Постижение веры
Рав Эуд Авицедек (Раковский)

Эта электронная книга была создана автоматически из цикла публикаций http://toldot.com/cycles/cycles_1003.html на сайте toldot.com.
Постижение веры 1. Письмо от рава Шапиро
Заповедь о вере является той основой, на которой стоит вся Тора. Как об этом сказано (Псалмы 119:86): «Все заповеди Твои — вера…». И так сказали наши мудрецы, благословенна их память (трактат Макот 24а): «Учил раби Симлай: шестьсот тринадцать заповедей были сказаны [Всевышним] Моисею , … пришел [пророк] Хавакук и установил их на одной[bookmark: ftnref1][1], как сказано (Хавакук 2:4): “…и праведник в вере его будет жить”. И подобно этому говорит Рамбан (конец главы Бо): “Смысл всех заповедей в том, чтобы мы пришли к вере во Всевышнего …”.


И эта заповедь [о вере] выполняется посредством веры в Тринадцать принципов, сформулированных Рамбамом. Эти принципы были приняты в качестве основы веры большинством наших учителей еще более восьмисот лет назад. И они — тот краеугольный камень, на котором держится вся данность мира, как об этом говорит Рамбан (там же, в продолжении): “… и в этом смысл мироздания, поскольку единственная причина сотворения мира [которую мы в состоянии постичь] в том, чтобы человек осознал [что есть Творец] и исполнился благодарностью ко Всевышнему, создавшему его…”.


Поэтому совершенна очевидна непреложная обязанность скрупулезного разъяснения [принципов веры], принятия [их] всем сердцем, и установление правильного мировоззрения в соответствии с приобретенными знаниями и представлениями. Но Сатанапротивится этому изо всех сил, поскольку только выполняя эту заповедь [о вере], мы можем противостоять ему. Об этом и сказал Раши, комментируя сказанное царем Давидом (Псалмы 27:13): “Если бы не верил я во Всевышнего, то встали бы свидетельствующие ложно и опозорили меня”. [см. так же Раши на Брахот (4а), ד''ה לולא].


Поэтому, выразим благодарность моему другу, возвышенному человеку, раву а-гаону Эуду Раковскому-Авицедеку шлита, достигшему правильного и глубокого понимания, гармоничности изложения, чистоты и ясности объяснения глубин Торы. И тот, кто будет учить его книгу с глубоким пониманием, как того требует Тора, достигнет того, что вера осветит его сердце драгоценным светом “и пробудится в нем страстное желание познать Всевышнего” (Рамбам, יסודות התורה, פרק ב', הלכה ב'). Дай Б-г, чтобы многие стали искать и умножилось осознание глубины, истинности и красоты веры. И тогда осуществится с нами сказанное (Дварим 4:39): “И осознай сегодня, и положи на сердце свое, что Всевышний — [только] Он Властелин; [ни] в небесах сверху, и [ни] в земле внизу нет больше [никого, кроме Него]”. “Поэтому мы полагаемся на Тебя Всевышний, Властелин наш [и надеемся] увидеть вскоре великолепие могущества Твоего, [которое раскроется чтобы] уничтожить мерзость [идолопоклонство] с лица земли…” как можно быстрее, [уже] в наши дни!


Я благословляю рава а-гаона, автора этой книги: пусть даст тебе Всевышний и еще добавит силы светить и дальше словами Торы чтобы благодаря этому удостоились многие [приблизится к Всевышнему].


С дружбой и с большой любовью 


Моше Шапиро.





[bookmark: ftn1][1] Заповедь о вере является тем основанием, на котором стоят все прочие заповеди. Другими словами, правильное выполнение заповеди о вере приводит к выполнению всех остальных заповедей (согласно комментарию Маарша).


 
Постижение веры 2. Первое предисловие
Объяснение тринадцати принципов веры, сформулированных Рамбамом


Предисловие переводчика


Мы вышли из страны где понятие «вера» означало слепое принятие догматов, которые зачастую шли вразрез с логикой и разумом. Вера в «светлое будущее», в «победу коммунизма», в «нерушимую дружбу всех народов» — этот список можно продолжать еще долго. И даже после развала Советского Союза, стереотип «слепой веры» остался в сознании большинства людей.


Совершенно не таков смысл этого понятия в иудаизме. Приведем цитату из книги Эмуна ве-битахон [Вера и упование] великого мудреца прошлого поколения рава Йешаяу Карелица, известного как Хазон Иш: «Вера — это тончайшее и возвышенное побуждение души Если человек ощущает, что есть у него душа, если пребывает он в спокойствии и свободен от животных вожделений, и глаз его поражается созерцанием бесконечной выси небес и глубины бездны — он потрясен и нет у него слов. Мироздание представляется ему невероятной, загадочной тайной. Она окутывает его сердце и разум и человек почти теряет сознание. И нет больше у него никаких желаний кроме одного — постичь эту Тайну. Он готов пойти в огонь и воду ради нее, поскольку зачем ему жизнь, если она при всей своей прелести скрывает от него суть Мироздания…».


Понятие, переводимое обычно по-русски как «вера», в святом языке называется «אמונה» — эмуна. Оно происходит от того же корня что и слова «אומן» [мастер, создатель] и «אומנות» [мастерство, творение]. Наши мудрецы объясняют, что смысл веры — увидеть Создателя в Его творении. И об этом говорит мидраш: «один идолопоклонник спросил у рабби Акивы: кто создал этот мир? Всевышний — ответил рабби Акива. Докажи! — не поверил тот. Кто сшил костюм, который ты носишь? — спросил рабби Акива идолопоклонника. Портной — был ответ. Докажи! — настаивал рабби Акива. Костюм сам по себе свидетельствует о том, что есть портной, который его сшил — в недоумении парировал идолопоклонник — ведь это же так очевидно! Так же как костюм свидетельствует о том, что есть портной, который его сшил, так и этот мир свидетельствует о том, что есть Всевышний, который его сотворил! — ответил рабби Акива».


Около восьмисот лет назад величайший еврейский мудрец рабби Моше бен Маймон, известный под акронимом Рамбам сформулировал тринадцать принципов веры. Они прочно вошли в еврейское мировоззрение и без их понимания нельзя всерьез говорить о вере. Настоящая книга, которую мы рады предложить вашему вниманию, посвящена подробному разбору и глубокому объяснению этих тринадцати основ.


Часть первая


«Пришел [пророк] Хавакук и установил, что они [заповеди, выполнению которых следует дать особое предпочтение] сводятся к одной, как сказано (Хавакук 2:4): “… и праведник верой его будет жить”.


(Трактат Макот 24а).


“И когда примет человек все эти тринадцать основ, и вера в них будет для него совершенно очевидной, то станет он частью Общины Израиля. Такого человека заповедовано любить и жалеть и в отношении него действуют все принципы любви и братства между людьми, данные Всевышним. И даже если совершит он то или иное преступление, не справившись из-за слабости характера с вожделением, то получит наказание в соответствие с содеянным, и при этом у него есть доля в Будущем мире. Но если пошатнется у человека какая-либо из этих основ, то перестает он быть частью Общины, [поскольку] отрицает главное и называется вероотступник. Его заповедано ненавидеть … как сказано (Псалмы 139:21): “Ненавидящих Тебя, Всевышний, я буду ненавидеть…”.


(Рамбам, комментарий на мишну, трактат Санедрин, глава 10, тринадцать принципов веры, в конце).


“Поэтому выучи [эти тринадцать основ] и добейся [с их помощью] успеха. Постоянно возвращайся к ним и старайся осмыслить их как можно глубже. Но если впадешь в самообман и решишь, что постиг все с первого или даже с десятого раза, Всевышний знает — это ложь. Поэтому не спеши при чтении…”


(Там же).


