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Израиль и человечество 1. Б-жественный план. Откровение и тайна
В ранней истории еврейского народа можно обнаружить определенную закономерность: периоды тесной взаимосвязи с Б-гом сменяются периодами отторжения и утверждения самости. Периоды зависимости характеризуются тем, что Израиль признает существование Б-га, Его единство. Его власть. Его доброту. Он свидетельствует, что «Б-г один» (Дварим 6:4), «Б-г есть Высшее существо на небесах и на земле — нет другого» (там же 4:39), «Он один создал и даровал жизнь небесам и всем их обитателям, земле и всему, что на ней, морям и всему, что в них» (Нехемия 9:6).


Во время периодов отторжения от Б-га Израиль отвергал Его единство и, хотя продолжал верить в Его существование, не достигал уровня чистого Б-госознания, которое позволяет признать это существование отраженным в бесчисленных созданиях. Почти незаметно Израиль оказался во власти крошечного микроба множественности, отравившего его представление о Б-жественном, и не только не сумел привнести идею единства Б-га в свою жизнь, но своими действиями фактически способствовал ее сокрытию от всего мира. Евреи «предались богам чужого народа… отказались от Меня и нарушили Мой союз , который Я заключил с ними» (Дварим 31:16). И вот Всевышний объявил, что полностью и абсолютно скрывается «за все зло, которое он (народ) сделал, когда обратился к богам иным» (там же 31:18). Этот цикл зависимости-независимости-зависимости обычно продолжался до тех пор, пока ситуация не становилась невыносимой. И тогда начинался обратный процесс; таким образом, за периодами духовного и морального упадка следовали периоды искренней тшувы. Несмотря на то, что еврейский народ впадал в грех, ему удавалось возобновить сокровенную связь с Б-гом, очиститься, исправить вред, причиненный собственными ошибками, а следовательно, продолжать осуществление своей уникальной исторической миссии.


Какой урок мы должны извлечь из этого? С одной стороны, Тора постоянно называет Израиль «упрямым народом». Его упрекают в том, что он «испытывает» Б-га и отказывается признавать Его власть. С другой стороны, мы знаем, что Б-г «испытывает» Израиль. Об этом говорил Моше, обращаясь перед смертью к евреям:


«И помни весь путь, которым вел тебя Ашем, твой Б-г, вот уже сорок лет, по пустыне, чтобы смирить тебя, чтобы испытать тебя, дабы узнать, что в твоем сердце, будешь ли хранить Его заповеди, или нет. И Он смирял тебя, и томил тебя голодом, и питал тебя маном, которого не знал ты и не знали твои отцы, чтобы дать тебе понять, что не хлебом одним живет человек, а всем тем, что исходит из уст Ашема, живет человек… дабы испытать тебя, чтобы впоследствии сделать тебе добро» (Дварим 8:2—3, 16).


Поднять Свой народ до совершенства, подвергая его — по отдельности или всех вместе — испытаниям, — это часть Б-жественного Плана. В таких обстоятельствах евреи иногда теряли почву под ногами и чувствовали себя покинутыми, незащищенными, у них возникала раздвоенность между чувством зависимости от духовной власти Б-га и утверждением их собственной психологической и физической самостоятельности. Поскольку признание чьей-либо воли равносильно утонченной форме противодействия воле другого, вновь появляется и усиливается чувство независимости, отрицающее единую власть Б-же-ственной воли, чтобы обеспечить выживание и утвердить собственную самоценность.


Конечно, с точки зрения Торы это утверждение основано на заблуждении. Духовное сознание полной зависимости от Б-га не противоречит потребности человека самоутвердиться и ощущать свою значимость. Напротив, суть связи человека с Б-гом — совершенно иного порядка. Истина в том, что человек не может бороться с Б-гом или восстать против Его воли. Он даже не может отрицать Его власть или реальность Его существования. Вернее, отрицать очевидное человек может сколько ему угодно. Факт тем не менее остается фактом. Он не меняется от того, что кто-то решает не признавать его. Но что же все-таки происходит, когда человек восстает против Б-га? Какие последствия такое восстание влечет за собой?


Самым важным последствием, как мы видим в случае с Израилем, является усиление или ослабление ощущения Б-жественного Присутствия в мире. Согласно Торе, Б-г сказал народу Израиля, что Он будет появляться или скрываться в прямой зависимости от того, насколько евреи признают Его единство и власть. Таким образом, мы видим, что, утверждая свою волю и независимость, Израиль действовал в противоречии с законом Торы, и тогда начинался период Б-жественного сокрытия. Это делало более трудным, хотя и возможным, распознавание Б-жественного присутствия. В любой момент у евреев сохранялся шанс вступить на правильный путь. Однако если Израиль этот шанс не использовал, он становился жертвой собственной слепоты. Присутствие Б-га становилось полностью сокрытым, а Израиль в более значительной степени подвергался действию тысячи и одной силы, вносившей хаос в его существование. Такое положение требовало больших усилий, чтобы обнаружить альтернативные источники энергии, поддержки и жизненных средств. Но каждое усилие делало проблему еще более острой, и в конце концов становилось ясно, что выживание Израиля как нации находится под угрозой.


