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10-ое Тевета - 21.12.04

1. Разъяснение по поводу установленных мудрецами четырех днях поста. Упоминание о них в книге Мелахим-бет и в книге Йирмеяhу. Трактовка причин объявлений постов и причин трагических событий, связанных с поведением евреев, таких как: нарушение договора об отпуске раба - еврея на свободу; несоблюдение законов седьмого года, шмитот. О нарушении «связи с землей Израиля». Ответ на вопрос: о возможности перенесения законов о связи народа Израиля с землей на текущие события. 
2. Разбор глав книги Йехэзкэля, относящихся к десятому Тевета, и понимание выражения «суть этого дня». О комментарии Йосэфа Каро. Мнение Шломо Фишера. Объяснение, что выделенные традицией даты – это специально предназначенные дни для этих событий. Пример с грехом разведчиков и девятым Ава. Проявление в определенных датах значения дня. Смысл поста Гедалии. 
3. Объяснение в чем справедливость и смысл увековечения только древних событий. Посты, как определяющие четыре ступени падения. Связанные с десятым Теветом события в Торе. О причинах «бескорыстной» ненависти к Израилю других народов. Цепочка грехов народа, приводящих к галутам. Главное пророчество Йехэзкеля. Основные ошибки жителей осажденного Невухаднецаром Йерусалима, и бесконечное их повторение потомками во всех поколениях. 
О четырех днях поста.
Мы знаем, что пророками и мудрецами было установлено четыре дня поста и траура в связи с трагическими событиями, которые происходили прежде всего в эпоху Первого Храма, а потом в эпоху Второго Храма; и эти события приходились на те же даты. С большей или меньшей точностью на них же ложились и трагические события последующих эпох. Безусловно, что центральным из этих четырех дней поста и траура является день Девятого Ава, который мы уже много раз обсуждали. Это единственный из этих дней пост суточный, и самый тяжелый, с самыми строгими запретами. Остальные три дня – это посты дневные, где только запрещено есть и пить, но нет запрета на кожаную обувь и пр. Эти посты не рекомендуется устрожать, но по многим мнениям, человек, крепкий физически и духовно, должен устрожать эти посты в вопросах умывания и смазывания тоже, хотя это не прямая обязанность. Те события, которые легли в основу установления в их память поста, известны, и они связаны с разрушением Храма, в первую очередь, Первого Храма. Десятого Тевета – начало осады Йерусалима войсками Невухаднецара, и это отмечено в книгах Пророков в нескольких местах. 

Начнем с книги Мелахим-бет, глава двадцать пятая. Там говорится: «И было это на девятый год его царствования». Поскольку мы книгу Мелахим учили довольно давно, и могли забыть, о чьем царствовании идет речь, то можно напомнить, что речь идет о царствовании Цидкияhу. Дальше сказано: «в десятый месяц, в десятый день месяца» Десятый месяц – это тот, который мы называем месяцем Тевет, и в этот день, как сказано: «Пришел Невухаднецар, царь Бавэльский, он и все его войско против Йерушалаима, и расположился станом против него; построили вокруг него осадное сооружение, и город перешел в осадное положение до одиннадцатого года царствования Цидкияhу». Дальше говорится о том, что девятого числа, прямо не говорится, какого месяца, но из других мест ясно, что речь идет о четвертом месяце, то есть, девятого числа месяца Тамуза, положение резко ухудшилось, и была пробита стена. Здесь не очень ясно, хочет ли Йирмияhу сказать, что уже девятого числа была пробита стена, или прошло еще несколько дней. Во всяком случае мы знаем, что при осаде Йерусалима в эпоху Второго Храма стена была пробита семнадцатого Тамуза, и пост по этому случаю установлен на семнадцатое Тамуза. В этой главе Мелахим дана «краткая справка» о том, что происходило: о том, как попал в руки вавилонян царь Цидкияhу, о его ужасной судьбе.

Дальше, в книге Йирмеяhу есть такое место, которое мы тоже обсуждали, когда учили книгу Мелахим. Обстановка очень тяжелая. Остальные города или пали или они в тяжелой осаде; в осадное положение перешел и Йерусалим. И Всевышний передает через Йирмеяhу пророчество после того, как царь Цидкияhу в связи с тяжелым положением предпринимает очень решительный шаг и заключает договор со всем народом, находящимся в Йерусалиме: «ликро лаhем дрор». Что означает «ликро дрор» мы знаем из закона Торы о том, что в пятидесятый год – «йовель» всех евреев-рабов обязаны отпускать на свободу, независимо от того, сколько времени они пробыли в рабстве. И Цидкияhу заключил с народом договор, что всех евреев-рабов отпускают на волю, то есть, чтобы каждый отпустил своего раба и свою рабыню - евреев на свободу, чтобы больше не было рабов у своего брата. И послушались все начальники и весь народ, которые вступили в этот союз, чтобы отпустить рабов, и чтобы вообще больше не было рабов - евреев. А потом, как говорит стих одиннадцатый, что-то изменилось, они передумали, и обратно вернули своих рабов и рабынь евреев, которых отпустили на свободу, и снова их закабалили рабством. 

Ответ на вопрос:

Как же можно было их вернуть? - Нам трудно узнать, какие методы давления существовали в те времена или хотя бы одноразово применялись. Возможно, что можно было как-то их запугать. Этот факт мы когда-то немного обсуждали.

Здесь этот факт Йирмеяhу упоминает, по-видимому, не случайно. Мы сейчас рассматриваем те места, где говорится об осаде Йерусалима. И он говорит, что мало того, что они вернули себе рабов, но важно то, как на это реагирует Всевышний; Он говорит: «Я заключил союз с вашими отцами в день, когда выводил их из земли египетской, из дома рабства, и договор этот гласил, что по истечении семи лет отпускайте каждый своего брата – еврея, который будет продан тебе, и будет тебе служить шесть лет, и ты его отпустишь на свободу от себя на волю. И не послушали ваши отцы Меня, и не склонили своего уха» и т.д. Получается, что именно этот грех уже посреди происходящей осады Йерусалима как-то играет по-своему решающую роль в судьбе города и народа. Это видно из семнадцатого стиха, где приводятся слова Господа: «Вы не послушали Меня и не объявили свободу каждый своему брату, своему ближнему, и вот, Я объявляю на вас «свободу» – свободу мечу, и мору, и голоду». Получается как бы очень прозрачная и простая логика «мера за меру»: вот, вы отказались объявить свободу рабам-евреям, так Я объявляю свободу всем этим напастям. 

Ответ на вопрос:

Относится ли этот закон только к рабам - евреям? - Безусловно, что закон о том, чтобы раб работал шесть лет, а на седьмой год выходил на свободу, и о том, что в пятидесятый год он возвращается к своей семье, - это все относится ислючительно к рабам-евреям. Тот раб-нееврей, который не оставался в статусе нееврея, он переходил в особую категорию ханаанского раба, он был собственностью хозяина, и хозяин не был обязан отпускать его когда бы то ни было. Есть спор мудрецов о том, имел ли хозяин право без достаточного основания отпустить на волю ханаанского раба? Если он по какой-либо причине его отпускал, то тот становился полноценным евреем. При этом, ханаанским рабом можно было стать либо родившись от ханаанской рабыни, либо, когда нееврей добровольно соглашался принять исполнение всех тех заповедей, которые обязана исполнять еврейская женщина, и конечно, если это мужчина, то он должен быть обрезан и окунуться с тем, чтобы стать ханаанским рабом. Когда он прошел такое окунание и обрезание, то в принципе дальше никакой обязательной процедуры, кроме той, что его хозяин добровольно отпускает, уже не требуется. По закону Торы от ханаанского раба до того, чтобы стать евреем, остается только один очень важный элемент, чтобы хозяин его отпустил на волю. Если раб сделал что-то очень хорошее хозяину, то по крайней мере долг чести заставляет хозяина его отпустить. 

Важный вопрос: «За какие грехи был разрушен Первый Храм?» - Классический ответ, что евреи совершали три из самых тяжких преступлений, среди которых и идолопоклонство. С другой стороны, когда говорится, что они должны семьдесят лет провести в изгнании, то мидраш говорит и не только мидраш, но и пророки, что за то, что вы не соблюдали законы седьмого года, и не давали отдых земле в седьмой год, за это, за все те шмитот, которые вы не соблюдали, земля теперь от вас отдохнет эти семьдесят лет. Это вопрос необычайно интересный, и нельзя сказать, что он не связан с нашей темой. Если мы говорим о событиях, связанных с разрушением Храма и с галутом, то можно вспомнить о том, что у многих авторов есть такая, может быть, не очень продуктивная, но вполне серьезная линия, что есть два процесса галута: есть галут народа и есть галут земли. Соответственно возвращение из галута тоже идет, вообще говоря, параллельно в этих процессах, но не обязательно совпадает. Можно сказать, что народу дано наказание за совершенные им самые сильные грехи, а земле наказание (они друг за друга тоже страдают) за то, что не соблюдали шмитот и законы юбилейного года и т.д. Похоже, что такая линия вполне правильная. Надо сказать, что земля с человеком связана очень сильно. Уже когда Адам, поел тогда, когда не надо было, и что не надо было, то земля за это была наказана. Тем более, когда речь идет о земле Израиля, она находится с народом Израиля в очень органической и живой связи; здоровье одного из них неотрывно от здоровья другого. Поэтому полноценная геула наступит только в конце дней, когда полнота здоровья вернется к земле, на которой будет народ Израиля, и к народу Израиля, который будет на своей земле. Это вещи, которые невозможно полностью отделить, но тем не менее, можно сказать, что за те семьдесят лет, которые евреи провели в вавилонском изгнании, земля как бы уже «отбыла» свое наказание, и возвращение Эзры – это начало геулы земли Израиля, а что касается народа, то есть очень серьезный взгляд, что все изгнание после разрушения Второго Храма является прямым продолжением того изгнания, которое начал Невухаднецар, а вся эпоха Второго Храма была некоторой передышкой, чтобы дать народу чуть-чуть набраться сил для убийственно долгого галута. 

Ответ на вопрос: 

Можно ли перенести на текущие события то, что мы говорим о законах связи народа Израиля с Землей? – Мы не можем обсуждать древнюю историю и делать вид, что она не имеет прямого отношения к нашим сегодняшним проблемам. Она имеет к ним самое живое и прямое отношение, и когда говорится об истории, то следует говорить о сегодняшнем дне. Надо не забывать, что из всей земли земля Израиля выделена, как особенно чуткий живой участок, предназначенный для того, чтобы сделать так, чтобы здесь Божественное Присутствие раскрывалось наиболее ярко. Поэтому эта земля изначально предназначена в качестве партнера народу, который взял на себя обязательство исполнять эту задачу. Может быть, именно поэтому Раши начинает комментарий ко всей Торе с такой казалось бы частной и узкой темы. Мы помним, что рабби Ицхак сказал: «Для чего Тора начинает рассказывать вместо того, чтобы сразу начинать с заповедей?» - Для того, чтобы показать народу, чтобы дать им наследие других народов. Если вам скажут, что вы грабители и отобрали землю других народов, то надо сказать, что это сделал Всевышний: «Кому хотел – дал, у кого хотел – отобрал и дал нам». Почему же это в начале Торы? - Потому что эта связь человека с землей, и в частности, народа Израиля, который взял на себя задачу авангарда, с землей Израиля, с которой он связан. 

Надо посмотреть еще в книге Йирмеяhу то, что сказано в начале тридцать девятой главы, где Йирмеяhу повторяет уже сказанное в книге Мелахим: «На девятом году Цидкияhу, царя Йеhуды, в десятый месяц пришел Невухаднецар, царь Бавэля, и все его войско к Йерусалиму и осадили его». Дальше очень кратко описывается история о том, как город пал, и как Цидкияhу попал в плен. В сороковой главе этой же книги в стихе четырнадцатом (правда это имеет отношение не к посту десятого Тевета, а к посту Гедалии), говорится: «Известно ли тебе, что Баалис, царь сынов Аммона, послал Йишмаэля бен Нетанйа убить тебя?». Он не поверил, и мы помним эту историю, когда Гедалия проявил не столько великодушие, а скорее прекраснодушие и сказал, что ты наговариваешь на хорошего человека. Поэтому многие сотни евреев погибли от рук этих бандитов – Йишмаэля и небольшого (примерно десять человек) его «отряда», которые всех перебили самым подлым образом. Пророк считает Гедалия повинным в этой трагедии, потому что он проявил полное отсутствие бдительности, что для руководителя народа является должностным преступлением. Возвращаясь к нашей основной теме – к Десятому Тевета, надо сказать, что мы видели до сих пор два места в книгах Мелахим и Йирмеяhу, и то и другое написано пророком Йирмеяhу, где явно указано начало осады Йерусалима. 