От автора


И осознай сегодня, и положи на свое сердце,  


что Всевышний [только] Он Властелин — в небесах вверху  


и на земле внизу нет больше [богов].


(Дварим 4:39)


Заповедь веры касается каждого еврея, но при этом понимание самого термина “вера” может быть крайне поверхностным и расплывчатым. Поэтому на нас лежит обязанность разъяснить его суть, чтобы понять, в чем заключается наша обязанность верить.


Тринадцать принципов, сформулированных Рамбамом, были приняты Общиной Израиля, и они являются фундаментом религии и веры. Цель этой книги — подробно растолковать их и объяснить, почему именно эти принципы являются основами веры и почему они занимают особое место в Торе. Кроме того, важно понять, в чем причина мнения Рамбама и других наших мудрецов, что осознание принципов веры необходимо для наследования Будущего мира и, напротив, даже ненамеренное пренебрежение ими закрывает ворота в него.


Тринадцать принципов делятся на три группы: пять первых говорят о вере в существование Всевышнего. Следующие четыре — о вере в пророчество и даровании Торы с Небес. Четыре последних — о вере в то, что все в этом мире находится под непрестанным контролем Творца и в воздаяние.


Первая часть книги посвящена разбору принципов, входящих в первую группу — существование Всевышнего. Этот вопрос требует глубочайшего разбора, постепенного, без спешки, осмысления и четких определений. Я старался, насколько это было в моих силах, руководствоваться этими критериями при написании книги, осознавая невероятную святость разбираемой темы. И как об этом сказал Абарбанель[bookmark: ftnref2][2] (Рош амана [Вершина веры] “То немногое что мы можем постичь в Б-жественном, гораздо больше количественно и качественно чем все многочисленные постижения, касающиеся материального. И тем более это верно в отношении познания качеств Всевышнего, таких как Его единство, как сказано (Дварим 6:4): “Слушай Израиль, Всевышний Властелин наш — Всевышний один” и Его отдаленность от чего-либо материального, как сказано (Дварим 4:15): “И очень берегите ваши души [от того чтобы соотнести со Всевышним какие-либо материальные атрибуты] потому что не видели вы никакого изображения в день, когда говорил Всевышний, Властелин ваш на [горе] Хорев из пламени”.


“И учили [наши мудрецы] что предназначение [человека]… познавать внутреннюю суть вещей и постигать ее истинность как таковую… но самое высокое из всех познаний — постижение единства Всевышнего и все что соотносится с этим из Б-жественного”. (Рамбам, предисловие к комментарию на мишну).


Рамбам, говоря о принципах веры, подчеркивает: “…выучи [эти тринадцать основ] и добейся [в этом] успеха. Постоянно возвращайся к ним и старайся осмыслить их как можно глубже. Но если впадешь в самообман и решишь, что постиг все с первого или даже с десятого раза, Всевышний знает — это ложь. Поэтому не спеши при чтении…”. И если это было верно в поколении Рамбама, то тем более верно для нас — нет возможности прийти к настоящей вере без глубокого изучения этих принципов. И подобно этому сказал Рамхаль[bookmark: ftnref3][3] (דעת תבונות (א': “основа нашей веры лежит в обязанности человека стремиться постичь их [тринадцать принципов] настолько, насколько в состоянии он это сделать”.


Как было упомянуто выше, в том, что касается тринадцати принципов, не может быть оправдания незнанием или заблуждением. Поэтому человек может, не дай Б-г, быть вероотступником по незнанию. И еще, в том, что касается принципов веры, даже мысль, лишь граничащая с вероотступничеством, рассматривается как вероотступничество, как это будет объяснено в дальнейшем. И всякий, кто не постигнет принципы веры во всей полноте, без сомнения, неизбежно придет к подобного рода мыслям.


Естественно, что способности к постижению у разных людей не одинаковы и не всякий в состоянии достичь глубокого понимания. Тем не менее, знать тринадцать принципов в той форме, в которой они сформулированы Рамбамом, понимать их простой смысл и полностью принимать их должен каждый еврей. Поэтому принято, что тринадцать принципов в краткой форме приводятся в сидуре [молитвеннике] чтобы каждый знал и понимал их, так чтобы они вошли в душу человека, а не были просто набором слов. Целостной верой, основанной на принятии тринадцати принципов, еврей удостаивается быть частью народа, получающего во владение Землю Жизни — Будущий мир. При этом, нет сомнения, что тот, кто способен, обязан изучать их во всей глубине, насколько это в его силах.


Однако, кроме сказанного выше, на нас еще возложена обязанность передать веру, основанную на Тринадцати принципах, нашим детям. Именно об этом пишет Рамбам (Морэ Невухим [Путеводитель заблудившихся] часть 1, глава 31): “понятие того, что наше представление о Всевышнем должно быть всячески отдалено от каких-либо ассоциаций с материальным и зависимым от чего-либо, следует разъяснять любому человеку и передать это детям… так же как мы объясняем им что Он — один и что Он — предшествует всему и нельзя служить кому-либо кроме Него”. И об этом написал рав Моше Кордоверо[bookmark: ftnref4][4] (Пардес римоним [Гранатовый сад] раздел 10, глава 9): “Как только ребенок научится читать, отец и мать должны обучить его принципам существования Всевышнего, Его единства, того что Тора дана нам с Небес, особого статуса пророчества нашего учителя Моше. При этом следует разъяснить все это ребенку в простой и понятной для него форме. Как об этом сказали наши мудрецы, благословенна их память, в трактате Сука (42): “когда ребенок начнет говорить, отец должен научить его: “Тора заповедана нам Моше” и “Шма Исраэль”. И, следует сказать, что наши мудрецы выбрали именно эти две фразы, поскольку в них заложены корни большинства основополагающих принципов Торы”. И там же, в продолжении, объясняется как все тринадцать принципов веры включаются в две вышеупомянутые фразы.


Ту же идею мы находим в книге Шевет мусар (глава 24): “Когда научится ребенок говорить, следует обучить его фразам: “Тора заповедана нам Моше” и “Шма Исраэль”… и пусть мать объяснит ему что есть Всевышний… и пусть приучится повторять тринадцать принципов веры”.


Как было процитировано из Морэ Невухим выше: “следует разъяснять любому человеку…”, что означает обязанность распространения веры и просвещения людей в том, что касается знания и понимания тринадцати принципов. Поскольку, обучая других евреев этому, мы тем самым способствуем тому, что они становятся частью Общины Израиля, получающую во владение Землю Жизни, даже если сами они пока еще не выполняют всех заповедей Торы, поскольку погружены в материальные вожделения. И как об этом говорит Рамбам в конце тринадцати принципов: “И даже если совершит он то или иное преступление, не справившись из-за слабости характера с вожделением, то получит наказание в соответствие с содеянным, и при этом у него есть доля в Будущем мире”.


Подобно предыдущим моим книгам я привожу везде источники, чтобы читатель мог обратиться к ним в процессе самостоятельной учебы и понять ту их грань, что наиболее близка его сердцу.


Поскольку тема настоящей книги имеет первостепенное значение, я постарался дать как можно более развернутое объяснение, чтобы донести до читателей глубину подхода наших мудрецов, благословенна их память.


Моего читателя я очень прошу учить эту книгу не спеша, обдумывая прочитанное, возвращаясь к нему неоднократно и не делать поспешного вывода после первого прочтения.


Я очень надеюсь, что данная книга пробудит у читателей желание глубоко осмыслить принципы веры, чтобы достичь возвышенного состояния осознания веры.


Пусть будет на то воля Владыки Всего, чтобы удостоился я закончить комментарий на все тринадцать принципов.


Эуд Раковский.