Израиль начинал понимать, что настало время заглянуть в себя и задуматься над своей судьбой. Наступал момент прозрения: еврейскому народу вновь открывалось то, что было прежде скрыто, будто с глаз спадала пелена. Евреи обретали способность оглянуться и увидеть, что произошло и почему Б-жественное присутствие исчезло из их жизни. Чем больше они размышляли об этих событиях, тем глубже проникали сквозь туман кажущихся случайностей и открывали более глубокое измерение реальности, которого прежде абсолютно не осознавали. Становилось ясно, что сокрытие Б-га есть прямое следствие их заблуждений и что только в результате тшувы, возвращения к образу жизни, заповеданному Торой, евреи будут удостоены Б-жественного Присутствия, Ашем явит Свою Руку и Б-жественное сокрытие уступит место отчетливому осознанию реальности Его существования. Его единства, Его власти. Его милосердия.


Цикл «зависимость-независимость-зависимость» стал схемой, внутренним механизмом, который обеспечил выживание народа Израиля. Кроме того, он способствовал сохранению его миссии, ибо в каких бы ситуациях ни оказывался Израиль и как далеко бы он ни отступал от предопределенной ему в мировой истории роли, прецедент, созданный предыдущими поколениями, навсегда запечатлен в еврейской душе. Нет таких окольных дорог и запутанных путей, с которых Израиль не вернулся бы к Б-гу и не признал Его единства.


Напротив, любое отклонение от верного пути приводило в конце концов к более полному воссоединению с Б-гом и глубокому осознанию Его власти. Выстрадав последствия сокрытия Б-га в своей жизни, еврейский народ одухотворялся ощущением Его непосредственной близости и заботы. Исчезало мучительное чувство оторванности от Небесного Отца. Каждый по отдельности и все вместе евреи вновь посвящали себя великой миссии, и, что особенно важно, у них укреплялось убеждение, что эта историческая миссия действительно направляется Вечно Существующим Б-гом.


Поскольку этот цикл многократно повторялся в истории Израиля, стал очевидным дополнительный кумулятивный эффект: с каждым последующим поколением возрастает потенциальная возможность постижения Б-жествен-ного Плана относительно еврейского народа и всего человечества. Само наличие подобной схемы движения по спирали вверх к конечной исторической цели становится источником более полного и зрелого осознания реальности Б-га. Это происходит не потому, что поздние поколения наделены большей духовностью и моральной стойкостью. Напротив, общеизвестен принцип Торы: с каждым последующим поколением наша стойкость убывает. Но так как осознание и добровольное приятие власти Всевышнего означает наступление мессианской эры не для одного еврейского народа, но для людей всего мира, — именно и только по этой причине! — заключительные этапы еврейской истории характеризуются возможностью достичь нового уровня Б-госознания, который был не доступен прежде.


Таков один из величайших уроков истории нашего народа: Творец, Создавший вселенную и человека, обладающего свободной волей, не отрекается от дела рук Своих. Б-г даровал человеку невероятную силу восприятия, интеллект и способность приблизиться к своему Создателю, выбирая добро, совершенствуясь и постигая истину. Б-г наделил человека двумя, казалось бы, противоречивыми стремлениями, которые в равной степени необходимы для его существования. Б-г общается с человеком и учит его, что проявления свободной воли должны быть не помехой, а напротив, важной предпосылкой для длительного периода зрелого Б-гоосознания.


из книги ВЫЖИВАНИЕ. Израиль и человечество


с разрешения издательства Швут Ами
Израиль и человечество 2. Миссия еврейского народа
Миссия


Мы специально попытались определить типичную схему еврейской истории, чтобы создать предпосылки для более глубокого ее понимания. Тем не менее остается много нерешенных вопросов. Сейчас нам необходимо ввести еще одну дихотомию, которая сопутствует этой истории и делает ее единственной в своем роде. Мы неоднократно упоминали о миссии Израиля. Какова же эта миссия? Каковы в ней ставки? Существует ли какой-нибудь тщательно разработанный план, в рамках которого эта миссия разворачивается?