Разбор событий десятого Тевета в книге Йехэзкэля. Проявлление предназначения дня в определенных датах.
В книге Йехэзкэля, которую до сих пор мы еще совсем не учили, в главе двадцать четвертой Йехэзкэль говорит: «Было слово Всевышнего ко мне в девятом году в десятый месяц, десятого числа месяца (та же самая дата): «Сын человечий (обычное обращение Всевышнего к пророку), запиши себе имя этого дня, суть дня этого; приблизился царь Вавилона к Йерусалиму к сути этого дня»». Это очень сильная фраза и не совсем понятная. Трудно понять, что означают эти выражения «имя этого дня» и «суть этого дня»? Слова «эт –эцем hайом» нам встречались довольно часто в Торе. Так, прежде всего приходит на память Йом-Кипур, где говорится, что всякий, кто не будет поститься в сути этого дня, будет отрезан от корня жизни. Это далеко не первое место, где появляется это выражение. Скорее всего, простое hалахическое понимание этого оборота такое, что имеется в виду собственно день, а не то, что выходит за пределы этого дня. В случае Йом-Кипура здесь есть проблемы, понимать ли здесь день, как потивоположность ночи, поскольку там ведь и ночь надо поститься. Так как же понимаются эти выражения? Радак объясняет это таким образом. Он говорит, что «имя дня» означает – запиши, какой это день недели, а «суть этого дня» - какой это день месяца. Почему это так, как считает Радак, остается тоже не совсем ясным. Мне представляется так, что на уровне драша выражение «эцем hа-йом» должно говорить что-то о потенциале, заложенном в этот день, то есть, о сути этого дня, его сущности, о том, что этот день не является просто одним из будничных дней в ряде других дней, что в нем есть какой-то свой характер, заложен какой-то потенциал. Трудно представить себе как можно иначе истолковать эти слова, как оправдать тот факт, что в одной фразе дважды повторяется этот оборот. Он говорит: «Было слово ко мне (в девятый год и т.д.), запиши себе «имя этого дня» (дальше он говорит) и «суть этого дня»», и затем повторяется, что подошел царь Вавилона к Йерусалиму в «сути этого дня». Если одно и то же выражение два раза повторяется в одном стихе, то это безусловно не случайно, а оно должно быть очень существенно. Здесь есть одна подробность, которая очень понятна на уровне пшата. Где находится в это время Йехэзкэль? – Он находится с изгнанниками в Вавилоне, ведь изгнание не началось после разгрома и падения Йерусалима. То есть, он находится далеко, на реке Прат, и ему в этот день сообщают, что сейчас вот началась осада. Необычайно важно понять, как он мог получить эти сведения? Он – настоящий пророк, и он знает, что сейчас со своими войсками подошел цаь Невухаднецар к Йерусалиму. Это очень важно, возможно, именно это оправдывает двойное повторение этого выражения, и некоторые комментаторы так и считают: запиши в самый этот день, что в самый этот день подошел. На уровне пшата это объяснение вполне удовлетворяет. Надо заметить, что в книгах Пророков в третий раз названа дата начала осады. Что касается самого пророчества Йехэзкэля, то оно, конечно, очень существенно, и мы к нему еще обратимся. 

Стоит упомянуть следующее, о том, что пишет «Бейт Йосэф». Немного напомним об этом произведении. Примерно в четырнадцатом веке появилась такая важная книга «Арбаа турим», написанная большим ашкеназским авторитетом, который прожил большую часть своей жизни в Испании, раббейном Йаковом бен Ашер. Его отец был самым авторитетным hалахическим руководителем всего ашкеназского мира, а потом он переехал и произвел очень важное воздействие на подход сефардского мира к решению hалахических вопросов. Его сын написал вот эту книгу «Арбаа турим». Позднее в шестнадцатом веке к ней написал довольно обширный комментарий известный нам Рав Йосэф Каро, который был очень трудолюбивым учеником: сначала он написал подробный комментарий ко всем четырнадцати книгам Рамбана, потом он написал комментарий к «Арбаа Турим», который по объему сильно превзошел саму книгу, и назвал он этот комментарий «Бейт Йосэф». Позже он решил, что комментарий длинноват, сжал его, и эта «выжимка» называется «Шульхан арух». Так вот, он в своем комментарии «Бейт Йосэф» там, где он говорит о законах этих траурных дней, он пишет, что рав Давид Аводраhам написал в законах поста, что десятое Тевета отличается от остальных постов. Чем же этот день отличается? Он отличается тем, что если бы он выпал на шабат, то его невозможно было бы оттолкнуть на следующий день – подобно Йом-Кипуру, потому что любой другой пост, который выпадает на шабат, его переносят на завтра (пост Эстер – это несколько особый случай). Это пишет Йосэф Каро, но не ясно, откуда он это взял? Наш современный рав Шломо Фишер, который ведет еще уроки, он выпустил книгу очень серьезных драшот - «Бейт Ишай». Попробуем немного пересказать его мысли. Он цитирует начало двадцать четвертой главы Йехэзкэля, которое мы только что читали, и говорит, что в словах «суть этого дня» слышится какая-то глубокая тайна, и мы не знаем, что это за тайна. Требуется разъяснить, почему этот день, когда вавилонский царь пришел к Йерусалиму, установлен в качестве поста на грядущие поколения? 

Мы, конечно, знаем, что для каждого такого дня должно быть какое-то серьезное объяснение, потому что это логика для всех выделенных дат еврейского года. У нас нет праздников победы и у нас нет постов поражения. Первый еврей Авраам одержал первую внушительную победу над объединенными армиями четырех царей, и никто не празднует этот день победы в отличие от праздников в честь других побед, например, Ватерлоо. То есть, утверждение заключается в том, что любые выделенные даты, как установленные законами Торы, так и мудрецами, устанавливают не юбилей какого-то события, а подчеркивают характер этого дня, который проявился в соответствующем выдающемся событии. Например, традиция утверждает, что мы празднуем Песах пятнадцатого Нисана не потому, что в этот день мы вышли из рабства на свободу; совсем наоборот: мы вышли из рабства на свободу потому, что именно это время предназначено для выхода на свободу. Можно полагать, что так обстоит дело со всеми установленными выделенными датами, как праздников так и постов. Попробуем несколько подкрепить эту мысль. Посмотрим на даты постов. Так, пост семнадцатого Тамуза установлен в связи с тем, что это дата, когда пробита стена. Но мы знаем традицию, которая говорит, что первое коренное событие, произошедшее в этот день, было гораздо раньше и оно описано в Торе, когда была разбита другая каменная вещь, были разбиты Скрижали в связи с золотым тельцом. Характер этого дня таков, что что-то важное и каменное разбивается. Не потому это повторилось, что вот, разбилось одно, а теперь разбивается другое, а потому, что характер дня такой. В этих днях есть какой-то потенциал, и он раскрывается или нет в зависимости от нашего поведения. Относительно Девятого Ава мы тоже знаем события в Торе, когда вернулись разведчики, и весь народ плакал, и дело не в том, что разведчики оговорили землю, хотя они конечно были причиной, и они тут же были наказаны. Главное же состояло в том, что народ проявил слабость, народ плакал и плакал без причины. И это преступление гораздо более глубокое по своим корням, чем поклонение золотому тельцу. Казалось бы, что наоборот, там идолопоклонство, а здесь просто плакали без причины. Однако, это последнее преступление с разведчиками оказалось гораздо сильнее по своим последствиям, чем грех золотого тельца. Они побоялись, они не поверили Богу. Оказалось, что их доверие к Богу и Его обещаниям и их связь с этой землей недостаточно сильны. Поэтому формулируется так, что они погнушались этой землей. 

Ответ на вопрос:
Ведь есть другие объяснения вины разведчиков? – Когда мы разбираем мотивы поступков этих разведчиков, мы можем найти объяснения от самых низких до самых высоких и, может быть, что все они верны. Одно объяснение, что они понимали, что в новых условиях будут нужны новые руководители, и жалко этот глупый народ, чтобы они остались без таких руководителей. С другой стороны, есть очень идеалистическое возвышенное объяснение, что вы живете здесь в пустыне и не отвлекаетесь на разные бытовые глупости, вы впитываете Божественное присутствие, что же вам от добра искать добра? Что же вы добровольно пойдете сеять и пахать, когда тут можно все время учить Божественную мудрость? Это очень высокое соображение. При этом все эти мотивы содержат в себе преступление, но это преступления отдельных людей или отдельной группы, но мы сейчас говорим о народе. Там, в истории с золотым тельцом народ в своей массе был повинен в том, что они не удержали зачинщиков и активистов, которые бесчинствовали, но народ в целом не поклонялся золотому тельцу. В истории с разведчиками народ плакал, и в отличие от «глупой Эльзы», плакал не о том , чего не было, но могло бы быть, а они плакали о том, чего не могло быть. Бог сказал, что дает им землю, а они говорят, что это не получится. Такая «глупость» несравненно больше. Правда, легко говорить со стороны, но когда человека стращают, то он боится и за себя и за своих детей и т. д. Слава тому, кто всегда боится! Однако, надо понять, чего бояться и на что полагаться. Когда первые евреи стали подавать заявления на выезд из Советского Союза, и их никуда не выпускали, а остальных не брали на работу, то им говорили, что они мерзавцы: мало того, что вы себе не делаете ничего хорошего, но вы и всем рубите сук. Теперь видно, что если бы они не подали и не боролись, то где бы были остальные? Поэтому появилось мудрое высказывание, что все евреи делятся на смелых и очень смелых. Смелые – это те, кто едут, а очень смелые – те, кто остается. Ясно, что жить вообще боязно и небезопасно, есть ответственность, и следует принимать решение, нельзя сидеть и ждать, что поезд куда-нибудь дойдет. Надо решать: или плакать или довериться. Некоторым вещам надо доверяться, а некоторым – нет.

Очень красиво в другом месте пишет Шломо Фишер, что наказание за грех разведчиков еще и потому сильнее, что когда они стали поклоняться золотому тельцу, то они тогда были в растерянности и проявили повышенную доверчивость, они поверили, что золотой телец божество. Когда же в случае разведчиков они проявляют повышенную недоверчивость, то можно сказать, что же вы противоречите сами себе? Если вы поверили какому-то ничтожеству, золотому тельцу оттого, что он головой ворочает, то как же вы можете не верить Всевышнему, который столько для вас сделал! У вас была возможность убедиться, что на Него можно полагаться. 

Вопрос о том, почему семнадцатое Тамуза и Девятое Ава установлены в качестве постов на грядущие поколения, решается так, что в этих датах проявляется значение этого дня. Тут проявляется какой-то коренной характер дня и его взаимодействие с народом. То же самое можно сказать с чуть большей натяжкой и большим трудом про день поста Гедалии. Про этот пост трудно сказать, что это событие может стоить того, чтобы его отмечали. Действительно, мало ли было злодейских убийств хороших людей. Тем более, что Гедалия при всех его замечательных свойствах был сам повонен в своей смерти, да еще и в смерти других людей. Поэтому то, что следует увековечить его злодейское убийство, было совершенно непонятно. Однако, поскольку этот день положил конец еврейскому пребыванию в земле Израиля на семьдесят лет, и из-за этого начался галут земли, потому что, пока евреи присутствуют на ней, та святость, которая была внесена в землю при ее завоевании, остается, но из-за того, что евреи покинули её, эта святость исчезла по основному мнению, и Эзре пришлось снова заселять и как бы освящать эту землю. Поэтому пост Гедалии отмечает какой-то очередной рубеж. 