Первое предисловие


“Дороже, в моих глазах, научить [хотя бы одному] 


из принципов веры, чем любой другой вещи, 


которую я могу научить”.


(Рамбам, комментарий на мишну, трактат Брахот, в конце).


“Дороже, в моих глазах, научить [хотя бы одному] из принципов веры, чем любой другой вещи, которую я могу научить”. Почему же так важны принципы веры? Во-первых, потому что они являются той основой, на которых базируется вся Тора и выполнение ее заповедей. Во-вторых, в сфере тринадцати принципов действуют законы, которые не встречаются больше нигде — преступление, совершенное даже мысленно, засчитывается, как совершенное на самом деле. Более того, сомнение, граничащее с идолопоклонством, рассматривается как настоящее идолопоклонство. В-третьих, именно благодаря принципам веры человек удостаивается или, не дай Б-г, теряет вечность бытия — свою долю в Будущем Мире. И еще, только знающий и верящий в них становится частью Общины Израиля.


Тринадцать принципов являются истинной реальностью[bookmark: ftnref5][5], и поэтому еврей обязан знать и верить в них. Вера, как таковая, не может быть только эмоциональным чувством или только рациональным постижением. Вера — это мост, соединяющий человека с Истиной, при условии, что истина находится в его собственной душе[bookmark: ftnref6][6]. Вера — это верность человека Истине своей настоящей сути[bookmark: ftnref7][7]. Вера — это понятный и лишенный сомнений мир[bookmark: ftnref8][8].


Вера, построенная на прочном фундаменте — осознании истины, позволяет еврею понять суть своего бытия, которая обязывает его сохранять верность Торе и ее заповедям вплоть до самопожертвования[bookmark: ftnref9][9].


Невозможно удостоиться Будущего мира, если еврей пренебрегает тринадцатью принципами, даже по ошибке[bookmark: ftnref10][10] или даже если он имеет статус “ребенок, попавший в плен”[bookmark: ftnref11][11],[bookmark: ftnref12][12]. Поэтому для того, чтобы иметь статус верующего еврея, еврея Будущего мира,


требуется четкое знание принципов веры, обязывающее к их выполнению. Всевышний, благословенно Его Имя — абсолютно добр и стремится дать абсолютное добро, поэтому открыл Своему народу принципы веры чудесными знамениями при выходе из Египта, и на горе Синай. Поэтому дана возможность любому еврею быть присоединиться к Вечности, к Жизни Будущего мира.


Обязанность веры в тринадцать принципов относится ко всем: большим и малым, мужчинам и женщинам, мудрецам и простакам. Естественно, что тому, кто не в состоянии углубится в их понимание, достаточно простой и целостной веры — той, что есть в душе каждого еврея как наследство, полученное от праотцов[bookmark: ftnref13][13], и этим удостоится Будущего мира. С другой стороны, нельзя сравнить довольствующегося простой верой с тем, кто стремится расширить и углубить собственное осознание веры. Как это заповедовал царь Давид своему сыну (Диврей а-йомим [Хроники] 1:28): “А ты, Шломо, сын мой, знай Б-га отца твоего и служи Ему в полноте сердца и желания души, ведь все сердца проверят Всевышний и все побуждения мыслей понимает, [поэтому] если будешь просить [от всего сердца причастности к Нему], то найдешь [ту связь с Ним, которая только] твоя”. И это же заповедовала нам Тора (Дварим 4:39): “И осознай сегодня, и положи на свое сердце, что Всевышний, Он Властелин — в небесах вверху и на земле внизу нет больше [богов]”.


“Настоящая целостность [натуры человека] — это быть причастным ко Всевышнему” (Месилат Йешарим глава 1). “И в этом конечная цель достижения цельности человека — знать и постигать Всевышнего” (Рамбам, комментарий на мишну, трактат Санедрин глава 10). “Это постижение [Всевышнего] само по себе и есть единение [с Ним]” (Рамбан, Торат а-адам). Поэтому, в соответствии с тем насколько человек сумеет познать Всевышнего, настолько он удостоится причастности к Нему.


Через осознание тринадцати принципов, человек удостаивается причастности ко Всевышнему в этом мире и, тем самым, получает ее навечно — в Жизни Будущего мира. Поэтому каждый, кто является частью Израиля, обязан знать и постичь веру в эти принципы, передать их своим детям и вырастить их в вере.


Драгоценная особенность еврейского народа именно в этом — “верующие, потомки верующих”.





[bookmark: ftn2][2] Рав дон Ицхак Абарбанель (1437—1508) — был министром при дворе короля Фердинанда и одним из руководителей еврейской общины Испании. В 1492 году, когда король издал указ об изгнании евреев, Абарбанель вместе с триста тысячью свих единоверцев оставил Испанию и, впоследствии, перебрался в Италию. Написал тринадцать книг. Среди них комментарии на Тору, и книги Пророков, ставшие классическими, а также несколько фундаментальных работ, посвященных различным вопросам еврейского мировоззрения и философии.


[bookmark: ftn3][3]. Рав Моше Хаим Луцато [Рамхаль] (1707—1743) — великий еврейский мудрец, написал несколько выдающихся книг по каббале, еврейскому мировоззрению и, ставшую классической, книгу Месилат яшарим [Путь праведных], посвященную исправлению качеств характера.


[bookmark: ftn4][4] Рав Моше Кордоверо (1513—1570) — выдающийся каббалист, жил в Цфате, написал несколько серьезных книг, посвященных скрытой части Торы, автор знаменитой книги Томер Двора, посвященной исправлению качеств характера.


[bookmark: ftn5][5] Реальность, в которой живет человек, определяется теми принципами, которые он выбирает как основополагающие. Есть люди, которые живут в реальности “сделать карьеру”, “преуспеть в жизни”, “стать богатым”. Все это, и подобное им означает что человек живет в фиктивном мире или, говоря по-другому, занимается идолопоклонством. Но когда-то настанет момент Истины [это может быть еще в этом мире или же когда человек, после ухода из него предстанет перед Высшим Судом] и тогда все что было важно и дорого человеку окажется лишенным всякого смысла. В отличие от этого, реальность Истинны, определяемая тринадцатью принципами, остается истинной всегда.


[bookmark: ftn6][6] Другими словами, реальность в которой живет человек, соответствует его внутреннему миру, поэтому обманывающий самого себя не может жить в реальности Истины.


[bookmark: ftn7][7] Настоящая суть человека — это его духовный корень, являющийся отражением Б-жественной Истины. И так же как в этом мире живой человек отличается от мертвого тела тем, что у живого человека душа связана с телом, в то время как мертвое тело теряет связь со своей душой, которая его оживляла, так на более высоком духовном уровне человек называется Живым если связан со своим духовным корнем. Если же эта связь, не дай Б-г, теряется, человек опускается на уровень животного существования, что, с духовной точки зрения означает смерть. Верить — означает находится в связи [быть верным] своему духовному корню, своей настоящей сути, быть Живым в полном смысле этого слова.


[bookmark: ftn8][8] Почему возникает сомнение? Для объяснения этого приведем следующий пример. При собирании пазеля, если человек не знает какая картинка должна у него получится, любой элемент пазеля вызывает сомнение: что он означает и где его место? Если же известно какую картинку нужно собрать и человек в состоянии соотнести каждый фрагмент с общей картиной и понять где он должен находится — сомнение исчезает, становится понятным куда что нужно поставить. Идея любого сомнения и неопределенности — непонимание общей картины и [или] того как та или иная деталь связаны с ней. Как было сказано выше, вера — это мостик, соединяющий человека с Истиной, той Истиной, которая определяет все Мироздание в целом, является его “планом”, “общей картиной”. Вера дает возможность человеку понять место любого аспекта в общей картине Мироздания, что автоматически снимает все вопросы и сомнения.


