отобрать какую-то территорию у злого начала, это злое начало наливается новой силой, и начинает с еще большим остервенением сражаться с хорошим началом.

Ответ на вопрос (продолжение). Только разобравшись в природе этой "войны", возможно понять такую парадоксальную картину, которую нам дает Талмуд: придя в будущее, все оборачиваются, и праведники видят свое злое начало в виде огромной горы, и они плачут, а злодеи видят свое злое начало в виде тоненькой ниточки, и - плачут. Что же здесь происходит? Раби Исраэль Салантер объясняет это так. Понятно, почему они плачут: цадик смотрит на эту огромную гору и плачет от радости, и не понимает, как он смог перевалить через такую гору; злодей же смотрит на эту крохотную преграду и думает, как же он мог ее не преодолеть. Это объяснение понятно, и оно дается самим Талмудом, но непонятно, почему у злодея - тоненькая ниточка, а у цадика - огромная гора? Так вот, это - именно потому, что постоянно имеется состояние равновесия, и если злое начало победило человека на начальных этапах, то ему нет нужды дальше идти, оно (начало?) справляется с таким человеком очень легко, не нужно на него тратить много сил. Вот, например, вскочил человек, чтобы бежать на работу, а злое начало говорит ему: "куда тебе спешить, полежи еще", и человек очень быстро соглашается. Если же человек преодолел злое начало на "поверхностном слое", то оно проникает вглубь, где гораздо труднее с ним бороться.

Ответ на вопрос (продолжение). И поэтому, пока человек жив, всегда есть арена борьбы. Она может нам представляться совершенно мифической, и происходить в таких сферах, которых нам не понять: это не по нашим силам, не по нашему уму, опыту. И это - нормально, но с другой стороны, у человека есть разум и какая-то способность вникать даже в такие ситуации, которые, казалось бы, недоступны эмпирически. И не так уж трудно понять, что человек на любом уровне имеет, "куда споткнуться и упасть". Исходя из всего этого, можно понять, что падение этого поколения происходит на очень больших высотах, которые нам не понять с точки зрения их содержания. Однако, сама динамика процесса, его форма - они всегда одни и те же. Если поставить такой же вопрос в применении к Адаму, то он будет звучать, по крайней мере, не менее драматично. Как могло случиться, что Адам - изделие "Рук Творца", мог немедленно, несмотря даже на то, что он был сотворен только с хорошим желанием (по мидрашу, все его злое начало находилось снаружи, вне его), подумав достаточно хорошо, - все-таки нарушить заповедь? В этом все и дело, что если бы человеку не было бы дано место, куда "вывалиться" из сферы Желания Хозяина, то это означало бы, что человек помещен в безопасный мир, и в таком мире не было бы места свободе выбора.

Ответ на вопрос: Амалек, действительно, получается самым чувствительным индикатором состояния еврея. И там, где еврей начинает выходить из-под Облаков Славы, когда в нем возникает сомнение в самом главном, что может быть сформулировано в разных терминах, например, в виде вопроса: "А есть ли вообще какой-нибудь смысл у всего Мироздания?", и он начинает, даже немножко, склоняться к тому, что смысла, может быть, и нет, то тем самым он порождает приход Амалека. Сущность Амалека выражает именно это: отрицание того, что у Мироздания есть смысл.

Ответ на вопрос: Оставшиеся в стане евреи, после того, как Моше поднялся на гору, безусловно, постились и молились. Эта битва - очень не простая. Иерусалимский Талмуд уделяет ей довольно заметное внимание. Мидраш говорит, что Амалек был известен своим мастерством в области колдовства. Поэтому, согласно мидрашу, Моше говорит Йеhошуа: "Выбери таких специалистов по колдовству, которые могут с этим справиться". Мидраш говорит, что Моше остановил солнце и луну, и не без помощи своего посоха. По-простому же получается так, что отобранные Йеhошуа мужи во главе с ним - воевали, и это была не простая битва, Моше же вместе с Аароном и Хуром находились на горе, и Моше старался все время держать руки поднятыми. Народ в это время постился и молился, и тем самым участвовал в войне - косвенно.