События в Торе, связанные с десятым Теветом. Причины «бескорыстной» ненависти к Израилю.
Рав Меир Грузман задает такой вопрос: как можно понять, что взяты четыре события из далекого прошлого, и мы постимся по поводу событий, которые присходили очень очень давно, а еще более страшные события недавнего прошлого никак не увековечены? Разве это справедливо? Погромы Хмельницкого, страшная Катастрофа нашего поколения – разве они ничего не значат? Тем не менее по сути мудрецы устанавливают посты не в память о конкретных событиях, а делают «метки» тем дням, характер которых выделен, и когда-то проявился страшным образом. Нет нужды каждое событие «вешать на отдельный крючок». Здесь уже есть все четыре ступени падения от уровня полноты жизни народа до полной потери. Именно десятое Тевета, когда так подчеркивается «День начала осады Йерусалима», подчеркивается потому, что этот день проявляет сидящую в окружающих народах ненависть к Израилю. Это очень сильное качество. Семнадцатое Тамуза – это следующее очень сильное падение, когда мы теряем государственную независимость, потому что с «пробитым боком» государство не является суверенным. Возможно трудно считать, что мы до этого были совершенно суверенным государством, но тем не менее у нас все же был свой царь и т.д. Девятое Ава – это полное разрушение единства. Храм, который был единым центром и связывал народ не в государственном смысле, а в смысле внутренней жизни - он разрушен, сожжен и всего этого нет. Остается последнее – присутствие народа на земле, которое кончается с постом Гедалии. То есть, это четыре ступени вниз - полное рассеяние, когда разбита целостность народного организма. 

Остается понять такую важную вещь. Почему же именно десятого Тевета проявляется ненависть других народов? Рав Фишер делает совершенно неожиданное предположение. Если семнадцатое Тамуза и девятое Ава имеют какое-то коренное событие, которое произошло в Торе, то следует думать, что и десятое Тевета тоже как-то выделено и что-то из событий, описанных в Торе, наверное, произошло в этот день. Кратко о его соображениях можно сказать так. Вся история с галутом была предсказана Аврааму еще при «завете между рассеченными частями», но начало реализации её - в тех разделах, которые мы недавно прочитали. В отношениях между Йосэфом и его братьями продажа Йосэфа была началом реализации этого Божественного предопределения. То есть, предопределение есть. Кто-то из потомков Авраама должен быть изгнанником, и преследуемым, и угнетаемым в земле «не их», и потом он вернется в эту землю и т.д. Это не проявляется вплоть до определенного момента, до того момента, когда Эсав продал Яакову первородство, и тем самым Яаков купил на свою шею такой серьезный «жернов» – он взял на себя то, что должен был сделать первенец. Яаков купил первородство и, согласно традиции, в день, когда умер Авраам, там в словах, в которых говорится, что умрешь в доброй старости, читается – «Тевет». Поэтому, есть основание предполагать, что Авраам умер десятого Тевета, и в этот же день была история с чечевичной похлебкой, и Эсав продал Яакову первородство. Таким образом, там был зародыш изгнания, египетского рабства. Ненависть у Эсава возникла в связи с другим событием, тут он еще не ненавидел Яакова, хотя он и чувствовал себя одураченным, может быть, униженным. Однако, он ведь отдал первородство добровольно, он презрел первородство, о чем свидетельствует Тора. 

Самое сильное предположение, которое делает Шломо Фишер, это то, что десятого Тевета произошла продажа Йосэфа. Точного доказательства здесь нет, есть неплохие намеки. Когда я в кружке молодежи сообщил о таком предположении, то было высказано довольно здравое возражение, что десятое Тевета – это разгар сезона дождей, тогда как же можно было найти яму, в которой нет воды? Ответить на это трудно. Во-первых, возможно, что такая яма бывает (может быть, из нее куда-то все стекло), а во-вторых, это как раз, может быть, объясняет, зачем по пшату Тора говорит, что «яма пуста, в ней нет воды». Если она просто пуста летом, то это не удивительно, а так в ней в сезон дождей нет воды, и это – удивительно. Таким образом, если принять предположение Фишера, то получается очень красивая идея, что продажа братьями Йосэфа толкает нас в египетское рабство; возвращение наших братьев, отпущенных на свободу, снова в рабское положение приводит к падению Йерусалима и к первому изгнанию; напрасная ненависть между братьями приводит к падению Второго Храма и к тому изгнанию, которое еще не кончилось. То есть, получается, что день десятого Тевета установлен в качестве такого тяжелого поста не просто потому, что в другие народы всажен этот микроб ненависти к Израилю. Мы знаем, что есть очень хорошее объяснение, и это написано в Торе, что Эсав возненавидел Яакова и в Талмуде говорится, что это – hалаха: Эсав ненавидит Яакова. Один талмид-хахам говорит: «Что значит – hалаха? И отвечает, что это означает: «чем дальше, тем больше ненавидит». Дело в том, что Ицхак, наш прародитель, задумал благословить одного брата для того, чтобы был тэндем между сыновьями, чтобы один был благословлен, завоевывал этот мир, помогал брату. Все это вышло наоборот, но через «наоборот» его план не мог полносью сорваться. Ненависть Эсава – это неистребимый заряд, который может или прорываться наружу или нет в зависимости от ряда причин. Когда Бог заключает завет с Ноахом после Потопа, Он говорит: «Страх человека поместил на животных»; это – простой смысл. Теперь, когда животные не являются придатком человека, человеку нужна «охранная грамота». Животные получили такую инструкцию: не трогать человека. По более глубокому взгляду человек является единственным созданием на свете, способным регистрировать Божественное присутствие в мире, и весь мир ждет от него сигналов о том, что он Его зарегистрировал. Поэтому, если животное получает от человека этот сигнал, то оно понимает, что перед ним высшее существо, и его не трогает. Если же животное такого сигнала не получает, то оно может думать, что перед ним человекообразная обезьяна и может укусить. Те же самые слова Бог повторяет Моше, Он говорит: «Ваш страх Я начал помещать на окружающие народы». Простой смысл такой, что окружающие народы будут дрожать, они видят, что Я с вами сделал. Непростой смысл, что вы, как новый уровень организма, гораздо мощнее, чем отдельный человек, можете регистрировать Божественное присутствие в мире, и посылать сигналы. Эти сигналы улавливаются окружающими народами, и они понимают, что перед ними необычайно мудрый и особый вид народа, который не нужно трогать; и мидраш говорит, что царь Вавилона Невухаднецар на протяжении многих лет слышал голос с Неба: «Ты дурной раб, почему не идешь разрушать Йерусалим?» А он боялся. Конечно, это мидраш, но он обо многом говорит. Когда Йерусалим явно находится под Божественной защитой, то кто же решится пойти на него войной? Поэтому ясно, что взрыв ненависти к нам возможен только в случае, когда мы перестали посылать сигналы; это – просто механизм. Они не получают этого транквилизатора и начинают кусаться, они, может быть, и сами не знают почему они это делают. Они могут приводить бесконечные причины: ты забрал мою землю; вы слишком богаты; вы слишком бедны; вы во все вмешиваетесь; вам все безразлично; слишком умные; слишком дураки. То есть, всё, что угодно, и все правда, и все несущественно. Существенно только одно: или мы живем в своем человеческом состоянии и трепещем, как магнитная стрелка, и посылаем сигнал, и тогда этот заряд не реализуется, либо он вырывается наружу. Иными словами, эта страшная яма галута открывается тогда, когда братья продают Йосэфа, когда братские отношения нарушены. В этот день десятого Тевета на наше поколение наложен еще «Кадиш шалем», когда мы читаем кадиш по тем, кто погиб во время Катастрофы, и чей день смерти нам не известен. Понятно, почему мы это читаем, потому что Гитлер – это то же самое явление, это взрыв такой первичной бескорыстной ненависти к Израилю, то есть, это не средство что-то получить. Таким образом, нет сомнения в том, что этот день необычайно важен. 

Как обстоит дело с галутами? Грех продажи Йосэфа как-то прощен, пока не сделали золотого тельца, и тогда просыпается грех продажи Йрсэфа. Грех золотого тельца прощен пока не совершен грех разведчиков. Эта цепочка – когда одно звено цепляет другое. Любое из этих «звеньев» приводит к реализации галута. Когда нам здесь говорится, что «в сути этого дня» Невухаднецар начинает осаду Йерусалима, то на уровне драша, скорее всего, это можно читать так, что Невухаднецар получил силу осаждать город Йерусалим от потенциала этого дня. Потенциал этого дня заключается в том, что если внутри народа Израиля есть раздор и несправедливость, то это пробуждает внешних врагов. Этот потенциал дня настолько вопиющий, что понятно почему его установили в этом ряду на все поколения. Это – самое начало. Потому что, если у нас не будет этого раздора, если у нас не будет чудовищной несправедливости друг по отношению к другу, то никогда не сможет проснуться внешняя вражда. 

Несколько слов надо сказать о самом пророчестве. Сказано очень образно о том, что Йехэзкэль получает задание (не просто словесное) проделать некую операцию: приготовить котел, поставить на огонь, налить воды, положить лучшие куски мяса, кости, и все это любовно варить, пока все это не сгорит на огне. Этот образ котла невозможно понять, если не знать хорошо предыдущие главы книги Йехэзкэля. Коротко можно сказать так, что в одиннадцатой главе книги во втором стихе говорится, что Он сказал мне: «Вот, это люди, которые думают лукаво, и задумывают плохое про этот город». Бог естественно указывает на людей, которых не нужно слушать, потому что они замышляют злое против этого города, и которые говорят: «не вскоре строить дома; город – это котел, а мы – мясо». Поэтому Бог дает такое поручение пророку. Это очень неопределенная поговорка этих людей, которые неправы и говорят, что «город-котел, а мы – мясо». В наше время это «попахивает» пушечным мясом, но непохоже, чтобы классические комментаторы понимали так. Наоборот, некоторые комментируют так, что мы за стенами этого города, как в котле, и будем «мирно вариться», как мясо, и с нами ничего плохого не приключится, и поэтому мясо в этом котле пригорает. Это вроде бы логичное объяснение. Однако, в целом это пророчество, если сказать очень кратко, связано с тем, что ошибка народа, приведшая к приступу Невухаднецара на Йерусалим, заключалась в следующем. Они рассуждали таким образом, что Невухаднецар завоевал уже столько стран, он уже накопил столько богатств, что жалкие остатки былого богатства Йерусалима его едва ли привлекут, и он махнет рукой и не будет связываться. То есть, во-первых, они думали, что все соображения должны быть абсолютно материалистичны (как-будто они начитались, если не Маркса, так Гегеля). Во-вторых, они полагались на крепость стен. И это – их страшная двойная ошибка: материалистическая картина причин и следствий вместо сознания Божественного управления и надежда на крепость стен (что для нас актуально), это ошибки, которые чудовищным образом повторяются. У нас есть проблема - нас кусают снаружи, и считается, что самая большая опасность - в пограничных районах, так давайте отдадим им пограничные районы! Это настолько «мудрая» политика, что она очень напоминает рассказ про лисичку, которая спрятавшись в норе от собак, спрашивала: «а вы лапки, а вы ушки, а ты хвостик? Ах, ты хвостик мешал – так иди отсюда». Так вот и нам мешают пограничные районы! Давайте избавимся от них, и все будет в порядке. Нам еще и стену сделают! Так вот, эти две ошибки настолько кошмарно перекликаются с современностью, что просто непонятно, что происходит, как будто нам показывают какой-то водевиль, и спрашивают: «когда вы проснетесь, дорогие мои?» Хочется пожелать, чтобы завтрашний пост помог в решении этих проблем. 

17-ое Тамуза

Особая роль праздников в служении Всевышнему
О смысле жертвоприношений
Функция Храма в мире
Символика кедра и мха. Получение Торы - связь между ничтожеством и вознесением
Работа Сатана сбивать человека с пути и вырабатывать в нем устойчивость. 
История золотого тельца
В чем корень преступления евреев
Особая роль праздников в служении Всевышнему

С 17-го Тамуза начинаются три недели, очень выделенные в еврейской истории. Немножко "скакнув вперед" от обсуждения выхода из Египта, мы сейчас попытаемся разобраться в вопросах, связанных с тремя самыми тяжелыми неделями еврейского года, тем более, что все это связано и с выходом из Египта.