[bookmark: ftn9][9] Как было сказано выше, верить — означает находится в связи [быть верным] своему духовному корню. Это состояние осознания своей сути, своего настоящего “я”, корень которого в Торе и ее заповедях, поэтому отказ от них равносилен самоуничтожению. В этом состоянии человек, не задумываясь готов отдать жизнь тела, но не предать Тору, не потерять настоящую Жизнь, свое настоящее «я”.


[bookmark: ftn10][10] Человек, нарушающий заповеди по ошибке [שוגג — шогег], не наказывается земным судом, но при этом не считается полностью невиновным, поскольку был обязан учиться и знать законы Торы чтобы правильно их выполнять. В некоторых случаях он обязан принести искупительную жертву в Храме.


[bookmark: ftn11][11] «Ребенок, попавший в плен” [תינוק שנשבה — тинок ше нешба] — статус который имеет еврей, выросший среди неевреев и не знающий, что обязан выполнять заповеди Торы. С точки зрения Закона, такой человек не может быть обвинен в каком-либо нарушении. Но при этом он не может получить то, что получает верующий еврей — долю в Будущем мире. Поскольку вера — это побуждение души, а если человек, прожив жизнь, не обратил внимания на то, что у него есть душа, требующая веры, связи с Творцом, значит он не имеет никакого отношения к состоянию Будущего мира — абсолютной близости между Творцом и творением.


[bookmark: ftn12][12] Примечание автора: в дальнейшем будет объяснено что этого мнения придерживаются все наши мудрецы, благословенна их память. При этом, следует отметить что некоторые из них делают здесь определенные исключения.


[bookmark: ftn13][13] Наши мудрецы объясняют, что то духовное постижение, та вера которая была у наших святых отцов — Авраама, Ицхака и Яакова, перешла к их потомкам, поэтому в душе каждого еврея кроется скрытая искра чистой и глубокой веры. (смотри, например, Тания глава 18). С другой стороны, на каждом лежит обязанность построить свои, личные отношения со Всевышним, раскрыть свой уникальный, присущий только ему, канал веры. И поэтому в молитве шмонаэсре, обращаясь ко Всевышнему мы говорим: «…Б-г наш и Б-г наших отцов…”, поскольку есть два аспекта веры — та, которую мы раскрыли сами и та, которая досталась нам в наследство от отцов.


 
Постижение веры 3. Второе и третье предисловия
Второе предисловие


«И когда примет человек все эти тринадцать основ, 


и вера в них будет для него совершенно очевидной, 


то станет он частью Общины Израиля. Такого человека 


заповедовано любить и жалеть и в отношении него 


действуют все принципы любви и братства между 


людьми, данные Всевышним». 


(Рамбам, комментарий на мишну, трактат Санедрин, 


глава 10, тринадцать принципов веры, в конце).


«…То станет он частью Общины Израиля…» — условие, выполняя которое, человек становится частью Общины Израиля — это вера.


Еврейский народ называется: «верующие, потомки верующих», поскольку вера — наследие, доставшееся нам от отцов. Еще наш праотец Авраам заложил основы веры, которая перешла его потомкам. Позже, когда мы стояли на горе Синай, Всевышний, раскрывшись Своему народу, показал нам истинную реальность. Это знание передается по цепочке поколений от отца к сыну, от учителя к ученику. И в этом основы нашей веры — осознание внутренней сути Мироздания и постижение Истины, заложенной в Торе[bookmark: ftnref1][1].


«И так обещал нам Всевышний, благословен Он, подобно тому, как человек обещает своему другу — и нам достаточно Его обещания — и передал нам: каждый, кто стоял на горе Синай, верит в пророчество нашего учителя Моше и во все, что получено через него — он и его дети, и дети его детей до скончания мира. Поскольку так сказал Святой, благословен Он, Моше (Шмот 19:9): “Вот Я прихожу к тебе в толще облака, чтобы услышал этот народ, как Я говорю с тобой и так же в тебя [в истинность твоего пророчества] поверят они навечно”. Поэтому следует знать: всякий кто уходит с дороги веры, данной тогда — не является потомком тех, кто стоял на горе Синай. И так сказали наши мудрецы, благословенна их память, о каждом, кто вносит сомнение в истинность Торы: “его отцы не стояли на горе Синай[bookmark: ftnref2][2]” (Рамбам, письмо в Йемен).


И так сказали наши мудрецы, благословенна их память: к вероотступникам не относятся законы братства, принятые в Израиле. Более того, заповедано ненавидеть их. Поскольку таков закон: всякий вероотступник перестает быть частью Общины Израиля.


Синайское Откровение является основой, поддерживающей веру в Израиле, как об этом говорит Рамбам (там же): “если спросишь ты о прошедших днях… было ли что-либо подобное этому… чтобы слышал [целый] народ голос Всевышнего, говорящий из огня, подобно тому как слышал ты, и [при этом] остался жив” (Дварим 4:32-33). Знайте, братья наши: это великое событие [Синайское Откровение], о котором свидетельствует вернейший из всех свидетелей, что не было подобного ему прежде и не будет никогда в будущем такого, чтобы услышал целый народ слова Всевышнего, благословен Он, и воочию увидел Славу Его[bookmark: ftnref3][3], произошло, чтобы дать нам прочную и неизменную веру, приводящую к постижению Истины. Чтобы крепко стояли мы на ногах и не пошатнулись в час тяжелых испытаний… как сказано (Шмот 20:16): “…ведь для того чтобы испытать вас [в будущем], пришел [=открылся] Всевышний чтобы был трепет перед Ним на ваших лицах [поскольку своими глазами увидели вы Истину] и не согрешили [в будущем, выстояли во всех испытаниях]”. Другими словами, это невероятное раскрытие Творца было для того чтобы смогли мы выдержать любые испытания, которые будут в конце дней и при этом не дрогнет наше сердце и не согрешим».


Передача традиции веры от отца к сыну является главным приоритетом любого, кто относится к народу Израиля. Как об этом говорит Рамбам (там же): «Следует вам, братья наши, растить ваших детей на традиции этого великого события [Синайского Откровения] и рассказывать о его величии и великолепии, поскольку оно — та основа, на которой базируется вера и оно — аргумент, подтверждающий истину. И не случайно, Всевышний, благословен Он, вознес его важность и значение над всем другим».


Как было сказано выше, идея веры — это верность человека Истине своей настоящей сути. И чем больше раскрывает еврей Истину, тем больше его обязанность верить. Снова процитируем Рамбама (там же): «Величие нашей веры во Всевышнего так же и в том, что благодаря ей мы в состоянии выдержать смерть и перенести все несчастья, обрушивающиеся на нас. Как об этом сказано (Псалмы 44:23): “Ведь за [веру в] Тебя, нас убивают каждый день…” — это поколения, в которых над евреями нависает угроза уничтожения. Мы же должны радоваться: ведь все несчастья — потеря имущества, изгнания, разрушения привычного уклада жизни — все это честь для нас поскольку тем самым мы возвеличиваемся перед Творцом. И все из того, что выпадет на нашу долю засчитывается как жертва, принесенная в Храме. И про это сказано нам (Шмот 32:29): “…наполните [приучайте] руки ваши с сегодняшнего дня [служить только] Всевышнему, ведь каждый из вас [убил во имя Всевышнего даже] своего сына и брата [которые служили идолу — золотому тельцу. И этот духовный прорыв настолько запечатлелся в вашем сердце, что с этого дня и дальше все ваши побуждения будут во имя Него] и [удостоились вы тем самым что Всевышний] благословляет сегодня вас[bookmark: ftnref4][4]”.