Миссия Израиля двояка. О ней говорится в книге Шмот. Когда Моше должен был подготовить народ к принятию Торы, Ашем воззвал к нему и сказал:


«… так скажи дому Яакова и возвести сынам Израиля:


вы видели, что Я сделал египтянам; вас же Я носил на орлиных крыльях и принес вас к Себе. И вот, если вы будете слушаться голоса Моего и соблюдать Мой завет, то будете Моим самым дорогим уделом из всех народов, ибо Моя вся земля; а вы будете у Меня царством священников и народом святым» (Шмот 19:3—6).


«Царство священников» — эти слова определяют отношения Израиля с другими народами мира. «Святой народ» — определение внутренних условий, которые обеспечивают успех этих отношений. Если Израилю удастся выполнить свою миссию, результатом явится кидуш Ашем — освящение Имени Б-га. Это означает, что степень осознания Б-жественного Присутствия в мире зависит от выполнения Израилем его миссии. Освящение Имени Б-га означает, что все признают Всевышнего Творцом и Хранителем вселенной и Автором исторической драмы. Если Израилю удастся освятить Имя Б-га, цель драмы будет достигнута и смысл его существования как народа оправдан.


Если же Израиль не выполнит своего предназначения, результатом явится хилуль Ашем — осквернение Имени Б-га. Человечество утратит способность воспринимать Б-жественный свет и станет утверждать свою независимость с намерением восстать против Б-га. Пользуясь дарованной им свободной волей, люди будут отрицать само существование Всевышнего.


Ответственность за любую из этих возможностей лежит непосредственно на Израиле. Именно для этого и был создан еврейский народ. Добиваясь успеха, он приближает момент конечного искупления всего человечества. Если он терпит крах, то расплачивается первым. Это имели в виду наши мудрецы, когда говорили, что выжить Израилю среди других народов — подобно чуду, как одной овце выжить среди семидесяти волков. Когда Израиль не соответствует своему предназначению, провидческая рука Б-га скрывается и овца отдается на растерзание волкам.


Конечное вознаграждение Израиля — возможность выполнить принятую на Синае миссию и довести человечество до высшего совершенства. Наказание его состоит в том, что он переживает неслыханную трагедию: вместо того, чтобы стать «царством священников», еврейский народ будет вызывать враждебность и даже ненависть. Но в итоге это наказание обратится в благо для него. Израиль подобен оливе — дереву, плоды которого нужно давить, чтобы получилось масло. Точно так же Израиль подвергается преследованиям, чтобы достичь совершенства и чтобы его огонь сиял и впредь.


В этом смысле судьба Израиля уникальна. Любой народ достигает вершины своего развития и в конце концов угасает. Израиль, в отличие от всех других народов, не может угаснуть и уйти в небытие. Его непрерывное существование является неотъемлемой частью Б-жественного Плана. Он немало претерпевает от других народов, но страдания эти возмещаются, и, пройдя через них, Израиль продолжает жить.


Другими словами, продвижение Израиля к большей степени зависимости от Б-га и Б-госознанию тесно связано с таким же процессом у остального человечества. Не только сыны Израиля, но и люди во всем мире страдают, когда еврейскому народу не удается выполнить свою миссию, т.е. когда он отказывается от заповеданных Б-гом законов и принимает идеалы других народов. Но страдания Израиля выражаются в том, что он становится козлом отпущения за грехи других, а несчастья человечества — в том, что цивилизация постепенно приходит в упадок; в фатальной погоне за материальным благосостоянием каждая цивилизация сеет семена собственной гибели. И все-таки Израиль неуклонно движется к своей цели, а грехи других народов еще больше убеждают евреев в превосходстве их исконного Б-жественного идеала.


Из сказанного вытекает еще одно следствие: приблизить искупление можно одним из двух путей. Оно не может не совершиться — это главное обещание Б-га миру. Но желание Всевышнего — чтобы человечество, особенно Израиль, заслужило искупление добродетельными поступками. В противном случае оно придет через страдания. Но оно придет.


Мы видим, что история человечества развивается по определенному плану, в котором еврейский народ играет важную роль. Хотя финал «предопределен», сценарий еще не закончен. Таким образом, ставки очень высоки. Мы не можем изменить финал драмы (который, впрочем, будет благополучным), но мы можем повлиять на способ его приближения. Сознавая это, Израиль и человечество должны отнестись к этой миссии очень серьезно, особенно по мере того, как космическая драма идет к концу.


с разрешения издательства Швут Ами
Израиль и человечество 3. Цикличность: зависимость от Всевышнего и собственная значимость
Цикличность


Мы упоминали о кажущемся противоречии, заложенном в основу человеческой натуры: между пониманием полной и совершенной зависимости от Б-га и потребностью в самоутверждении, ощущении собственной значимости. На деле первое есть результат стремления человека быть любимым, чувствовать внимание и заботу того, кого он почитает; второе проистекает из его желания обрести независимость, которое он реализует, утверждая собственную волю.