Сначала стоит коротко вспомнить о постоянно волновавшем нас вопросе, что значит, что Моше просит отпустить евреев на три дня пути, и говорит, что у нас Праздник Всевышнему? Когда фараон, уже готовый отпустить евреев, на вопрос: "кто же пойдет?", получает ответ, что пойдут все, даже дети, он очень возмущается нелогичностью этих поступков, так как, если нужно пойти и принести жертвы Богу, то совсем не обязательно брать с собой детей. Имеет свое объяснение, как логика фараона, так и логика Моше. Фараон подходит вроде бы с довольно здравой позиции: если Бог требует от Своего народа, чтобы он пошел и послужил Ему, то естественно должны идти только взрослые. Фараон не понимает здесь некой тонкой вещи, которая необходима для понимания и предстоящих трех недель и вообще положения еврейского народа в мире (и более того - положения человека в мире). Бог требует от евреев определенного служения, и очень важное место в этом служении занимают праздники. Известно, что в праздники приносятся специальные жертвоприношения сверх обычных, и в праздники есть совершенно особая обязанность - веселье. Обязанность веселья понять так же непросто, как понять обязанность наслаждения от Шаббата. Это кажется соединением вроде бы совершенно противоречивых вещей: наслаждение предсатавляется наиболее добровольным делом из всех добровольных дел. Как можно приказать человеку: "наслаждайся!"? Однако это является обязанностью евреев в Субботу. Так же и веселье, является обязанностью для еврея в праздник. Эта обязанность имеет двоякую природу. С одной стороны, человек обязан веселиться, чтобы ему было весело, чтобы ему было хорошо, а с другой стороны - это нужно Богу, который требует это от человека. Поэтому-то Моше и отвечает, что Бог, действительно, требует от нас, чтобы мы устроили Ему Праздник, и именно поэтому мы должны пойти все - от мала до велика, потому что в этом веселье участвует весь народ, включая детей.

О смысле жертвоприношений

В известном мидраше сказано: "Моше говорит: "мы возьмем с собой весь свой скот, да еще ты, фараон, добавишь нам от себя (как сказано в Торе), и не думай, что мы будем приносить жертвы из своего скота, мы будем приносить их - из твоего"". Это совершенно непонятно. Вся логика жертвоприношений (книга Ваикра) основана на том, что в жертву надо приносить свое. Правда, при переводе слова "карбан", просто, как "жертва", теряется очень важный смысл этого слова, обозначающий то, что приближает человека к Творцу. Как бы то ни было, обязательным является требование, чтобы при принесении карбана человек нес определенный материальный ущерб и чтобы это "ударяло по его карману", то есть чтобы он приносил карбан из своего имущества. Как же понять то, что Моше говорит: "не думай, фараон, что мы будем свое приносить", ведь тогда такое приношение лишается всякой ценности? Если же это правда, то тогда надо признать, что фараон прав, когда он говорит: "возьмите мой скот, а свой - оставьте". Идея здесь состоит в том, что Моше на самом деле как бы говорит: "не думай, что мы будем приносить жертвы из своего скота раньше, чем ты нам добавишь и продемонстрируешь этим, что ты полностью смирился перед требованиями Всевышнего".

Очень важно понять, что Всевышнему нужно вовсе не то, чтобы мы принесли какое-то животное в жертву, а ему нужно, чтобы мы приносили в жертву это животное точно так же, как взрослому необходимо, чтобы ребенок угостил его кусочком шоколадки, которую ему подарили. Так же, как взрослый вовсе не обязательно будет есть эту шоколадку, Всевышний тоже не будет "нюхать" воскурение от этих жертвоприношений, но человек, который приносит "кусочек" Всевышнему из того, что Он дал этому человеку, показывает этим, что он - человек, и у него есть чувство благодарности к Тому, от которого он все получает. В этом-то и состоит сущность вопроса, который возникает во всех поколениях. Ясно, что вершиной близости к Творцу является получение поручения (приказания) евреям, вышедшим из Египта, строить Храм. Сначала, в пустыне, строится переносной Храм, потом царь Шломо строит грандиозный Первый Храм. Что же это такое - Храм? В этом вопросе пытаются разобраться, как мудрецы, так и простые люди. Если есть царь, так сказать, из плоти и крови, то понятно, что его надо уважить и построить ему красивый дворец. Зачем же нужно строить Храм Богу, если мы знаем, что Бог - совершенно бестелесный? Зачем и кому такой Храм может быть нужен?
Функция Храма в мире

Следует понять, в чем же состоит функция Храма в мире, потому что события трех недель, начинающиеся с 17-го Тамуза, ведут к 9-ому Ава - к самому тяжелому дню года, который является как бы полюсом всех самых тяжелых неприятностей, которые случались с евреями на протяжении истории, и самые страшные из них - это разрушение Храмов. В чем же сущность трагедии событий, связанных с разрушением Храма? Есть мудрецы, которые высказывают такую точку зрения, что Храм нужен в уступку людям, которые не доросли до того, чтобы напрямую взаимодействовать с совершенно нематериальным и "абстрактным" Богом. Поэтому-то, по мнению этих мудрецов, людям дается некоторая "система упражнений", чтобы они могли, не нарушая основных инструкций, все-таки чувствовать какой-то прикладной характер взаимодействия с Богом. Современные "просвященные" люди на протяжении многих лет спокойно принимают "отсутствие" Бога или понимание его, как некой абстракции. Если Храм - это только уступка всем таким людям, то почему же мы так сокрушаемся о потере Храма?
Основную идею необходимости построения Храма сформулировать очень непросто, особенно трудно выразить это в виде определенного правила. Главное же здесь заключается в том, что Всевышний хочет Своего обитания в этом материальном мире. Для этого этот материальный мир и создан. Если мы станем говорить, что духовное должно обитать в Высоких Сферах, а материальное - в низких, то тогда вроде бы нет никакой проблемы, за исключением того, что при этом теряется одна "маленькая деталь": при этом теряется понятие Жизни, потому что Жизнь (в полном смысле этого слова) - это есть соединение материи и духа. В Торе слово "жизнь" впервые употребляется только с сотворением человека. Несмотря на то, что животные обладают живой душой, они двигаются, они дышат и т.д., слово "жизнь" относится в Торе только к человеку, потому что только человеческое существование может быть названо жизнью в полном смысле этого слова, и оно означает обитание духовного в материальном. Поэтому, основная задача Сотворения Мира и всей истории развития этого Мира состоит в том, чтобы создать Полноту Жизни, то есть в материальном мире создать достойное обиталище для духовного, для того, чтобы Бог мог обитать "в нижнем мире".

Символика кедра и мха. Получение Торы - связь между ничтожеством и вознесением

Для объяснения этих вопросов попробуем немного вернуться к тому, что в законах принесения Пасхальной жертвы в Египте были некоторые особенности. Там требовалось взять связку некоторых растений: кедра и мха (как самого низкорослого из растительности). Эти же растения используются и в других заповедях, например, в процедуре очищениия от нечистоты мертвого препаратом из пепла красной коровы. При принесении Пасхальной жертвы в дальнейшем эти растения уже не требуются. Зачем же они нужны были для Пасхальной жертвы в Египте, когда этой связкой пользовались для того, чтобы кропить кровью от Пасхального ягненка? Много раз уже упоминались слова мудрецов о том, что евреи в Египте были, как зародыш животного в чреве матери. Когда говорится, что Бог берет "народ из среды народа", то это Он как бы из чрева египетского народа вынимает зародыш еврейского народа. Галаха говорит, что зародыш - это как один из органов материнского тела, и если материнское тело является негодным, то тогда и зародыш находится в том же статусе, и если материнский организм является нечистым, то и зародыш является нечистым. Поэтому и неудивительно, что евреи в Египте дошли до такого низкого состояния - до 49-ой ступени нечистоты. Заповеди Песаха и Брит Мила были даны для того, чтобы заставить этот зародыш шевелиться, и чтобы он проявил признаки отделения от материнского организма, когда уже возможно вмешательство повитухи и сами роды.

Когда мы говорим "дух чистоты" или "дух нечистоты", надо помнить, что само существование "духа нечистоты" возможно только из-за того, что имеется Сокрытие Божественного Лица. Иными словами, развитие (и действие) может быть направлено в сторону чистоты и святости, и оно может быть направлено в противоположном направлении, в сторону нечистоты. При этом, всякая нечистота в духовном смысле является результатом и проявлением Сокрытия Божественного Присутствия. В том случае, если Божественное Присутствие вдруг откроется нам явно, то никакой нечистоты не может оставаться просто по определению. Объяснялось уже, почему Всевышний не мог сразу открыться в Египте, что могло бы вроде бы тут же снять всякое сопротивление Его Воле, а Ему понадобилось совершить все 10 казней. 10 казней нужны были для того, чтобы открыть Египту, евреям и всему миру Свет десяти Высказываний, которыми Сотворен Мир. Когда же в конце всех этих казней Всевышний вдруг является, чтобы совершить 10-ую казнь - казнь первенцев, то тогда все египетские идолы немедленно убегают, потому что там уже нет им никакого места. Когда Всевышний "открылся", наступил конец всей египетской нечистоте, которая обволакивала "зародыш" еврейского народа.

В одном из стихов книги Ишаи говорится о том, что Всевышний обитает в невероятных Высях и обитает также в самом униженном. Именно здесь и существует тот парадокс, который все решает. Имеется очень важное правило, что во всех книгах Пятикнижья, в книгах Пророков, в Писании, то есть - во всех частях Танаха, в каждом месте, где говорится о недосягаемой Возвышенности Творца, тут же рядом говорится, что Он - с самым низким, с самым забитым и униженным. Это не просто случайное соединение, а это - тот парадокс, который определяет ситуацию человека в этом мире. Мы знаем, что самым главным свойством Моше, который получил Тору и передал ее евреям, была скромность. Мидраш говорит, объясняя почему Моше обладал именно этим качеством, что Тора - как вода, и она не держится на высоком месте, а стекает с высоких мест в низкие, и поэтому, чем человек скромнее и незаметнее, тем больше у него шансов получить Тору.

Важно отметить, что при описании всех странствий евреев по пустыне: выход от одной стоянки, переход на другую и т.д., о них говорится всегда во множественном числе. Только тогда, когда евреи в Рош-ходэш Сиван приходят в пустыню Синай, говорится, что Исраэль расположился лагерем, то есть говорится - в единственном числе. Раши из сопоставления множественного и единственного числа в этих ситуациях, пересказывая мидраш, говорит: "как они пришли в тшуве, так они и вышли из предыдущей стоянки в тшуве". Какая тут связь может быть с тшувой (с раскаянием)? Понятно, что употребление единственного числа свидетельствует о том, что евреи стали едины, что прекратились те дрязги и раздоры, которые были до этого; и говорится, что только, когда евреи образуют единое "тело", один единый организм, они только тогда могут быть достойны получения Торы.

Возвратимся к поставленному ранее вопросу: зачем нужна связка из кедра и мха? Упоминался уже мидраш, который говорит, что Тора не "течет" к высокомерному человеку. Тот человек, который находится в состоянии заносчивости и ощущает свою самодостаточность, он как бы и не нуждается в Торе. Он считает, что может обходиться своим умом и, следовательно, там нет места для Божественного разума. Поэтому, человек должен чувствовать свою явную недостаточность. Он должен чувствовать себя самым низким существом, которое надо учить, спасать, вразумлять. Как объясняет Махараль, евреи находились на Синае в таком состоянии для того, чтобы быть максимально подверженными и восприимчивыми к тому воздействию, которое на них обращено. Человек, который находится в состоянии гордости (не говоря уж о гордыне), не так восприимчив, как человек, который растерян, чувствует свою слабость, незаметность. Поэтому понятно, зачем нужен мох - он самый низкий. С другой стороны, если человек принимает этот Божественный дар - Тору, будучи в состоянии, когда ему представляется, что он совсем ничего не стоит, тогда очень сомнительно, стоит ли ему вообще ее давать. Парадокс состоит в том, что руки получающих Тору должны быть не "трясущимися", а очень крепкими. Человек должен чувствовать себя состоящим в "царской гвардии", и что он стоит выше всех. Как же это может быть сделано и осознано одновременно? Сделать это можно только единственным путем. Человек как бы говорит: "Я сам - ниже любого червяка, и сам по себе не стою ничего, но я принадлежу царской гвардии - народу Израиля, который избран и победил в состязании ангелов". Самые чистые небесные жители претендовали на Тору и просили: "Дай нам, потому, что мы самые достойные!", но Царь присудил дать народу Израиля, поэтому народ Израиля, как целое, стоит выше всего на свете. Гордыня человека состоит в том, что он принадлежит народу Израиля, и ему, как части этого народа, части этого организма, доверено выполнять самую высокую в мире задачу. Однако, сам по себе человек очень слаб и мал, и поэтому нужна связка, которая связывает самое высокое растение - кедр, и самое низкое растение - мох. Когда они в связке, то человек находится в человеческом состоянии: он ничтожество, но он одновременно находится и выше всех. Здесь, конечно, много сложностей и тонкостей.