Третье предисловие


“И когда примет человек все эти тринадцать основ, 


и вера в них будет для него совершенно очевидной… 


И даже если совершит он, то или иное преступление, 


не справившись из-за слабости характера с вожделением, то получит наказание в соответствие с содеянным, и при этом у него есть доля в Будущем мире”.  


(Рамбам, комментарий на мишну, трактат Санедрин, 


глава 10, тринадцать принципов веры, в конце).


“…У него есть доля в Будущем мире”.


Говорит мишна (трактат Санедрин 10:1): “Каждый из Израиля имеет долю в Будущем мире, как сказано (Йшаяу 60:21): “А народ твой — все [они] праведники, навеки унаследуют Землю [Будущий мир]; ветвь, посаженная Мной, деяние рук Моих, которым Я горжусь”. А эти — у которых нет доли в Будущем мире: утверждающий, что Воскрешение мертвых не следует из Торы, что Тора не дана с Небес и вероотступники”.


Как известно[bookmark: ftnref5][5], в целом, все принципы веры можно свести к трем базисным группам:


а) существование Всевышнего;


б) Тора, которая в наших руках, дана с Небес;


в) награда и наказание — каждый получает награду за выполнения заповедей и наказание за их нарушение.


Рамбам развернул каждую из этих групп, разбив ее на несколько принципов, так что в его классификации их получилось тринадцать[bookmark: ftnref6][6].


Три типа, упомянутые в вышеприведенной мишне, тех, у кого нет доли в Будущем мире, соответствуют трем группам, на которые делятся тринадцать принципов веры.


а) Эпикорес — тот, кто отвергает существование Всевышнего, о чем говорят первые пять принципов Рамбама.


б) Утверждающий, что Тора не дана с небес, отвергает четыре следующих принципа, говорящих о пророчестве, Торе и истинности ее передачи из поколения в поколение вплоть до наших дней.


в) Утверждающий, что Воскрешение мертвых не следует из Торы, отвергает четыре последних принципа, говорящих о награде, наказании и конечном воздаянии.


О Будущем мире


Сказано в Талмуде (трактат Брахот 17а): “В Будущем мире нет ни еды и ни питья, ни деторождения и ни бизнеса, ни зависти, ни ненависти и ни конкуренции. Праведники сидят там, их головы увенчаны коронами, и они наслаждаются сиянием Б-жественного Света”. Рамбам (законы о раскаянии 8:2) объясняет: “Сказанное: “праведники сидят там” — не следует понимать буквально. Идея же его в том, что праведники пребывают там без каких-либо усилий и стараний[bookmark: ftnref7][7]. И подобно этому: “их головы увенчаны коронами” означает осознание [Всевышнего, приобретенное ими в этом мире], благодаря которому они удостоились жизни в Будущем мире, это осознание прибывает с ними там и оно — их корона[bookmark: ftnref8][8]… А фраза: “и они наслаждаются сиянием Б-жественного Света” означает, что праведники знают и постигают истинность Всевышнего, что было им недоступно, пока они были связаны с материальным телом”.


Предназначение человека — Будущий мир, в котором “знают и постигают истинность Всевышнего”, каждый в соответствии с “осознанием [Всевышнего, приобретенном в этом мире], благодаря которому удостаиваются жизни в Будущем мире”. Таким образом, Будущий мир — это мир осознания, мир соединения со Всевышним, как сказал Рамбан (Торат а-адам): “Осознание и есть соединение”.


Из сказанного выше следуют два вывода:


а) Невозможно удостоится Будущего мира неосознанно. Поэтому не может быть оправданием ни ситуация, когда внешние обстоятельства вынудили человека уйти с пути постижения Всевышнего, ни абсолютное незнание как у “ребенка, попавшего в плен”.


б) С другой стороны, для того чтобы достичь осознания Всевышнего, не обязательно постижение всей Торы. Выполнение минимального условия — постижения и осознания веры, основанной на тринадцати принципах, достаточно чтобы человек удостоился Будущего мира[bookmark: ftnref9][9].


Вдумаемся, насколько это невероятно прекрасно — даже если человек не удостоился постичь всю Тору, но просто верит во все тринадцать принципов, тем самым он удостаивается быть частью Общины Израиля — тех, у кого есть доля в Будущем мире, мире суть которого — высшее раскрытие постижения Торы, дающее бесконечное наслаждение близостью с Творцом. В этом драгоценная особенность еврейского народа, тех, корни чьих душ в буквах Торы, тех для кого создан мир, тех о ком сказано: “…навеки унаследуют Землю [Будущий мир]”.


Но, в тоже время, совершенно очевидно, что нельзя сравнить того, кто остановился на простом принятии основ веры без того, чтобы вдуматься и углубиться в их понимание с тем, кто старается достичь их глубокого понимания и осознания, насколько это в его силах. И тем более с тем, кто, кроме этого стремится постичь всю Тору, постичь волю Всевышнего. Доля каждого в Будущем мире пропорциональна тому, насколько в этом мире он постиг Творца — “осознание, благодаря которому они удостоились жизни в Будущем мире”.


Постижение веры


Человек, как таковой — его разум, мировоззрение, характер, поступки — в конечном счете определяется тем, насколько он постиг и осознал веру. Ведь идея веры — верность Истине, определяющей суть человека. Эта верность заставляет человека подчинить свою жизнь изучению Торы и выполнению ее заповедей во всех деталях и нюансах в любви и трепете перед Творцом. Эта верность возвышает человека, что приводит к исправлению качеств характера, поднимая его ступень за ступенью к достижению уровня святости, как об этом сказал рав Пинхас бен Яир[bookmark: ftnref10][10]. Так строится цельность натуры человека, раскрывается Б-жественная святость, заложенная в нем и приводящая его к настоящей связи со Всевышним — жизни в Будущем мире. Об этом сказал пророк (Хавакук 2:4): “… и праведник верой его будет жить”.





[bookmark: ftn1][1] Другими словами, вера строится на двух краеугольных камнях — осознании внутренней сути Мироздания, заложенном в душе каждого еврея как наследство, полученное от нашего отца Авраама и раскрытии Истины, заложенной в Торе. 


Постараемся разъяснить каждый из этих аспектов.  


Все Мироздание создано по единому плану, духовным корнем которого является Тора. Мидраш (Берешит раба 8:2, Берешит раба 1:2) говорит, что Тора на две тысячи лет предшествовала этом миру и в Источнике была записана черным пламенем по белому. При этом Всевышний, создавая мир, пользовался ей как планом. [Надо подчеркнуть, что мидраши подобного типа являются аллегорией, при помощи которой наши мудрецы хотят донести до нас невероятно высокие понятия, которые по многим причинам невозможно сказать открыто, поэтому не следует понимать такой мидраш буквально]. Одна из идей мидраша в том, Тора является духовным корнем Мироздания и находясь в Источнике лишена каких-либо материальных атрибутов. Но в процессе Творения, она спускается с духовной высоты Источника, создавая при этом сначала духовные миры, а потом — этот мир материи и в конце — человека. При этом, все духовные миры, мир материи и человек созданы по единой “матрице” — Торе, с той только разницей, что в каждом из них “матрица” облачается в аспекты, характерные для этого конкретного мира. Таким образом, все элементы, которые есть в духовных мирах, имеют аналоги в душе человека, более того даже наше тело создано аналогично строению духовных миров. Точно так же заповеди Торы, данные нам на горе Синай, являются отражением духовных корней мироздания, данных в атрибутах материального мира. Поэтому человек может увидеть и постичь все мироздание и суть заповедей в собственной душе и теле, как об этом сказано (Ийов 19:26): “…и из плоти моей узрю [волю] Всевышнего [то есть Его заповеди]”. Наш праотец Авраам достиг необычайно высокого уровня духовной чистоты настолько что “вглядываясь” в себя — в свое тело и душу постиг духовные корни всех заповедей. И об этом сказали наши мудрецы в мидраше (Ваикра раба 2:10): “Авраам выполнял всю Тору”. (Смотри об этом в Михтав ми-Элияу 3:51). На этом строилась вера отцов — верность той истине постижения внутренней сути Мироздания, которую они нашли в собственных душах. Искра этой веры, на уровне душ, передается всем потомкам Авраама как наследное владение, получаемое детьми от отцов.  