Ответ на вопрос: Кто считается победителем в этой войне: войско, во главе с Йеhошуа, Моше или - весь народ? Есть целая Мишна, которая к тому же повторяется в двух местах. Мишна приводит то место, где говорится, что когда Моше поднимал руки, то одолевал Исраэль, а когда он опускал руки, то брал верх Амалек, и Мишна спрашивает: "Что же это - руки Моше одерживали победу или терпели поражение?" Война же шла внизу, и при чем здесь руки Моше? Но эта сцена призвана научить евреев тому, что когда их взоры обращены к их Отцу, который в Небе, - они побеждают. Когда же они опускают глаза книзу, и начинают искать в конечном счете причины здесь, на земле, то они - терпят поражение. Это - главный и безусловный смысл этой сцены.

Ответ на вопрос (продолжение). Бар Йосеф (мудрец, прошлого поколения из того же местечка, что и раби Исраэль Салантэр) объясняет все так. Он говорит: евреи усомнились в том, что есть Всевышний в их среде. Они стали подозревать, что Всевышний только через своего любимца - Моше посылает им все чудеса, существование которых они, конечно, не отрицают. Может быть даже, что они (некоторые из них) могли заподозрить, что Моше такой искусный колдун, что он сам творит эти чудеса. И вот Моше уходит с поля битвы и уносит свой волшебный посох, этим он как бы показывает народу, что война идет внизу. При этом, он им предлагает убедиться на личном опыте, могут ли победу или поражение принести только те герои, которые сражаются: как только вы начинаете молиться Всевышнему, и поднимать глаза к Небу, как вы сразу же одерживаете верх, но как только вы опускаете глаза, и начинаете думать о локальных причинах поражения или победы, как вы - терпите поражение. То есть, он как бы говорит: "Вы сами, стоящие здесь рядом, но в стороне, можете честно, на собственном опыте, подтвердить, что победу приносит ваше обращение ко Всевышнему! И именно такая наука является главным уроком всей этой войны.

Вопрос о смысле Мироздания для человека

Ответ на вопрос: Невозможно в "человеческих терминах" ответить на вопрос о том, в чем состоит цель мира, построенного по Божественному плану. В качестве шутки можно сказать, что если вы станете отвечать на бесконечные вопросы ребенка: "а почему?", "а зачем?", то очень скоро будете загнаны в тупик. Но если вы зададите такого типа вопрос самому ребенку, то тут же получите категорически точный ответ: "так надо". Несколько "смягчая" интонацию заданного вопроса, можно сказать: "Нельзя ли нам дать почувствовать, в чем эта цель или смысл?" Всевышний сотворил этот мир для вполне определенной цели. Цель эта сформулирована в самом начале Торы словами: " [image: image261.png]
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" - "сделаем человека". То есть, этот мир является таким гигантским "педагогическим заведением" по изготовлению человека. Можно поставить вопрос так: "Зачем Ему понадобилось Сотворять мир?" - Затем, что Он хотел дать свое Божественное Добро кому-то, отличному от него самого. Этот "главный резон" сформулирован безупречно, но нуждается в каком-то еще дополнительном объяснении (что такое "Божественное Добро" и пр.).

Ответ на вопрос: Постановка вопроса о вере в существование Бога сама по себе очень ограничена. Поверить в то, что существует Бог, более или менее не трудно человеку, который не озверел окончательно от вбитой в его сознание формулировки, что "Бога нет". Человек с открытым разумом, которого не учили никогда настоящей картине Мироздания, скажет, что я не знаю, что такое этот "ваш бог", но если я изучу ваши постулаты, то, в конце концов, я готов это принять, если у вас есть доводы по поводу того, что этот мир - не "подкидыш", который сам возник, спонтанным образом из чего-то, что - не известно. Таким образом, дело не в том, что человек верит или не верит в существование Творца; и отличие требования Торы к евреям от практики мудрости других народов состоит в том, что еврей принимает на себя обязанность соблюдать Волю Творца даже там, где он не понимает смысла Его приказания.