Работа Сатана сбивать человека с пути и вырабатывать в нем устойчивость. 
Вот один из примеров такой сложности. Мы говорим последнюю браху после вечернего "Шма" и просим: "Уложи нас в мире, подними нас к жизни" и произносим перед сном еще одну молитву: "Устрани Сатана - того, кто сбивает нас с дороги, перед нами и после нас". Что это за просьба? Мудрецы объясняют это очень просто. Известно, что Сатан, состоит "в штате ангелов", и его должность предназначена для того, чтобы сбивать человека с пути и тем самым вырабатывать в человеке устойчивость. Бывает его работа "перед нами" и бывает его работа "после нас". Это означает следующее. Когда человек собирается сделать что-то стоящее, хорошее и важное, Сатан говорит ему: "Куда тебе браться за это, брось, ты - маленький и это не для тебя!" Это обозначается, как "Сатан перед нами". Если же человек справился с Сатаном и все же сделал это хорошее дело, то тогда Сатан говорит: "Ну кто бы еще так хорошо справился с таким делом!" И это - "Сатан после нас". Таким образом, мало того, что надо быть и очень маленьким и очень большим, но необходимо еще понимать, в какой фазе и каким надо быть.

История золотого тельца

Итак, перейдем непосредственно к этим трем тяжелым неделям еврейской истории. Хронологически они начинаются с 17-го Тамуза. Обычно, везде указывается (в том числе и в "Шульхан-арух"), что на протяжении еврейской истории в этот день произошло 5 трагических событий. Самое первое из них случилось через 40 дней после стояния у Синая, когда евреи сделали золотого тельца. Те самые люди, которые несколько недель назад сказали: "наасэ внишма" - "сделаем и услышим", скатились вдруг к такому состоянию, что сделали себе какого-то литого бога. Надо понять, в чем собственно заключалась вина евреев, и почему за эту провинность из поколения в поколение этот день начинает полосу тяжелых неприятностей.

Что же тогда произошло? Моше ушел получать Скрижали, на которых Божественной Рукой были начертаны 10 Заповедей, а евреи стояли у горы Синай, где они только что слышали от Всевышнего, каждый из них непосредственно, первую Заповедь: "Я- Господь, Бог твой....", и вторую Заповедь: "...Не делай себе других богов...". Следующие 8 заповедей они попросили Моше пересказать им, так как им было страшно прямое общение со Всевышним. Поскольку Моше не вернулся по прошествии 40 суток, как он обещал, евреи стали волноваться, и текст Торы довольно сокращенно описывает, в чем выражались эти волнения. Описано, как они пришли к Аарону и сказали, что непонятно, что стало с этим человеком - Моше, и потребовали, чтобы Аарон дал им богов, которые поведут их дальше. Мы знаем, что по дороге они встретились с еще одним руководителем, которого оставил Моше для выяснения проблем, которые могут возникнуть, и это был - Хур, родственник Моше. Когда евреи сказали Хуру то же, что потом они сказали Аарону, а именно, что Моше не пришел, а они не могут находиться в такой далекой от всего им привычного обстановке без подходящего руководителя, Хур их попытался успокоить и сказал, что мы просто ошиблись в счете и 40 дней еще не прошло, и что Моше должен прийти завтра. Известно, как повели себя евреи в этом "диспуте" - они убили Хура и пошли дальше. Очень трудно представить себе, как мог совершиться такой "переход": от состояния, когда они сказали, что заранее подписываются выполнять любое повеление Всевышнего, даже не понимая его, до того состояния, в котором они совершили убийство человека только за то, что у него есть особое мнение?
Аарон понимает, что с ним могут поступить так же, как с Хуром. Мидраш говорит, что если бы евреи убили еще и Аарона, то осуществился бы сразу стих "Плача Йиремии" о том, что "убили Первосвященника и пророка". Действительно, евреи в конце эпохи Первого Храма так и поступили, убив прямо в Храме Первосвященника, который был и пророком, и который увещевал их вернуться от их ужасных путей. Аарон вовсе не из боязни за свою жизнь, а для того, чтобы не дать так глубоко пасть этому народу, попытался лавировать, чтобы выиграть время. Он предложил собрать все кольца и серьги жен, понимая, что женщины не так легко расстаются со своими украшениями и будут спрашивать: "Для чего это надо?" Известно, что женщины не так быстро "падают" в своем поведении, как мужчины, и праведность еврейских женщин ни раз спасала народ в критические моменты истории, и именно благодаря праведности наших жен мы были выведены из Египта. Поэтому, Аарон надеялся, что когда женщины узнают, что их украшения нужны для изготовления самодельных богов, они как-то помогут ему выиграть это дополнительное время. К сожалению, мужчины оказались очень проворными и отдали свои собственные украшения, которые тогда у мужчин тоже имелись. После этого, Аарон, хоть и пытался по-возможности оттянуть время, все-таки вынужден был бросить эти украшения в печь, и оттуда каким-то образом вышел телец. Важно то, что даже тогда, когда уже этот телец появился, Аарон сказал: "Завтра праздник Всевышнему!", надеясь, что утром прийдет Моше, и все уладится. Однако, евреи поднялись очень рано, еще до света, и начали, смеясь, праздник, но вовсе не Всевышнему, а праздник вокруг тельца, который превращался таким образом в 100%-ую гнусность - в идолопоклонство, в разврат и в кровопролитие. Там, где в Торе употребляется слово "смеяться", оно обозначает именно эти три вещи или одну из них.

Моше было сказано Всевышним, чтобы он быстро спускался, потому что развратился народ, который "ты вывел из Египта". То есть, как бы имелось в виду, что "поднят" был Моше на Небесные высоты не потому, что он такой хороший, а только из-за этого народа, и если он упал, то и Моше здесь делать нечего. Моше спускается, разбирается, вершит суд над зачинщиками и т.д. Основной вопрос заключается в том, что же такого трагического было в этом событии? - Трагедия, конечно, состоит уже в том, что в результате этого действия погибли тысячи евреев. Мы знаем, что гибель даже одного еврея - это крушение всего мира. К несчастью, бывали в истории периоды, когда гибло еще больше евреев, но, однако, мы не относим их к числу тех трагедий, которые мы из года в год отмечаем, как начало самого тяжелого периода в году. Что же такое особенное случилось в этот день, что на протяжении всей истории евреев именно в этот день - 17-ого Тамуза, происходят трагические события такого же типа: пробиваются стены Иерусалима, в Храме устанавливают статую идола, какой-то негодяй сжигает книгу Торы. Все такого рода "неприятности" имеют, очевидно, одну общую основу.

В чем корень преступления евреев

Желание поклоняться идолам вовсе не было начальным импульсом их действий и главным мотивом поведения евреев, которые требовали, чтобы им дали руководителя. Они совсем не хотели иметь этого тельца в качестве бога, а они хотели его - в качестве Моше. Зачем им нужен был такой руководитель, не человеческий, а самодельно изготовленный? Дело в том, что к этому времени евреи успели понять, что Моше стоял выше всего поколения настолько, что найти ему замену невозможно. Некоторые комментаторы обсуждают, почему Аарон не предложил кого-нибудь руководителем временно, до прихода Моше. Там ведь было много мудрецов и праведных людей. Есть интересное объяснение, которое основано на принципе: "рак алия бакодэш" - "поднятие в Святость", то есть - назад движение уже невозмоэжно. Это означает, что человек, который, например, был хотя бы один день руководителем Сангедрина, не может быть смещен на более низкую должность, потому что это невозможно пережить. Поэтому, если назначить заместителя на один день, то как же его потом можно будет сместить, ведь это будет для него страшным ударом. Аарон, конечно, мог бы назначить самого себя, и потом с легкой душой он бы себя и сместил, но это могло бы быть некоторым неприятным штрихом в глазах Моше, что, вот, в его отсутствие его брат поставил себя руководителем. Мы видим, что в очередной раз скромность руководителя еврейского народа оборачивается трагедией. Это относится и к Моше в нескольких случаях и к Аарону и, как говорит мидраш, из-за скромности мудреца Захария был разрушен Второй Храм.

Итак, в чем главный грех евреев, потребовавших этого руководителя? Люди чувствовали, что они не готовы находиться под непосредственным Управлением Всевышнего. Это само по себе не так плохо, если они просят того, что им нехватает. Евреи же совершают иной и очень большой грех. Надо сказать сразу, что конечно, повинны были не все, так как мы знаем, что колено Леви вообще здесь никак не участвовало, и они все от начала и до конца были чисты от какого- либо греха. Так вот, главное преступление еврейского народа в событиях, связанных с тельцом, состоит в том, что они принимают на себя смелость решать, что правильно и что неправильно. Человек должен понимать, что такая компетенция существует у человеческого разума только до определенной границы, дальше которой он не в состоянии решить, что правильно. Дальше этого - решает только Божественный Разум, который может открыть нам что-то, если пожелает. Это очень непросто понять, но не поняв этого, невозможно правильно жить.

Когда весь еврейский народ приходит к Хуру и говорит ему, что уже прошли 40 суток, то казалось бы нельзя считать, что Хур, который говорит, что 40 суток еще не прошли, - умнее всех, когда весь народ считает иначе. На самом же деле, 40 суток, действительно, прошли и никто не обсчитался, но Моше сказал, что он уходит на 40 дней, и имеются в виду дни, которые начинаются с вечера. После Синая у евреев сутки стали начинаться с выхода звезд, в отличие от всех народов, у которых день начинается с утра. Поскольку Моше уходил утром, то тот день, когда он уходил, не засчитывался в этих 40-а днях. И он, действительно, пришел на следующее утро. Однако, правильность этих подсчетов на самом деле не так уж и важна, потому что, как бы там ни было, основной грех евреев заключается в том, что они считали свой "анализ истины" окончательным. Более того, они так же считали себя в праве уничтожать тех, кто с этим не согласится, подкрепляя свои поступки демагогическим заявлением: "Как это он (Хур) выступает против всего еврейского народа?" Эта же проблема в том или ином ракурсе возникает у евреев ни раз во время хождения по пустыне, не говоря уже обо всей последующей истории. Например, во время восстания Кораха, которое является первым совершенным примером политической демагогии, Корах говорит Моше и Аарону: "Почему Вы возвышаетесь над народом? Мы же все стояли у Синая".

Несколько слов следует сказать о 9-ом Ава, которое является вершиной трагичности этих дней. Эта трагичность проявляется прежде всего в разрушении Первого и Второго Храмов. Однако, самым первым проявлением 9-го Ава в истории еврейского народа было другое событие. Если 17-ое Тамуза возникло уже в первый год выхода евреев из Египта, через три месяца после выхода и через 40 дней после Синая, то 9-ое Ава проявилось на следующий год, когда Моше послал разведчиков. История с разведчиками хорошо известна, но анализ причины греха евреев в этом случае еще более труден, чем в случае с тельцом. Следует отметить, что здесь наблюдается одна интересная вещь, на которую впервые обратил внимание профессор Тверский. Он обратил внимание на то, что получается так, что 17-ое Тамуза - это день, в который происходят беды духовного характера: разбиты Скрижали в результате того, что евреи по той или иной приячине занимались идолопоклонством, установлен идол, сожжена Сэфер-Тора. Все это - духовные бедствия, тогда как 9-го Ава происходят бедствия материальные: разрушение Храмов, изгнание из одной земли, из другой и - вершина всех изгнаний - изгнание из Испании. Таким образом, 17-ое Тамуза и 9-ое Ава представляют собой некие особые полюса, в природе которых было бы очень интересно разобраться. 

9-ое АВА

Описание посылания разведчиков в книге Бемидбар
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Значение информации принесенной разведчиками
Претензии к разведчикам
Разведчики Иеhошуа
Недоверие к Творцу и разрушение Храма
Описание посылания разведчиков в книге Бемидбар
Первое из серии трагических событий нашей истории, происходивших 9-го Ава, было возвращение разведчиков, посланных в ханаанскую землю. Об этой их разведывательной миссии рассказывается в Торе дважды. В первый раз - это рассказ в книге Бемидбар, прарашат Шелах (1З:1). Там говорится: "вайедабер ха-шем эль-моше лемор" - "сказал Всевышний Моше так": "Пошли себе людей и пусть они разглядят землю ханаанскую, которую Я даю сыновьям Исраэля, по одному человеку от каждого колена пошлите и каждый должен быть князем колена". Дальше сказано: "И послал Моше из пустыни Паран по слову Всевышнего; все они - люди выдающиеся, главы сыновей Исраэля".