Второй аспект веры раскрылся после Синайского Откровения, когда Всевышний дал Его народу Тору. С этого момента через учебу Торы и выполнения ее заповедей, возможен духовный рост, так что человек становится все более духовно чистым и свободным от низменных проявлений материального, при этом все больше приближаясь к Творцу. Таким образом, вера, то есть постижение Всевышнего через выполнение Его заповедей и учебу Торы, становятся натурой человека (Михтав ми-Элияу 3:52).


[bookmark: ftn2][2] Другими словами, человек оставляющий веру, теряет духовную связь со своими отцами, стоявшим на горе Синай.


[bookmark: ftn3][3] Другими словами, во время Синайского Откровения евреям открылись все материальные и духовные миры, все Мироздание, которое называется Слава Всевышнего. (Мальбим на Шмот 33:18).


[bookmark: ftn4][4] Объяснения в скобках приведены нами согласно комментарию а-Эмек давар.


[bookmark: ftn5][5] Смотри об этом подробно Сефер а-икарим (1:10).


[bookmark: ftn6][6] В продолжении будет объяснено почему Рамбам расширил три основных принципа веры до тринадцати.


[bookmark: ftn7][7] Душа человека — его суть, абсолютно нематериальна, поэтому, когда она попадает в этот мир материи, ей тяжело соотнестись с ним. Чтобы душа могла прибывать в здесь, она должна “одеться” во множество “одежд” — разум, мозг, тело. Это подобно тому, как водолаз, спускаясь на большую глубину, одевает тяжелый скафандр, который с одной стороны дает ему возможность работать в крайне неблагоприятной для человека среде, но с другой, очень сильно ограничивает и сковывает свободу движений, так что каждое из них требует больших усилий. В отличие от этого, Будущий мир нематериален и абсолютно соответствует сути души, поэтому души праведников пребывают там естественно и легко, без какого-либо напряжения.


[bookmark: ftn8][8] Духовный смысл короны — показать, что ее носитель связан с чем-то что находится выше его, она — подобна стрелке, направленной верх. Корона одевается на голову, которая является вместилищем с разума и интеллекта — самого высокого проявлением материального, что говорит о связи интеллекта человека с духовными состояниями, находящимися выше него. Короны на головах праведников, согласно объяснению Рамбама, показывают, что те духовные постижения, которые праведник приобрел в этом мире, остаются с ним в Будущем, более того, именно благодаря им праведник приобретает особый, присущий только ему, канал связи со Всевышним, характерный для Будущего мира.  


[В нашем мире корона, как правило, является атрибутом царской власти и это совсем не случайно. Власть земного царя является отголоском Царской Власти Всевышнего, поэтому царь имеет особую связь с Ним. И об этом сказано (Мишлей 21:1): “Подобно руслу реки — сердце царя в руке Всевышнего: как захочет Он, повернет его”.]


[bookmark: ftn9][9] Как об этом сказал Рамбам: “И даже если совершит он, то или иное преступление, не справившись из-за слабости характера с вожделением [то есть неумышленно, не “назло”], то получит наказание в соответствие с содеянным, и при этом у него есть доля в Будущем мире”.


[bookmark: ftn10][10] Имеется в виду известная брайта (трактат Авода зара 20б): “сказал рабби Пинхас бен Яаир: Тора приводит к внимательности, внимательность приводит к быстроте, быстрота приводит к чистоте… страх совершить преступление приводит к святости”, описывающая путь духовного развития человека. Подробному разбору этого посвящена книга рабби Моше Хаима Луцато Месилат Йешарим [Путь праведных].


 
Постижение веры 4. Заповедь веры в Создателя
Рамбам в своей Книге заповедей приводит обязанность верить в существование Всевышнего, как одну из шестьсот тринадцати заповедей Торы[bookmark: ftnref1][1], что само по себе вызывает ряд вопросов. В здесь мы обсудим главную претензию против Рамбама, выдвигаемую рабби Хасдаем[bookmark: ftnref2][2] и доводы его оппонента, так что в ходе разъяснения аргументации обеих сторон, для нас станет понятным определение обязанности верить[bookmark: ftnref3][3].


Подробное разъяснение мнения рабби Хасдая приведено в книге Абарбанеля Рош амана, (глава 4): «Термин “заповедь” может быть применим лишь в отношении того, что лежит в плоскости воли и выбора. По мнению же рабби Хасдая, вера или осознание не могут подчиняться желанию человека или быть выбраны им. Ведь вера по сути является проекцией того внешнего по отношению к душе, что воспринимает разум, на душу[bookmark: ftnref4][4]. А значит, верующий ощущает однозначную потребность верить в то, во что он верит[bookmark: ftnref5][5]. При этом нет разницы, была ли вера следствием логических доказательств, чуда или знака, ниспосланного Свыше. Отсюда следует невозможность что-либо заповедовать или постановить в области веры. Поэтому ошибается тот, кто считает, что вера в существование Всевышнего и Его единство являются повелительными заповедями».


Постараемся объяснить вышесказанное. Как будет объяснено в дальнейшем, вера — это «определенное понятие, запечатленное в душе»[bookmark: ftnref6][6]. Идея же осознания — соединение человека с тем, что он постиг интеллектуально и аналитически[bookmark: ftnref7][7]. Поэтому, исходя из этих определений, вера и осознание являются духовными изменениями, приходящими сами по себе и отпечатывающимися в душе, как следствие интеллектуального постижения истины. Так что эти постижения, запечатлевшись в душе, естественным образом становятся осознанной верой. Поэтому невозможно заповедовать верить. В этом, вкратце, суть аргументации рабби Хасдая.


Абарбанель, оспаривая это, приходит к следующему выводу: действительно невозможно приказать верить, но нам заповедано создать все предпосылки, приводящие к появлению веры.


Заповедь относится к подготовке, необходимой для приобретения веры


Постараемся проследить за ходом рассуждений Абарбанеля (там же, глава 11) и прокомментировать их: «Мы видим, что в материальном мире то или иное физическое явление, которое само по себе абсолютно естественно, тем не менее не наступает, пока не будут созданы все предпосылки, вызывающее его. Так, например, для того чтобы вода превратилась в пар, требуется нагрев, продолжающийся до тех пор, пока она не испарится. Подобно этому и в том, что касается веры: ей обязательно должны предшествовать события, знания и их анализ. Будь то выходящие за рамки естественного — чудеса и знаки Свыше, пробуждающие веру в душе, будь то логические заключения, переворачивающие мышление человека и приводящие к вере».


Другими словами, предпосылки, приводящие к вере следующие: а) чудеса — как те, которые происходят непосредственно с нами, так и те, о которых мы знаем по традиции, полученной от отцов, и те, о которых говорит Письменная Тора б) знаки Свыше, причем первый и главный среди них — дарование Торы на горе Синай в) выведение основ веры непосредственно из письменной Торы путем ее углубленного изучения и анализа [на этом строится подход Рамбама, сформулированный им в комментарии на десятую главу трактата Санедрин — основы веры вытекают из самой Торы. Поэтому каждый из тринадцати принципов он обосновывает стихом из Торы[bookmark: ftnref8][8]]. Все эти предпосылки будут объяснены в дальнейшем, в разделе «Построение веры»[bookmark: ftn9][9].