Ответ на вопрос (продолжение). И как раз в связи с праздником Хануки очень интересно отметить, что события, которые привели к этому празднику, - это война между еврейской и эллинской цивилизацией. И это - совершенно уникальная война, потому что это - первая война "идеологического" характера. Все предыдущие, известные нам войны и порабощения евреев, не носили такого характера: И Вавилону и Мидии и Персии было, в общем-то, в глубокой степени безразлично, как обстоит дело с религиозно-философскими проблемами у евреев. Они, может быть, хотели убивать и развращать, но первая у евреев война философий - это война против греков, потому что греки - носители философии, а вершиной греческой философии (Платон, Аристотель) является утверждение, что то, чего человеческий разум не постигает, - это все бред, и этого не существует. Еврейский же подход говорит нечто совсем другое. Пасквиль, возводимый на еврея диаспоры, как на человека, славящегося своей хитростью и тем, что он не поверит, пока не пощупает, на самом деле полностью противоречит главной черте еврея. Еврейский народ родился у Синая после того, как каждый еврей, подумав, сказал: " [image: image268.png]
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" - "сделаем и услышим". Это означает, что каждый еврей подрядился исполнять Волю Творца еще до того, как он узнал, в чем эта Воля состоит, то есть - он берет на себя обязательство исполнить Его приказание даже тогда, когда он не видит смысла в этом приказании. Иначе это не называется "надеть на себя хомут". Если бы какой-то человек очень хорошо объяснил, например, что нельзя идти в таком-то направлении и почему нельзя, то из этого вовсе не выводится, что если другой человек последовал этому совету, то он обязан уважать того человека. Если же человек говорит, что он исполняет приказание Хозяина даже там, где он совершенно не понимает, например, когда говорится: "Не носи переплетение шерсти со льном" (в чем нет на первый взгляд ничего вредного), то тогда только это называется принять на себя - "[image: image277.png]
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" - одеть на себя хомут Небесного Царства, и это - не зависимо от того, понятен ли смысл приказания или нет.

Ответ на вопрос: Если вы попробуете воспитывать ребенка, сначала доказав ему все, чего вы от него требуете, то гораздо проще сразу сознаться в том, что вы отказались его воспитывать. Когда мы в Пасхальной Агаде говорим о 4-х сыновьях, то там говорится: "Когда спросит тебя твой сын завтра". Мудрецы сказали, что это - мудрый сын. Откуда это можно понять? Это можно понять так, что сегодня этот сын делает то, что ему говорят, а только завтра он спросит: "Папа, а почему мы так делаем?" А злодей спрашивает во время действия. Он говорит: "Я сначала подумаю, почему ты от меня это требуешь, а потом я решу, буду я это делать или нет". Но сын - это не бюрократическая инстанция, которая может тянуть долго, прежде чем решить, удовлетворить ли поданную просьбу. Сын - должен сначала сделать то, что хочет Отец, а потом уже можно постараться объяснить ему то, что он способен воспринять.

Ответ на вопрос (продолжение). Безусловно, взрослый человек отличается от ребенка. Но никак нельзя сказать, что с какого-то момента взрослый человек настолько перестал быть ребенком, что он совершенно перестал нуждаться в воспитании. Сказать так - значит лишить такого человека надежды, потому что самый мудрый человек, который назван самым мудрым в самой Торе, - царь Шломо, говорит так: "Воспитывай сына своего согласно своего пути, и он не отступится от этого пути даже в старости". По-простому, можно было бы это понимать так, что человек воспитал сына, заложил в него хорошие навыки, привычки, основания, и вот он с этим может существовать до глубокой старости. Но этого не может быть, потому что жизнь следующего поколения протекает в других условиях, чем предыдущего поколения. Если родители даже и научили бы ребенка всем умным и хорошим приемам жизни в предыдущей действительности, а он бы до глубокой старости, в совершенно новых условиях практиковал бы ту же "науку", то ему пришлось бы довольно трудно. По-настоящему правильное понимание этого стиха состоит в том, что ребенка нужно воспитать таким образом, чтобы он никогда не прекращал процесса самовоспитания. А это значит, что вполне уже взрослый человек ни в какой момент своей жизни не может сказать, что он уже вырос и что его воспитание окончено, и что поэтому он больше ничего не будет исполнять, не поняв предварительно.