Затем - приводятся их имена, и в 17-ом стихе говорится: "и послал их Моше разглядеть (латур) землю ханаанскую, и сказал им: поднимитесь-ка в Негев и поднимайтесь в гору и посмотрите на землю, какова она, и народ, который живет на ней, крепкий он или слабый, малочисленный он или многочисленный? И что за земля, на которой он живет, хороша она или плоха? И каковы города, в которых он проживает, открытые это города или крепости? И какова земля, жирная она или тощая? Есть ли там деревья или нет? Будьте крепкими и возьмите из плодов земли. Дни же эти были днями поспевания винограда. Они поднялись, посмотрели эту землю от пустыни Цин до Рехова по дороге в Хамат." Затем они поднялись в Негев и, как говорит мидраш, кто-то из них прошел в Хеврон. Мы знаем, что это был - Калев, который потом получил Хеврон в наследие.

Дальше сказано, что там жили : "Эхиман, Шешай и Талми - отпрыски великана. Хеврон же на 7 лет раньше был построен Циана египетского. И дошли они до реки Эшколь и срезали там виноградную ветвь с одной гроздью, и несли ее на шесте по двое". Мидраш описывает, что на самом деле там было два шеста (не так, как рисуют на рекламных картинках) и с каждого конца, каждый шест несли двое, то есть получается, что ее несли не вдвоем, а в восьмиром. - "А также взяли из плодов граната и инжира". А именно: один гранат нес один человек, и один инжир нес еще один человек. - "это место назвали долиной Эшколь в связи с гроздью, которую срезали там сыны Израиля". - "И вернулись они из этой экспедиции по обозрении Земли Израиля по истечении 40-а дней. И пошли, и пришли к Моше и к Аарону и ко всему собранию сыновей Исраэля в пустыню Паран Кадэша, и принесли им ответ и всему народу, и показали им плоды Земли, и рассказали ему и сказали: "пришли мы в землю, в которую ты нас посылал, и действительно, она течет молоком и медом, и вот ее плоды. Но пустое все это, потому что крепок народ, который живет в этой земле, и города укрепленные, очень большие. И также порождение великанов видели мы там. Амалек проживает в этой земле в Негеве, а хитийцы, йевусийцы, эморийцы обитают на горе и кенаанейцы проживают у моря и на берегу Йардена"".
"И привлек Калев народ к Моше и сказал:"ало неалэ"- обязательно войдем в эту землю и завладеем ею, потому что можем одолеть". А люди, которые ходили с ним, сказали: "не сможем войти к этому народу, потому что он крепче, чем мы. И наговорили они на эту землю, которую обходили, перед сыновьями Исраэля, говоря: земля, по которой мы прошли для обозрения ее, это земля, глотающая своих обитателей и весь народ, который мы видели в этой земле, "аншей мидот" - "люди крупные" (или люди выдающихся качеств). И там мы видели "нефилим" (Устная Тора говорит, что нефелим - это те, кто свалились с Неба), сыновей великанов из нефелим. И как мы были кузнечиками в собственных глазах, точно так же мы выглядели в их глазах. И подняла вопль вся община, и плакал народ в ту ночь. И выражали претензии, жаловались на Моше и на Аарона все сыновья Исраэля и сказала им вся община: лучше бы умереть нам в земле Египетской, или в этой пустыне лучше бы умереть. И зачем Всевышний ведет нас в землю эту, чтобы мы там пали от меча? И наши жены и наши дети будут на разграбление. Лучше уж нам вернуться в Египет. И сказали друг другу: давайте поставим главу и вернемся в Египет"... Все это - привело к такому приговору, что из этого поколения евреев, те, кто были в возрасте от 20-ти до 60-ти лет (мужчины), никто, кроме Йеhошуа и Калева, не войдут в Землю Израиля.

Описание посылания разведчиков в книге Дварим

При описании того же события в книге Дварим, когда Моше упрекает народ за плохое поведение в разных случаях, Моше говорит (1:19): "И мы двинулись из Хорева и прошли по всей этой большой и внушающей трепет пустыне, которую вы видели своими глазами, через гору Эморейцев, как приказал нам Всевышний. И дошли мы до Кадеш Барнеа, и я сказал вам - вы дошли до горы Эморейской, которую Всевышний дает нам, смотри - дал Всевышний, твой Бог, перед тобой всю Землю, иди овладевай ею, как говорил Всевышний, Бог твоих отцов тебе: "Не бойся, не страшись". И приблизились ко мне все вы и сказали: "давайте пошлем перед собой людей, и они расследуют нам эту землю, и принесут нам весть относительно дороги, по которой мы будем входить, и городов, которые мы будем проходить"".
"И понравилось мне это и я взял из вас 12человек - по одному от каждого колена. И они отправились, и поднялись в гору, и пришли в долину Эшколь, и разведали ее, и взяли в руки из плодов земли и принесли нам, и принесли нам весть и сказали: "хороша эта земля, которую Всевышний, наш Бог, дает нам". И вы не пожелали входить в эту землю, и перечили устам Всевышнего, вашего Бога, и роптали в ваших шатрах, и сказали: "по ненависти Всевышнего к нам вывел он нас из земли Египетской, чтобы отдать нас в руки Эморейца на уничтожение. Куда это мы идем? Наши братья расплавили наши сердца, сказав, народ большой и рослый по сравнению с нами, города большие и укрепленные до неба, также детей великанов видели мы там". И я сказал вам: "не пугайтесь и не бойтесь их. Всевышний, ваш Бог, который идет перед вами, Он будет сражаться за вас, как все, что он делал с вами в Египте на ваших глазах. И в пустыне, где видел ты, что носил тебя Всевышний, твой Бог, как несет человек своего сына, по всей дороге, по которой вы шли, до того, как пришли на это место". И при всем при этом вы не поверили Всевышнему, вашему Богу, который идет перед вами по дороге, чтобы разведать для вас место для ваших стоянок, в огне ночью, чтобы вы видели дорогу, по которой идти, и в тумане днем. И услышал Всевышний ваши разговоры и рассердился и поклялся так: "не увидит ни один из людей этого злого поколения той хорошей Земли, о которой Я поклялся дать ее вашим отцам, за исключением Калева, сына Йефунэ, который увидит ее""...

Ответ на вопрос: Йеhошуа упоминается после того, как идут две фразы про Калева. В книге Бемидбар эти фразы идут подряд.

Два вида Божественного управления

Эти истории требуют рассмотрения с разных сторон. Бросается сразу в глаза различие описаний. В книге Бемидбар сказано, что Всевышний приказал послать людей, а по книге Дварим получается, что такого приказа вроде бы не было. Там Моше сказал, чтобы народ шел завоевывать Землю, а они попросили, чтобы послали разведчиков, и Моше это понравилось. Мудрецы наши говорят: "понравилось Моше, но не Всевышнему". Почему же это сначала понравилось Моше, а теперь он их же упрекает? Есть такое объяснение, которое может быть полезно для понимания сути дня 9-го Ава. После возвращения разведчиков, когда они "плачут", Моше говорит народу, что им нечего бояться, потому что Всевышний будет вести войну "за них". Спрашивается, если это так, то зачем вообще было посылать разведку? Какая разница, по какой дороге идти, ведь в пустыне ничего не разведывали, а просто шли туда, куда их вел столб. Надо было бы, наверное, и здесь - идти так же, поскольку Земля была им обещена. Почему Моше вдруг понравилось это предложение начать такую "военную игру" с посыланием разведки? Ответ, который можно дать, по-видимому, не единственный, так как такую сложную историю можно рассматривать в разных ракурсах и на разных уровнях, однако, он основывается на одной достаточно последовательной линии рассуждений.

Существуют два вида Управления тем, что происходит на земле. Евреи, как мы хорошо знаем, шли по пустыне в обстановке явных чудес: хлеб с Неба, марширующий с ними колодец и т.д. Такая атмосфера "явного чуда" не давала повода для сомнения в том, Кто это все делает. В окружающих народах такое Управление вызывает большое уважение к народу. Про евреев говорили тогда: "они питаются огнем и все у них из огня сделано, и поэтому с ними лучше не шутить и не иметь дело". С другой стороны, для замысла, ради которого был сотворен Мир, это - менее желательный уровень Руководства, чем путь "скрытых чудес". В этом случае все происходит согласно законам природы, правда, до некоторого предела. Нам и по сегодняшний день (а не только 2000 лет назад) не известен закон природы, по которому дождь идет или не идет в определенное время, в зависимости от того, как поступает человек: благородно или подло. Пока мы не знаем такого закона природы (может быть когда-нибудь наука и откроет что-то близкое к этому). Ясно только одно, что Управление с помощью скрытых чудес менее эффектно с точки зрения внешнего наблюдателя, но зато оно более серьезно ведет к той задаче, ради которой был сотворен Мир, а именно: "делать человека". Человек не может превратиться в "человека", когда он, как игрушка, переходит из рук одного чуда в руки другого чуда. Если же человеку предлагается совершать какие-то поступки в условиях действия законов природы, и человек поступает так, что он как бы провоцирует те или иные повороты природных явлений, то это - гораздо лучше. Поэтому, когда евреи пришли к Моше и сказали ему: "давай пошлем разведчиков и не будем полагаться только на чудо", то Моше, исходя из того, что является наилучшим Служением, мог вполне подумать, что эти люди наконец-то (не зря он так старался!) престали думать о "шкурных нуждах" и предложили "поработать" и сделать то, что от них зависит. Поэтому-то Моше это очень понравилось.

Значение информации принесенной разведчиками

Важно отметить, что та весть, которую принесли разведчики о том, что города там настолько укрепленные, что можно честно назвать их неприступными, это на самом деле - ценная разведывательная информация. Возможно, что это необходимо для того, чтобы последующие поколения извлекли из Торы настоящий урок. Мы знаем, что книга Берешит начинается с описания Сотворения Земли и Неба. Раши в своем комментарии приводит слова Рабби Ицхака, который спрашивает, почему вдруг Тора, которая является прежде всего законом, дающая нам для исполнения заповеди Всевышнего, начинается с каких-то рассказов, вместо того, чтобы начать с дела, то есть - с самой первой заповеди, которая дана народу Израиля. Рассказы - это очень важная вещь, но им место в Устной Торе, в мидраше. Зачем Тора дает нам эти рассказы? Раши отвечает, что это дается затем, чтобы когда другие народы прийдут к евреям и скажут им: "Вы же разбойники, зачем вы отняли землю у других народов?", им надо ответить, что всю Землю Сотворил Всевышний и она принадлежит Ему, и Он дал ее тому, кто хорош в Его глазах, а потом захотел и передал ее другому, которому хотел передать. Таким образом, мы завоевали и получили эту Землю не как разбойники, а от Самого Хозяина этой Земли. (Это очень хорошее объяснение, но только, как сказал один мудрый человек, оно не оставляет надежды никому на свете, потому что любой ворюга процитирует ровно это же объяснение и скажет, что Всевышнему было угодно, чтобы этот кошелек перешел из твоего кармана - в мой).

Поэтому-то так важно свидетельство, что города, которые нужно брать, были неприступными и не в человеческих силах было их захватить. Таким образом, сама по себе принесенная разведчиками информация была чрезвычайно важной и ценной. Что же должен был делать народ, услышавший такую информацию? Они должны были сказать: "Мы хотели узнать, в наших ли силах завоевать эту Землю, и мы увидели, что это - не в наших силах, и поэтому прийдется попросить Хозяина, чтобы Он это сделал за нас". Есть предел человеческих возможностей. Так же рассуждал Накшон бен-Аминодав. Ему было приказано идти в море, и он пошел, и шел до тех пор, пока ноздри его не опустились в воду и тогда только он сказал: "дальше я идти не могу, дальше - только Господь может помочь" и море - расступилось. Если человек доходит до предела своих возможностей, то дальше с него уже нет спроса. Однако, в ситуации с разведчиками, вместо этого, у евреев растаяло сердце и они стали плакать. Это доказывает, что на самом деле они хотели послать разведку не для того, чтобы проявить инициативу, и не для того, чтобы сделать все, что от них зависит, а для того, чтобы подумать: на что им вообще рассчитывать?
Не следует особенно ругать это поколение. Можно вспомнить, что когда Моше выбрал 70 человек для того, чтобы они были его помощниками и советчиками, и наделил их своим Божественным духом, то двое из них, оставшись в лагере (когда остальные были с Моше) начали пророчествовать. Мидраш рассказывает, что они пророчествовали, что вот Моше умрет, и Иеhошуа отведет народ в Землю, и народ, таким образом, знал нечто, чего не знал главнокомандующий. Поэтому, когда Моше говорил им, как это вы после всех чудес, которые вы видели, можете сомневаться в том, что Всевышний сможет победить этих царей (пусть из даже З1), народ считал, что все эти чудеса делались ради Моше, а ради Иеhошуа уже не будет таких явных чудес, и народу надо рассчитывать только на свои силы, а они - слабенькие. Поэтому, если разведчики говорят, что мы не в силах захватить эти земли, то следовательно, - нет никакой надежды. Так часто бывает, что простак, который не владеет секретной информацией, вооружен сильнее, чем человек, который схватил "слету" какой-то отдельный фрагмент пусть даже истинной информации. И вот народ ругает Моше, и конечно, они не могут прийти и сказать Моше прямо, что они поступили так, не просто потому что они такие уж легковерные, а потому что им известно, что Моше скоро умрет.