Продолжим цитату из Абарбанеля (там же): «Таким образом: знания, учеба, внимательное и аналитическое отношение к происходящему вокруг, в части касающегося веры, являются предпосылками, приводящими к ней. При этом не может быть сомнения в том, что стремление создать эти предпосылки является следствием желания и выбора человека. Кроме того, сам этот процесс не является моментальным, а занимает определенный промежуток времени. Однако, по прошествии его, когда будут закончены все необходимые приготовления, сформируется вера, пронизывающая сердце человека и тогда начнет он верить… и эта вера возникнет внезапно вне зависимости от желания и выбора. Следовательно, в том, что касается веры, есть две части — часть, зависящая от желания и выбора человека и занимающая определенный временной интервал для создания предпосылок веры. И часть, не лежащая в плоскости выбора и не находящаяся под влиянием времени, а именно — вера как таковая, возникающая в душе как следствие предшествовавших ей постижений. И именно в отношении первой части действует заповедь о вере, и существуют критерии награды за ее исполнение и наказания за отказ от нее, что не верно относительно второй части, т.е. веры как таковой».


Аналогично этому говорит и сам Рамбам (Предисловие к трактату Авот, глава 2): «В том, что касается разума, как одного из проявлений души — в отношении него существуют разные мнения. Однако я утверждаю: к нему применимы понятия “нарушение заповеди”, если его используют для постижения веры, основанной на осознании лжи, и “заповедь”, если разум направляется на постижение веры, основанной на осознании истины».





[bookmark: ftn1][1] Книга заповедей, заповеди 1—2.


[bookmark: ftn2][2] Рабби Хасдай Крескас [1340 — 1430] — один из видных представителей мудрецов Испании. Учился у рабейну Нисима [Ран], учитель рабби Йосефа Альбо, автора Сефер а-икарим. Автор книги Ор а-Шем [Свет Всевышнего] в которой полемизирует с Рамбамом.


[bookmark: ftn3][3] В третьей главе будут рассмотрены другие претензии в отношении подхода Рамбама.


[bookmark: ftn4][4] Другими словами, бывает, что то или иное внешнее обстоятельство: логическое рассуждение, чудо или знак Свыше, воспринимаемое разумом человека, настолько сильно затрагивает его душу, что он больше не в состоянии не верить.


[bookmark: ftn5][5] Согласно определению рабби Хасдая, вера является для человека субъективной истиной, настолько очевидной, что в отношении нее не может быть какого-либо сомнения и не действуют критерии типа: «хочу — не хочу» или «могу — не могу», поскольку отвержение того во что веришь равносильно отвержению собственного «я».


[bookmark: ftn6][6] Такое определение веры дают многие наши мудрецы: Рамбам в Морэ Невухим, рабби Хасдай, Сефер а-икарим.


[bookmark: ftn7][7] Знание само по себе не обязывает человека поступать в соответствие с тем что он знает. Например, заядлый курильщик хорошо знает — из книг и из собственного опыта, что курить крайне вредно. Но, тем не менее это никак не влияет на него — он продолжает курить. Такое положение дел означает что знание в человеке живет «в отрыве» от него самого. Идея осознания [в святом языке это понятие называется דעת — даат] — соединение человека с тем что он постиг интеллектуально или аналитически, так что бы накопленные знания становились обязательными к исполнению. В дальнейшем понятие даат будет объяснено более подробно.


[bookmark: ftn8][8] Смотри также трактат Санедрин глава 10, мишна 1, комментарии Раши, Меири и Яд рама на нее.


[bookmark: ftn9][9] Также будет объяснено, что философские умозаключения не могут выступать в качестве того фундамента, на котором строится вера — такого мнения придерживаются все наши мудрецы. Более того, большинство из них запрещают даже частичное использование философского подхода для обоснования веры.


 
Постижение веры 5. Выбор между истиной и ложью
Как было сказано выше, определенные аспекты веры лежат в плоскости выбора человека, и поэтому к ним может быть применимо понятие «заповедь». Важно подчеркнуть, что, выбирая между верой и безверием[bookmark: ftnref1][1], мы выбираем между истинной и ложью, в то время как в любой другой области, выбор человека колеблется между категориями «хорошо» и «плохо».


Постараемся дать объяснение вышесказанному. «Хорошо» и «плохо» являются критериями субъективной оценки отношения человека к тому или иному состоянию[bookmark: ftnref2][2]. В то время как категории «истина» и «ложь» являются не оценкой, отражающей отношение человека к чему-либо, а объективной констатацией факта. Рамбам в «Морэ Невухим» (часть 1, глава 2) приводит следующий пример: «В отношении утверждения типа: “видимая часть небосвода имеет сферическую форму, а видимая часть поверхности земли плоская” нельзя сказать “хорошо” или “плохо”, можно сказать только это “истина” или “ложь”[bookmark: ftnref3][3].


Продолжая эту тему, Рамбам (там же) объясняет разницу между выбором, который был у Адам а-ришон [первого человека] до совершения греха и после него. Изначально, в силу святости и духовной чистоты его души, он постигал, что все, противоречащее воле Всевышнего не имеет сущности, поэтому оно “ложь”; и лишь то, что гармонично с Его желанием существует и только оно “истина”. На этом уровне для Адам а-ришон не существовали понятия “добро” и “зло” как таковые[bookmark: ftnref4][4]. Но после совершения преступления у него появился выбор между “добром” и “злом,” которое имеет право на существование, хотя и является злом[bookmark: ftnref5][5].


Естественно, что существует множество уровней выбора между “добром” и “злом”, даже если выбирается настоящее “добро”, как таковое[bookmark: ftnref6][6]. Может быть, что человек выбирает “добро” по соображениям, касающимся его положения в этом мире — для обеспечения себе стабильного и безопасного статуса, позволяющего избежать наказания Свыше. Возможен выбор “добра” для того, чтобы получить долю в Будущем мире. И есть тот, кто выбирает “добро” только из-за того, что оно добро как таковое, а “зло” — зло как таковое, а не в силу соображений выгоды.


Тем не менее, даже после греха, Древа познания добра и зла, остается категория, в которой выбор остается выбором между истиной и ложью. Речь идет о вере и осознании. Здесь выбор лежит, по определению Рамбама (там же) между “верой в ложные представления и истинной верой”[bookmark: ftnref7][7].





[bookmark: ftn1][1] Говоря более точно: выбирая между тем направить наш разум на постижение тех аспектов, которые приводят к вере или отказаться от этого.


[bookmark: ftn2][2] Например, человек стоит перед выбором: перейти ли ему [в нарушение правил дорожного движения] дорогу на красный свет или нет. Он знает, что так делать плохо, но не потому что поступок плох сам по себе, а потому что он может обернуться чем-то плохим для того, кто его делает — опасностью для жизни, штрафом и т.д. Аналогично этому, не переходить дорогу на красный свет хорошо поскольку от этого выигрывает тот, кто так поступает — это безопасно, не грозит штрафом и т.д. Таким образом, категории “хорошо” и “плохо” определяются тем, насколько они подходят или не подходят человеку. Более того, понятие “хорошо” не отрицает существования того, что “плохо”. Так человек может перейти дорогу на красный свет, хотя знает, что это плохо.


[bookmark: ftn3][3] В отличие от категорий “хорошо — плохо”, категория “истина” отвергает существование категории “ложь”. Поскольку если мы констатируем факт того, что видимая часть небосвода имеет сферическую форму, уже невозможно сказать, например, что она плоская.


[bookmark: ftn4][4] Другими словами, единственной формой добра была истина т.е. то, что гармонично с желанием Творца, а все что вступало в противоречие с Его волей было “ложь” или “зло”, которое не может существовать.