Ответ на вопрос (продолжение). Поэтому, когда на нас давит какой-нибудь неприятный или соблазнительный термин, то мы должны посмотреть: "индоктринация" - это альтернатива чего? - Рационализации. И если человек сначала сможет убедить себя в том, что он все делает только по решению своего здравого рассудка, то он тогда прекрасным, испытанным и наилегчайшим образом себя обманул (довольно подлым способом) и подменил существующие факты тем, что ему нравится. Ни один человек не принимает решения, руководствуясь только рассуждениями своего разума. Разум сначала получает заказ от Эго этого человека, которое говорит, чего ему хочется. И заказ состоит в том, чтобы подтвердить, что так следует (или не следует) делать. После этого появляются уже тысяча доводов в пользу того, почему это так благородно, правильно и хорошо...

Ответ на вопрос (продолжение). Если кто-то думает, что хоть в какой-то момент человек перестает быть объектом воспитания, то это - совершенно не верно. Такого возраста - нет, если человек еще не закостенел безнадежно. В любом возрасте человека воспитывать надо, и имеется инструмент воспитания, предназначенный для того, чтобы сделать из него человека. Поэтому, если человек будет исполнять только то, что ему удалось понять, то здесь проходит решающая грань с тем, "кто же здесь Начальник"? Если человек исполняет только то, что он понимает, то он утверждает абсолютно то же самое, что Аристотель: "То, что человеческий разум понимает, - это "да", а то, чего человеческий разум не понимает, - "нет". И таким образом, получается, что человек поклоняется человеческому разуму. Если человек принимает диктаты другого человека, - то это, действительно, подчинение человеку. И это очень опасная вещь, если только это не происходит тогда, когда человек ценит другого в качестве учителя, что на самом деле является даже инструкцией. Действительно, нельзя же сразу учиться от Божественного Разума! Инструментом обучения являются мудрецы, и в каждой отдельной области имеются свои мудрецы. Следует в каждой области находить того, кого можно сделать своим учителем. Это очень трудная задача, особенно в наше время. Каждый обязан идти по этим ступенькам и доходить до того, чтобы понимать, в чем состоит требование Божественного Разума, предъявленное ему. И это вовсе не то же самое, когда человек говорит, что он будет исполнять только то, что он понял, как разумное.

(Ответ на вопрос: Сцена, когда Моше стоял на горе с посохом, - неисчерпаема. Основной ее смысл мы уже обсудили. Проблему, связанную с Амалеком - лучше обсудить ближе к Пуриму.)

Ответ на вопрос: снова отвечая на этот "необъятный" вопрос о смысле Мироздания, надо сказать, что ценность вопроса состоит совсем не в том, что ответ на него получен полностью. Ценность вопроса состоит в том, что путем некоторой тяжелой работы человек доходит до ответа, который хоть в какой-то степени успокоит его в данный момент. Вопрос о смысле Мироздания для человека, не потерявшего интерес к жизни и к себе, не может его оставлять в покое никогда. Если перед вами этот вопрос стоит достаточно остро, то вы вправе надеяться на то, что вам на эту тему что-то скажут. Однако, ни один из ответов, который является истинным, не лежит на поверхности, и его не так легко увидеть. Даже получив ответ, его следует очень добросовестно перерабатывать. Коротко говоря, схема такова: "Всевышний Сотворяет мир для того, чтобы этому сотворенному дать нечто по-настоящему хорошее". Таково основное утверждение, из которого следует уже практически все, в сочетании с несколькими аксиомами, которые тут необходимы. (Был такой семинар "Дэрэх hа-шем", где эти аксиомы разбирались.)

Ответ на вопрос (продолжение). Эти аксиомы утверждают, что Творец - Всевышний - Единственный, кому внутренне присуще Совершенство. Больше никто и ничто, кроме Него, не может обладать этим непременным полным Совершенством, и - Он хочет дать сотворенному добро. Отсюда следует принципиальная схема мира практически полностью. А именно: если бы создать мир, который является Совершенным, то по определению, он не может быть отличным от Творца, а если создать мир несовершенным, то он не может быть способен получить по-настоящему значительное добро, потому что Божественное добро может вместиться только в кого-то, кто является достойным напарником Ему. Поэтому, схема сотворяемого мира становится с неизбежностью такой. Он сотворяет мир, не являющийся совершенным по необходимости, но способным двигаться к Совершенству. Такое движение от состояния несовершенства, приводящее к состоянию Совершенства - это и есть история существования Вселенной. Для того чтобы это происходило, необходимо, чтобы в мире существовал кто-то, кто обладает свободой выбора. Потому что без этого нет реального движения. И это - человек, который наделен свободой выбора, и благодаря тому, что он делает выбор, он и весь мир с ним движутся или в сторону к Творцу, к Совершенству, или - в противоположную сторону. Поэтому история идет зигзагами. Когда человек удаляется слишком далеко, то становится так плохо, что уже необходимо поворачивать и т.д.