Претензии к разведчикам

Получается, что все объяснимо: и претензии, которые надо предъявить разведчикам, и обвинения, которые можно предъявить народу. У разведчиков, довольно влиятельных людей, было на уме очень простое соображение, что когда народ войдет в Землю, будут совершенно новые условия, которые потребуют новых руководителей, и им (сознательно или подсознательно) не хотелось расставаться с руководящим положением. Так уж устроен человек, и Талмуд говорит, что очень нередко человек говорит: "пусть всякий, кто скажет мне: "поднимайся к величию", подойдет ко мне и я его убью на месте, - не хочу никакого величия". И тот же самый человек, когда он поднялся, скажет: "всякого, кто подойдет, чтобы стащить меня, я убью тут же". Моше и Аарон в этом смысле были исключениями, хотя из мидраша мы знаем, что даже для Моше было невыносимо представить себе, что он будет жить уже не как руководитель народа. Однако, Моше не был готов сражаться за власть, а Аарон был готов уступить ее в любой момент. Но пример с Моше и Аароном - это пример необычного устройства человека, потому что обычно человек устроен так, как описывает Талмуд. Не удивительно поэтому, что разведчики нашли очень веские доводы в пользу того, чего им очень хотелось. Если бы они принесли эту же информацию, но сказали бы, что нужно знать предел нашим силам, и что наши возможности простираются только до такой-то черты, а дальше - надо полагаться на Бога, то никаких претензий к ним не могло бы быть. Единственное, что можно инкриминировать народу, - это такая "легкая" претензия, которая тем не менее отделяет жизнь от смерти. Претензия эта состоит в том, что они не полагались на Бога. У них, правда, были тайные сведения... Мы отлично знаем, что услышанная, например, от таксиста информация может вызвать бурю чувств. Есть такие вещи, в которых сомневаться нельзя, даже если имеются данные, сильно способствующие таким сомнениям.

Назвав этот плач 9-го Ава беспричинным, Творец говорит, что теперь Он установит, наконец, чтобы евреи в это время плакали "с причиной". Мы видим, что из всех страшных бедствий, которые происходят в этот день на протяжении истории, это прежде всего - разрушение Первого Храма, разрушение Второго Храма и все Изгнания: из Англии, из Франции, из Испании. Все эти события выпадают на день 9-го Ава. Почему? Очень трудно дать исчерпывающий ответ на этот очень непростой и невероятно глубокий вопрос. Мы по сути очень мало можем сказать, в чем именно состоит важность Храма, для того, чтобы оценить, почему наказание за недоверие к Творцу является таким событием, которое ведет к разрушению Храма. Надо постараться понять это настолько, насколько это в наших силах.

Разведчики Иеhошуа

Попробуем "перепрыгнуть" вперед на З8 с чем-то лет, когда кончились для евреев их 40 лет хождения по пустыне. Когда Моше умер, и кончился месяц траура по Моше, то первое, что сделал его преемник Иеhошуа, - он послал разведчиков в эту Землю. Казалось бы он видел, что происходит от посылания разведчиков? Правда, он понимал, что война уже не может быть такой чудодейственной, какой она могла быть З8 лет назад, тем не менее это представляется очень опасным. Иеhошуа посылает уже не 12 разведчиков, а только двоих, и эти двое - люди особенные: тот же самый Калев, постаревший почти на 40 лет, и тот самый Пинхас, сын Элазара, внук Аарона. Пинхас - фигура настолько не рядовая, что вообще он как бы и не является в полном смысле этого слово человеком. Мидраш рассказывает, что Пинхас был наполовину ангелом.

Ответ на вопрос: Совсем не а том смысле мидраш называет Пинхаса наполовину ангелом, в котором можно было бы говорить о Моше (бесприкословно выполняющего Волю Всевышнего и вроде бы почти не имеющего свободы воли). Про Пинхаса вообще не сказано, что он умер. Есть очень непростой мидраш, который говорит, что Пинхас - он же пророк Элияhу, который тоже не умер.

То, как Йеhошуа посылал разведчиков, описывается (начало 2-ой главы книги Иеhошуа) так: "И послал Йеhошуа бен-Нун из Шиттима двух человек-разведчиков потихоньку сказать". Говорится: "шнайм-анашим" - "двух человек", но так на иврите не говорят, тут требуется сопряженная форма, и надо было бы сказать: "шней анашим". Почему же сказано "шнайм"? - Потому что они не прилипляются друг к другу. Один "иш" - это большой человек, а другой "иш" - это большой ангел и немножко человек. Точно так же, когда они приходят в дом к Рахав, и тут же являются посланники царя Йерихо требовать, чтобы она выдала людей, которые к ней пришли, потому что это евреи, говорится, что она спрятала "его". Почему же говорится только про одного? - Потому что Пинхаса не надо было прятать, он стал невидимым на это время. Таким образом, эти выбранные Йеhошуа люди были людьми особыми и надежными. Кроме того, в отличие от прежних разведчиков, их было всего двое и, что тоже очень важно, об их миссии не знали ни враги, ни народ. Йеhошуа велел им пойти потихоньку и разведать землю и Йерихо. Все комментаторы и Раши в том числе, спрашивают: "что значит: землю и Йерихо?" Земля ведь уже включает в себя Йерихо. Дело в том, что Йерихо обладает такой важностью, что равняется всей Земле Израиля (так пишет Раши). Есть два разных мнения: по одному мнению, они вначале обошли Землю, а потом только пришли в Йерихо, как планировал Йеhошуа, а по другому - они прямо пошли в Йерихо и тут же пошли в дом к Рахав, поскольку у нее была профессия, позволявшая свободно входить в ее дом. Что же они разведали, и что они принесли Йеhошуа, и чем их разведка была лучше, чем у разведчиков Моше?
Разведчики Моше честно и добросовестно исполнили все пункты поручения и ответили на все вопросы. Эти же два разведчика, посланные Йеhошуа, пришли в дом к блуднице, и были ею спрятаны среди стеблей льна. Рахав послала по ложному следу царских солдат: сказала им, что те, кого они ищут, ушли прежде, чем закрылись ворота, и она не знает, куда они пошли. А разведчикам она сказала: "бегите скорее, просидите три дня в горах, и когда солдаты вернутся, идите домой". Что же это за разведка? Что они сделали? Рахав сказала им (9-ый стих): "я знаю, что отдал Всевышний вам эту Землю, и что напал страх перед вами на нас, и что оробели все жители этой земли перед вами. Потому что мы слышали, как Всевышний осушил воды моря пред вами, когда вы вышли из Египта, и что вы сделали двум царям Эморейским, которые за Йарденом - Сихону и Огу, как вы их разбили. И вот, когда услышали мы это, то растаяло наше сердце, и больше не поднимается уже ни в ком дух перед вами, потому что Всевышний, ваш Бог, Он - Бог на Небе вверху, и на земле - внизу". В этих словах Рахав превзошла предыдущего крупного гера - Итро, и она сумела увидеть, что бог - на Небе вверху, и на Земле внизу. За эти слова она удостоилась довольно необычной судьбы. От нее (после того, как она сделала гиюр и стала женой Йеhошуа) произошли величайшие пророки: Элияhу, Йехэзкэль и еще некоторые.

Таким образом, эти два разведчика принесли Йеhошуа слова Рахав. Поскольку клиентами Рахав были все З1 ханаанских царя, а также некоторые заезжие цари, она обладала довольно серьезным объемом информации, которой она и поделилась с разведчиками. Разведчики принесли Йеhошуа все эти сведения, а также мнение Рахав о том, что "растаяло сердце жителей этой земли и не поднимается их дух". Это все - и есть самое важное, что надо было узнать. Город йерихо был абсолютно неприступен, а дом Рахав находился в стене города Йерихо. Наверняка, дом, в который не зазорно приглашать царей, имел довольно приличные размеры. Если городская стена имеет толщину, позволяющую расположить в ней дом, то понятно, что такую стену невозможно пробить, и невозможно через нее также и перелезть, то есть понятно, что это делало город Йерихо совершенно неприступным. При недавних археологических изысканиях, археологи, обнаружившие ушедшую глубоко в землю стену в Йерихо, терялись в догадках: кто же мог такую стену разрушить? Поскольку очевидно, что снаружи ее разрушить невозможно, то было высказано предположение, что жители сошли с ума и разрушили ее изнутри. Научные работники, которые не могли поверить в возможность чуда, как "люди серьезные", делают такое "захватывающее" предположение. Как видно из всего сказанного, разведка не всегда ценится по своей технической точности, хотя это и является обязательным требованием к разведданным. Важно то, что разведчики Йеhошуа принесли сведения о том, что сломлен дух врага, а разведчики Моше сломили дух своего народа. То есть эффект этих двух разведок был прямо противоположный.

Что же происходит дальше? - Город Йерихо был взят абсолютно чудодейственным образом. По инструкции, в течении 6-ти дней, они старательно обходят эту самую неприступную стену города с музыкой (не очень громкой), а на седьмой день они обходят ее семь раз, и дальше - звучит очень громко музыка, и по мановению "дерижерской палочки" весь народ начинает кричать, и городская стена "исчезает" и все входят в "открытый город". Йеhошуа объявляет все неуничтоженное имущество Йерихо - "херем" - "запрещенным" (для будничного использования). Это имущество следует: или посвятить Храму, или уничтожить, и никто не имеет права протянуть руку и как-то им воспользоваться.

Следующий город - город Ай. Про него не было обещано, что он тоже будет взят чудесным образом. Поэтому требовалось составить "план компании". Йеhошуа посылает разведчиков, разведчики возвращаются и сообщают, что этот город намного слабее, чем Йерихо, и можно послать 2-З тысячи человек, и не надо народ зря беспокоить, и все будет хорошо. Йеhошуа посылает З тысячи, чтобы не рисковать, и эти посланные воины были немедленно обращены в бегство. Примерно З6 человек при этом погибло. Йеhошуа - в трауре, в панике. Что же будет теперь? Если ханаанцы увидят, что нас можно разбить, то мы пропали! И он спрашивает Всевышнего: "что будет тогда с Твоим великим Именем, если они нас разобьют?" Всевышний отвечает ему (7:10). "И сказал Всевышний Йеhошуа: "Поднимись-ка ты! Для чего ты упал на свое лицо? Согрешил Исраэль, и кроме того, они нарушили завет Мой, который Я им заповедал, и так же - взяли из заклятого, и так же - украли, и так же - запирались, и так же - положили это в свои вещи". О чем здесь идет речь? Ясно, что речь идет об Ахане, который потихоньку стащил какие-то ценности из имущества Йерихо. Йеhошуа говорит Всевышнему, что он даже не знает, кто это, на что получает ответ, что он должен сам пойти и выяснить, кто это. "У тебя же есть Урим и Тумим!" Тогда Йеhошуа с помощью этого замечательного инструмента, выделяя сначала колено, а затем - семью, дом, очень быстро находит человека, который украл (Ахана) и заставляет его признаться, и казнит его.