[bookmark: ftn5][5] Другими словами, на этом уровне появляется разница между добром и истиной, как и между злом и ложью. Понятие “добро” приобретает значение “правильно”, а “зло” означает “отвратительно”. То есть истина, которая воспринималось раньше как единственная возможность бытия, становится только “правильной” формой поведения, но, в принципе, возможно и по-другому. Аналогично этому, ложь которая до преступления первого человека просто не имела данности, стала “злом”, чем-то отвратительным, но тем не менее существующим (Михтав ми-Элияу 2:139). Дополнительное объяснение этой темы можно найти в книге “Нефеш а-Хаим” (1:6). См. также Михтав ми-Элияу 2:137—139.


[bookmark: ftn6][6] В системе выбора между добром и злом, человек никогда не выбирает зло. Разберем это на примере курильщика, пытающегося бросить курить. С одной стороны, он осознает, что курить плохо [иначе бы даже не пытался прекратить это сделать]. С другой, в тот момент, когда у него возникает неудержимое желание покурить, он начинает придумывать те или иные оправдания почему можно это сделать: одна сигарета не принесет вреда и т.п., и, в конце концов, снова начинает курить. То есть человек сначала превращает “зло” в “добро” и только тогда выбирает его. [Желающим подробно ознакомится с этой очень непростой темой, можно порекомендовать книгу “Михтав ми-Элияу” (1:111)]. В данном случае речь идет о ситуации, когда выбирается настоящее, а не мнимое “добро”.


[bookmark: ftn7][7] Другими словами, человек, выбравший “веру, основанную на осознании истины”, тем самым лишает какого-либо права на существование все что противоречит этой вере. В этом вопросе невозможен плюрализм, допускающий спектр мнений, поскольку все что противоречит истине — ложь, которая не имеет права на существование.


 


 
Постижение веры 6. Глубина веры пропорциональна усилиям, затраченным на ее приобретение
Строгость законов, касающихся веры и знаний


Несомненно, что в «осмысляемой» системе — Торе, которую называют «Древом жизни», выбор происходит между правдой и ложью. Потому, в ней так строго отношение к ошибке. Как сказано в трактате Авот (4:13): «Раби Иегуда говорит: будь внимателен в учебе [Торы], поскольку ошибка в учебе засчитывается как умышленное преступление». И аналогично этому, мы находим в трактате Бава меция 33б. Гемара там задает вопрос: как понимать сказанное пророком (Йешаяу 58:1): «Скажи народу Моему об их умышленных преступлениях и дому Якова об их ошибках»? И отвечает на это следующим образом: «Скажи народу Моему об их умышленных преступлениях» — имеются в виду мудрецы Торы, даже ошибки которых засчитываются им как умышленные преступления, «дому Якова об их ошибках» — речь идет о невеждах, даже умышленные преступления которых засчитываются им как ошибки».


Почему возможно, что даже умышленное преступление считается ошибкой и, наоборот, ошибка будет засчитана как намеренно совершенное? Дело в том, что суть любой ошибки — тот или иной вид недостатка. Недостаток же присущ лишь материальным состояниям. В отличие от них, духовное по определению абсолютно и лишено каких-либо недостатков. Но данность нашего мира такова, что духовное в нем не может существовать в отрыве от материального. А значит, материя влияет на духовное, создавая разного рода помехи — такие как искаженное понимание или забывание того, что уже было известно и осознано. Поэтому, когда речь идет о преступлениях, совершенных под влиянием грубой материальности тела, с точки зрения Небесного суда, есть возможность найти оправдания преступнику и снизить степень его вины. С другой стороны, даже ошибки, совершенные в духовной сфере, судятся очень строго, поскольку в духовном нет того, что искажает истинное положение дел, а значит, ошибка не может быть оправдана и засчитывается как умышленное преступление. И так об этом говорит Маараль[bookmark: ftnref1][1] (Гвурот а-Шем 20): «поскольку речь идет о Б-жественном состоянии, оторванном от материального, в нем нет места ошибке, поэтому ошибка в учебе Торы считается умышленным преступлением, так как учеба Торы относится к состоянию разума человека, в котором невозможна ошибка[bookmark: ftnref2][2]. Ведь ошибка относится к материальному, которое обманывается и ошибается, но не имеет никакого отношения к Б-жественному, в котором по определению нет места для ошибок».


Аналогично этому, в вопросах, касающихся веры и осознания, где выбор пролегает между истиной и ложью, мера ответственности за неверное решение очень высока. В полном соответствии с невероятно высокими и духовно чистыми состояниями, о которых идет речь.


Глубина веры пропорциональна усилиям, затраченным на ее приобретение


Выше, мы привели сказанное Рамбамом (Предисловие к трактату Авот, глава 2): «В том, что касается разума, как одного из проявлений души —существуют разные мнения. Однако я утверждаю: к нему применимы понятия “нарушение”, если его используют для постижения веры, основанной на осознании лжи, и понятие “заповедь” если разум направляется на постижение веры, основанной на осознании истины». Отсюда следует, что человек обязан приложить все усилия, чтобы прийти к «постижению веры, основанной на осознании истины» — т.е. основанной на Тринадцати Принципах. Так, чтобы истина стала той реальностью, в которой он живет. Безусловно, что для этого требуется серьезная и глубокая учеба, требующая немалого времени. И чем больше усилий будет приложено в этом направлении, тем больше награда. С другой стороны, запрещено подвергать себя опасности изучения и постижения ложных взглядов. Ведь это приводит к возникновению сомнений в вере и, как следствие, наказанию.


Совершенно очевидно, что поскольку вера — это «определенное понятие, запечатленное в душе», нельзя сравнить духовный уровень того, кто верит абстрактно и того, для которого вера является данностью жизни. Того, чья вера построена на начальном представлении, полученном в детстве и того, кто приложил все усилия, чтобы приобрести и построить ее на глубоком и прочном фундаменте Торы. Для такого человека вера приобрела статус «осознания», когда постигнутое разумом вошло в сердце и стало обязательным к исполнению в повседневной жизни. В его душе вера, базирующаяся на Тринадцати основах, стала единственной реальностью, в которой он живет и верность которой хранит во всех своих мыслях, словах и поступках. Его восприятие жизни определяется формулой (Псалмы 16:8): «Представляю Всевышнего перед собой всегда» в полной глубине смысла, к которому она обязывает.


Вывод, следующий из всего вышесказанного очевиден: чтобы действительно выполнить эту заповедь, то есть, достичь такого уровня осознания истины, когда она станет единственной реальностью нашей души, необходимо приложить все силы и умножить старание, насколько это возможно.





[bookmark: ftn1][1] Раби Йеуда Лива (Маараль) (1512—1609) — раввин Праги, великий мудрец Торы, автор множества знаменитых книг: Гур Арье [объяснения комментария Раши на Тору], Хидушей агадот [комментарий на агадот в талмуде] и многих других. Ему так же приписывают создание голема — человека, сделанного на основании кабалистических знаний, с помощью которого Маараль защитил еврейскую общину Праги от кровавого навета.


[bookmark: ftn2][2] Безусловно, человек может допустить ошибку в логических рассуждениях, но это будет ошибка именно человека, а не разума. Поскольку ошибка по своей сути является отражением того или иного недостатка, связанного с материей. В то время как духовное состояние, называемое «разум» абсолютно и лишено недостатков. Это, весьма отдаленно, напоминает взаимоотношения между компьютером и программистом. Компьютер, даже очень совершенный, выдаст неправильный результат если программист ошибется при вводе данных. Но это не называется ошибкой компьютера, а ошибкой программиста.


 