Ответ на вопрос: Первый человек - был изделием рук Творца, и он был настолько совершенен, насколько может быть совершенным сотворенный. Тем не менее, обладая свободой выбора, он выбрал совсем не то, что могло бы привести его кратчайшим путем к Совершенству. Поэтому история затянулась, и вместо того, чтобы длиться шесть дней и перейти в непрекращающийся шаббат, что было бы уже, так сказать, бесповоротным движением на слияние с Творцом, все затянулось, пойдя "дугой", на 6 тысячелетий. И поскольку Адам, его душа, вмещала в себя души всех его потомков, а он уже был не способен один справиться, то дальше нельзя было уже собрать эти рассыпавшиеся души в одно. Поэтому, нужно было выбрать только какую-то часть его потомков, то есть какой-то один народ. Есть спор по поводу того, мог ли это быть любой народ, или - не любой. Во всяком случае после Синая такого вопроса уже нет: избран один народ, которому дарована Тора и силы справляться с этим. После этого никакой другой народ, как народ, уже избранным быть не может. Любой отдельный человек может примкнуть к этому народу. Избран же этот народ для того, чтобы в конце пути привести все остальные народы к той же самой цели. Таким образом, из-за того, что Адам "промахнулся", - путь очень удлиняется, и одновременно невозможно прийти всем сразу. Поэтому Аврааму приходится говорить: "Сидите здесь с ослом, а мы дойдем "до туда", поклонимся и вернемся к вам". Это и есть определение исторической роли еврейского народа среди других народов.

Ответ на вопрос: Почему выбрана именно эта Земля? На этот вопрос можно сказать очень много, но вместе с тем, трудно ответить коротко и определенно. Почему судьбу сравнивают с индейкой, а не с какой-нибудь иной птицей, более похожей на судьбу? Если бы Он выбрал не Землю, а Венеру, то можно было бы спросить то же самое. Можно сказать, почему Он выбрал Землю, а не Небо. Это потому, что Небо, говоря по-простому, уже Совершенно. Поэтому Тора, сказав, что вначале Он Сотворил Небо и Землю, немедленно оставляет Небо в покое и переходит к Земле.

Ответ на вопрос: Как может быть так, что, как сказано, Свет был создан на 2-ой день, до того, как были созданы Солнце и Луна (на 4-ый день)? Мудрецы много говорят на эту тему. И вот, пожалуйста, к этому можно прибавить еще вопрос: как же считались дни, когда не было Солнца? Так откуда же был Свет? С чего вы взяли, что Свет происходит от Солнца? Свет получается в результате перехода атомов из возбужденного состояния в основное. Солнце же в наше время поставлено, чтобы служить нам источником Света. На самом деле современная космология рассказывает, что когда-то не было ни Солнца, ни даже атомов, а по сути дела был один только Свет. Было слишком жарко для того, чтобы образовались какие-нибудь частицы. Так выглядела Вселенная на самых ранних этапах ее развития, согласно картине, которую дает современная космология, которая ничего не берет из Торы, а просто экстраполирует современные законы в прошлое. При этом неизбежно появляется такая картина, что когда-то была стадия, где весь мир был сплошным морем света, или в парадоксальной формулировке - сплошной "тьмой света", потому что свет был упакован так плотно, что он был совершенно непрозрачный.

Ответ на вопрос: Никак нельзя быть настолько "наглым", чтобы, нарисовав некую картинку, сказать, что это и есть точный портрет Вселенной. Человек, своим "умишком" создал эту науку - космологию, которая говорит, что если бы все всегда подчинялось тем же законам, которые действуют сегодня, то 20 миллиардов лет назад все должно было бы выглядеть так, как представляет современная наука.