Равв Элон блестяще разбирает очень важный вопрос: "Какая связь между тем, что один человек украл, и тем, что народ потерпел поражение при осаде очередного города?" Можно, конечно, сказать, что все евреи поручились друг за друга в степях Моава, и это будет правильно, потому что весь народ в ответе за плохой поступок одного, однако, ясно также, что следует останавливать того, кто поступает плохо, если это - известно. Но как же можно воспрепятствовать плохому поступку человека, если он - скрыт, и как же тогда можно за это отвечать? Как же понять, что З6 человек (как говорит мидраш - З6 праведников) погибают при осаде города Ая за то, что один несдержанный человек потихоньку украл из заклятого имущества?
Ответ на вопрос: Безусловно, что как только евреи перешли через Йарден, вступила в силу "коллективная ответственность". Но какая может быть коллективная ответственность в случаях, когда проступок не явный (скрытый)?
Ответ на вопрос: Крайнее поведение одного человека является проявлением настроения многих, большинства. Разведка находилась в том же состоянии ума, что и Ахан. Конечно, было ошибкой после победы в Йерихо, считать ее "нашей победой", но не стоит думать, что эта ошибка так уж глупа. Это довольно естественно. Конечно, чудом было то, что стены ушли в землю, но в конце концов они же побеждали врага своими руками. Можно вспомнить легендарные рассказы времен Войны за Независимость, когда не было оружия и пришлось даже сделать гвоздемет, и вдруг образовалось облако, которое напоминало грибовидное, а арабам перед этим рассказывали, что появилась какая-то страшная атомная бомба, которая при взрыве дает грибовидное облако, и они все убежали. Это же вовсе не меньшее чудо, чем стены Йерихо, просто "здравый" человек склонен приписывать такие вещи не чуду, а чему-то более понятному, каким-то случайностям, везению.

Ответ на вопрос: Относительно того, кто были те, которые не умерли, когда последний раз в пустыне представители старшего поколения ложились в могилы, можно сделать и такое предположение, что эта "амнистия" была дана 15 тысячам человек, которые остались не умершими из колена Леви.

Ответ на вопрос: Моше посылал представителей колен явно не только с целью военной разведки, потому что вопрос о том, хороша ли эта земля, это явно не вопрос, относящийся к военной разведке. Надо поэтому понимать так, что Моше хотел, чтобы эти посланные главы колен посмотрели эту обещанную Землю и принесли согласие на то, что им эта Земля, действительно, подходит. У Левитов же нет надела в этой Земле, и поэтому вроде бы их согласия не надо спрашивать. Вторая разведка, посланная Йеhошуа, - совершеноо другая, это - военная разведка, и совершенно не важно, из какого колена посланец, иначе пришлось бы снова посылать от каждого колена. Левиты же, конечно, вроде бы не участвуют в грехе разведчиков, но это только потому, что они там не присутствовали, а это немного отличается от того, что если бы у них была, скажем, возможность согрешить, а они бы ею не воспользовались. Не ясно, можно ли поставить в заслугу то, что они просто отсутствовали. Правда, надо сказать, что нам мало известно о поведении Левитов в тех условиях, и трудно сказать о том, были ли они амнистированы "за хорошее поведение".

Ответ на вопрос: По поводу того, что разведчики Моше были призваны именно посмотреть на эту Землю глазами тех, кому она предназначена, рав Соловейчик очень красиво описывая это, говорит, что все это похоже на бракосочетание. Эта Земля предназначена народу Израиля. Представители колен идут взглянуть на эту Землю так же, как и в случае с невестой, когда мудрецы запрещают жениться на женщине, которую жених ни разу не повидал, чтобы потом он не сказал: "если бы я знал, что она такая уродина, то никогда бы на ней не женился". И здесь сказано было: "Пойдите и посмотрите, хороша ли она, и подходит ли она вам." Так же и Аврааму говорит Всевышний: "Земля, которую Я тебе покажу". Это - "смотрины невесты", особый процесс, ничего общего не имеющий с военной разведкой, совершенно отдельная миссия.

Недоверие к Творцу и разрушение Храма

Проблемы, таким образом, возникают вокруг вопроса, который всегда так важен в любые моменты практической жизни, когда приходится принимать решения. Вопрос этот состоит в том, чтобы определить грань, которая проходит между инициативой и тем, чтобы полагаться на Божественную Помощь. Мы знаем, что категорически неправильно исходить из того, чтобы полагаться только на то, что Спасение прийдет Свыше. Хорошо известна классическая притча о человеке, который во время наводнения сидит на крыше и отказывается сесть в какую-нибудь лодку, надеясь на спасение Творца. Но спасение вовсе не обязательно должно иметь нематериальную форму. Само по себе достаточное чудо уже то, что лодка приплыла на крышу, чтобы его спасти. Однако, при этом, если человек полагается только на лопату и меч и считает, что это и есть решение проблемы, он совершает не меньшую ошибку, чем если он считает, что все совершается нематериальным путем. Таким образом, ошибкой является понимание, как чисто материального воздействия на мир, так и чисто нематериального. В книги Захари имеется стих, приводящий слова Всевышнего, который цитируется довольно часто: "ло бэхаим вело бэ коах ки им бэрухи" - "не доблестью, и не силой, а не иначе, как моим духом". Как правило, этот стих цитируют те, которые говорят, что это глупости полагаться на то, что защищать нужно с оружием, нужно только заниматься Торой, исполнять заповеди - "только духом, а не доблестью и не силой". Однако, такое понимание является явным извращением того, что Задумано, потому что Всевышний ничего не делает зря. Зачем же он сделал человеку руки и ноги? Можно было бы сделать одну большую голову, которая сидит на месте и думает хорошие мысли. Можно ли из этого заключить, что руки и ноги являются только дьявольским искушенем? Они же зачем-то даны! Правильное понимание этого стиха состоит в том, что ни доблесть, ни сила не дадут абсолютно ничего, если нет Духа Всевышнего. Если же Дух есть, то нужны и доблесть и сила. В этом как раз и состоит простой и казалось бы очевидный секрет того, как относиться ко всему в нашей жизни.

В книгах Пророков, в мидрашах обсуждаются причины разрушения Храмов. Мы знаем, что Первый Храм был разрушен за то, что евреи совершали самые страшные преступления: убийства, разврат, идолопоклонство. Второй Храм был разрушен за совсем другое преступление. Евреи этого времени вроде бы не совершали таких страшных преступлений, они занимались Торой и соблюдали ее законы, но они плохо относились друг к другу. За эту напрасную ненависть и был разрушен Второй Храм. То есть это - две совершенно разные причины. В другом месте Талмуда говорится: "Ты знаешь, за что был разрушен Храм?" (не ясно, о каком Храме идет речь). - "За то, что они не благословляли Тору сначала" ("ло-бирху аль-hатора тхила"). То есть они не говорили сначала Благословение на Тору. Трудно понять, как это мнение связать с другими. Есть очень тонкие объяснения, имеющие глубокий смысл, которые состоят в том, что конечно, Храмы разрушены именно за те страшные преступления, которые указаны, но за то, что они не говорили сначала браху на Тору, она их не охраняла и допустила, что они дошли до этих страшных преступлений. То есть то, что они сначала не говорили браху на Тору, было корнем того, что привело их к последующему.

Если отступить от Талмуда к книгам Пророков, то в книге Йермийаhу, в том месте, которое мы читаем 9-го Ава (9: 11), говорится: "ми-hа иш hахахам веявен эт-зот" - "кто тот мудрец, который поймет следующее" - "ваашер дибэр пи-ха-шем элайв вэягида" - "и кому говорили уста Всевышнего, и сообщит" - "аль-ма авда hа арэц" - "за что погибла земля" - "ницта хамидбар мибли овэр" - "за что она опустошена, как пустыня, по которой никто не ходит". Вот такой вопрос: кто же такой мудрый человек, который скажет, за что разрушена Земля? И такого человека нет, а ответ дает Сам Всевышний: "вайомэр ха-шем аль-азвам эт-торати" - "за то, что они оставили Мою Тору" - "ашэр натати лифнейhэм" - "которую Я дал перед ними" - "вело-шаму веколи вело-hалху ва" - "и не слышали Моего голоса и не следовали ей" - "вайелху ахарей шрирут лебам" - "пошли по произволу своего сердца" - "веахарей hабеалим ашэр лимдум авотам" - "и за идолами, которым их научили их отцы".

Остается тот же вопрос: в чем же причина разрушения Храма? Мы видели, что Талмуд объяснял, что Первый Храм был разрушен по причине того, что каждый человек совершал страшные преступления, а Второй Храм - за то, что весь народ, состоящий в основном из неплохих людей, находился в плохом социальном состоянии. Понять это легко, потому что у Первого и Второго Храма были различные миссии, они были предназначены для разных целей. Первый Храм должен был укрепить связь народа с Небом, и это - не получилось, потому что евреи нарушали основные заповеди Торы, и Храм поэтому был разрушен. Во Втором Храме уже не было тех чудес, которые были в Первом Храме, и он должен был объединить народ в одно целое, и это так же не получилось из-за напрасной ненависти, и поэтому Второй Храм тоже был разрушен. Но Сам Хозяин точно знает, за что были уничтожены Храмы и Он, словами Йрмейа, передает, что это за то, что они оставили Мою Тору. Почему же в другом месте Талмуд говорит, что эти разрушения за то, что они не благословляли? Что говорить о благословении, если они ее вообще оставили и вели себя плохо?
Равв Цвии Йеhуда, сын Равва Кука, дает потрясающее толкование этого высказывания Талмуда. Что значит: "они не говорили браху на Тору сначала?" "Как начинается, - он говорит, - браха на Тору, которую мы произносим утром?" - "Благословен Ты, который избрал нас из всех народов, дал нам Свою Тору". Это - начало, которое должно быть основой всего. Если евреи понимают, что Он избрал их из всех народов так, что они должны чувствовать связь с Ним и друг с другом, и понимают, что он дал им Свою Тору, то в этом - две стороны, которые безнадежно пытаться отделить друг от друга. Каждый раз, когда пытаются совершить "перекос" в одну сторону или в другую, и начинают судить и рядить, кто прав: антирелигиозные сионисты или антисионистские "религиозники", то все время приходят к вопросу: "что лучше: быть правой половиной человека или левой половиной человека?" Ни тот ни другой не может быть живым человеком, потому что вся суть состоит в том, что Он избрал нас из всех народов, и дал нам Тору, и дал нам эту Землю, и мы можем быть живы только при воссоединении всех этих элементов. При нарушении этого воссоединения мы попадаем в какой-то вид заболевания, когда заболевает или отдельная клетка, и начинает функционировать порочно, (отдельный человек совершает преступление), или нарушаются связи между отдельными органами и клетками и возникает напрасная ненависть. Единственным лекарством от этих "заболеваний" является "Благословение на Тору с самого начала", когда мы понимаем, что мы избраны, чтобы быть единым живым организмом, и это возможно только при том условии, что мы пользуемся Торой, которая для этого дана.

Ответ на вопрос: Согласно обсуждавшемуся пониманию, если человек даже знает всю Тору наизусть и Талмуд, и разбирается во всех тонкостях, но он не чувствует себя частью всего народа, включая всех негодяев и всех, безнадежно удалившихся от Торы, то такой человек не может сказать, что он по-настоящему занимается Торой. Можно сказать, что он занимается неким очень красивым духовным занятием, но он не менее далек от того, чтобы владеть Торой, чем человек, который ее никогда не открывал. Потому что вся наука состоит в том, что человек может заниматься Торой только, воспринимая себя, как часть всего организма народа Израиля, причем не только включая тех, кто живет сегодня, но и все поколения от Синая и до "конца всех времен". В каждый организм (хуже - лучше) заложено интуитивное ощущение того, что ведет к жизни, а что - к смерти. Поэтому, все те беды, которые сыплются на нас в разные периоды истории, в том числе и сегодня, когда мы находимся не в самом радужном периоде, предназначены служить симптомом того, что организм не движется к состоянию нормального здоровья. Болевые ощущения даны человеку для того, чтобы он занялся здоровьем, пока не будет поздно. Храм разрушается для того, чтобы не разрушить народ. Народ должен в какой-то момент закричать! Нам обещано, что смертельной болезни не может быть, так как организм, по определению, живучь и нам известно, что он не погибнет. Вопрос только в том, какой ценой ему удасться выжить? Причем, такое "гусарство", как: "не постоим за ценой", нам не очень рекомендовано, потому что - надо постоять за ценой! Все это очень не просто: надо дорожить своей жизнью, и дорожить жизнью всех других, то есть делать все, что от нас зависит. Всевышний даже к имуществу евреев (в буквльном смысле) относится очень заботливо, не говоря уже о жизни. 