Тора же говорит нам, что мир появился меньше, чем 6 тысяч лет назад. При занятиях наукой нет обязанности верить во что-то, что выходит за пределы эмпирических данных. Что называется: "в шашки играют по правилам игры в шашки" (а домино, например, - это другая игра). Экспериментальная наука изучает то, что ей дано в рамках ее возможностей. Занимаясь наукой, поэтому, ничего нельзя делать иного, кроме того, чтобы согласовывать разные сведения об устройстве мира и строить некоторые модели, которые следует улучшать, если находятся какие-то противоречия. Это - игра ума, которая, конечно, приносит много пользы. Это такая "игра", когда строится модель, делаются из нее предсказания, и как только получается хоть одно противоречие между тем, что предсказано, и тем, что происходит, тогда признается, что эта модель - не хороша и нуждается в изменении. Это - определение любой науки.

Ответ на вопрос (продолжение). Когда же мы говорим о Торе, то прежде всего надо сказать, что Тора - не наука. Можно что угодно говорить по этому поводу: что это - обидно, или, что это - возвышенно. Как говорит Фейдман: "когда я говорю, что математика - не наука, не надо на меня обижаться. Есть очень хорошие вещи, которые не являются наукой, например, любовь". Тора - не наука, потому что она не основана на эмпирических фактах. Она основана на Откровении, когда Творец сообщил человеку нечто, чего он без этого откровения не мог бы узнать. Поэтому, к ней нужно относиться по-другому. Тора является инструкцией, как надо человеку делать себя человеком. Она не является учебником какой-то определенной дисциплины (анатомии, астрономии и т.д.), хотя из нее можно почерпнуть много сведений. С одной стороны, их не надо путать, так как у них разные области и разные методы, а с другой стороны, нельзя так сказать, что когда человек занимается Торой, то он говорит одно, а когда он занимается наукой - он говорит другое. Это совсем не так, потому что добросовестный человек должен постараться иметь какую-то единую картину мира и как-то понять, что означают эти разные цифры, относящиеся к существованию мира: 6000 лет и - 20 миллиардов лет. Надо понимать, что объяснения науки всегда идут с оговоркой: "если верно то, что можно экстраполировать известные на сегодняшний день законы на прошедшее время и на будущее, то тогда - должно быть так-то...". Экстраполяция в прошлое с большим трудом поддается опытной проверке. Нельзя перескочить на 20 миллиардов лет назад и проверить, было все так или иначе. Поскольку все это не проверяемо экспериментально, то частью науки это может стать только тогда, когда будет предложен некий эксперимент, который позволит подтвердить правильность приведенных рассуждений.

Ответ на вопрос (продолжение). Имеется некоторая схема, которая безо всяких затруднений совмещает то, что говорит наука и то, что говорит Тора. Конечно, при этом надо понимать, что "настоящая правда" - очень трудна, и чтобы дойти до нее, надо преодолеть, по крайней мере, какую-то серьезную пропасть, а иногда и много их. "Правда" - слишком нетривиальна, и поэтому ее нельзя получить в виде готового рецепта. Здесь действует правило, которое говорит, что один из атрибутов Всевышнего: " [image: image288.png]




 INCLUDEPICTURE "http://www.machanaim.org/images/q/k.gif" \* MERGEFORMATINET [image: image289.png]


   [image: image290.png]




 INCLUDEPICTURE "http://www.machanaim.org/images/q/e.gif" \* MERGEFORMATINET [image: image291.png]




 INCLUDEPICTURE "http://www.machanaim.org/images/q/i.gif" \* MERGEFORMATINET [image: image292.png]




 INCLUDEPICTURE "http://www.machanaim.org/images/q/l.gif" \* MERGEFORMATINET [image: image293.png]


   [image: image294.png]




 INCLUDEPICTURE "http://www.machanaim.org/images/q/t.gif" \* MERGEFORMATINET [image: image295.png]




 INCLUDEPICTURE "http://www.machanaim.org/images/q/n.gif" \* MERGEFORMATINET [image: image296.png]


" - "Дающий усталому силы". Мудрецы добавили: " [image: image297.png]
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" - "только усталому", то есть, если человек не устал, то Всевышний не будет давать ему силы. Поэтому, ответы на мучительные вопросы удается получить тогда, когда они уже достаточно тебя замучили.