Обе эти крайности присущи человеческой психике и определяют отношения людей между собой и с миром в целом. Когда их рассматривают как взаимоисключающие, возникают конфликты, и человек отдает предпочтение одному аспекту своей личности в ущерб другому, вступая таким образом в круг «зависимости-независимости». Однако, дойдя до вершины жизни, с которой он может оглянуться и обозреть пройденный путь, человек понимает, что эти крайности фактически уравновешиваются и что движущей силой процесса его созревания является разрешение конфликта и приведение в гармонию мощных сил внутри него самого. Процесс достижения полного развития наиболее наглядно отражается в меняющихся фазах детского созревания и характеризуется тремя последовательными этапами, или уровнями познания.


Интуитивный этап зависимости и независимости


Начальный период детства отмечен инстинктивным и интуитивным чувством зависимости. Младенец полностью беспомощен, довольствуется заботой взрослых и, ощущая свою зависимость, подчиняется ей. Как только ребенок начинает стоять или ходить, он сразу чувствует себя самостоятельным и отвергает помощь взрослых. Но по мере того, как его постигают неудачи в тех ситуациях, с которыми он из-за недостаточного умственного развития не может справиться, он теряет уверенность в себе и чувство независимости постепенно исчезает.


Рациональный этап зависимости и независимости


Позднее в процессе развития ребенка участвует разум. С его помощью ребенок уясняет себе основные причинно-следственные связи в мире, который его окружает. Но его знания крайне скудны, к тому же ему недостает практического опыта. Ребенок вступает во второй этап зависимости, на котором он, сознавая ограниченность своих возможностей, снова ищет помощи у взрослых для развития интеллектуальных способностей. Он понимает, что одной ловкости и физической силы недостаточно для того, чтобы справиться с проблемами, которые ставит перед ним жизнь, и что он должен постичь роль сознания в управлении своими физическими действиями.


В этот период испытывающий жажду знаний ребенок постоянно задает вопросы и получает большое удовольствие, слушая рассказы. Накопив интеллектуальные ресурсы, которые делают его самостоятельным в попытках овладеть окружающей действительностью, он переходит к следующему этапу самоутверждения.


Эмипирический этап зависимости и независимости


Цикл продолжается, и ребенок достигает этапа, на котором вновь осознает собственную неадекватность и подчиняется руководству взрослых, служащих ему образцом. Наконец, став подростком, а впоследствии молодым человеком, он доверяется опыту — своему и окружающих, а критерием истины для него становится практика. Таким образом, рост индивидуума отмечен чередующимися этапами зависимости и самоутверждения: в периоды зависимости он стремится получить максимум знаний и навыков от родителей и учителей, а в периоды самоутверждения активно и вполне самостоятельно использует все, чему научился. Каждый новый этап знаменует собой достижение более высокого уровня понимания и зрелости. Психологи достаточно изучили и описали эту схему «возвратной периодичности».


Точно так же, как ребенок стремится освободиться от взрослых, но возвращается к зависимости, терпя провал, цивилизованный человек пытается освободиться от Б-га до тех пор, пока неудачами неминуемо не будет возвращен к исходной точке. Подобно тому, как чередование зависимости и независимости ведет к более высокому уровню понимания и зрелости отдельной личности, поднимающаяся спираль человеческого развития ведет к более высокому уровню Б-госознания. Эти три этапа познания формируют основу чередующейся схемы зависимости и независимости, которая характеризует историю человечества в целом.


Пророческий этап зависимости


Как уже упоминалось, начальный период человеческой истории был эрой абсолютного пророческого Б-гоосознания. Адам признавал и ощущал Б-жественное присутствие. Его любовь к Б-гу и благодарность Ему не знали границ, а желание выполнить Его волю было совершенно искренним. Адам получил первое истинное монотеистическое учение в виде Всеобщего Свода.


Интуитивный этап независимости


В период жизни последующих поколений, в годы морального упадка, наблюдалось сильное противодействие монотеистическому пониманию Б-га, порожденное стремлением к самостоятельности и желанием обрести материальное благополучие.


Эта языческая эра создавала цивилизации, поклонявшиеся человеческой власти или славе и во имя этого подчинявшие себе другие народы. Делались попытки оправдать это идолопоклонство тем, что человек зависит от природных сил, а не от неведомого Б-га, требующего нравственного поведения. Действительно, силы природы обладают очарованием реальности. Ощущая свою полную зависимость от них, люди начинали поклоняться им как богам. Благополучие египтян, например, зависело от регулярных разливов Нила, приносящего на поля плодородный ил, поэтому они обожествляли реку.


Чтобы облегчить поклонение этим богам, их изображали в виде идолов. В соответствии с господствующим интуитивным этапом знаний люди рассматривали их как чувствующие объекты, на которые можно влиять посредством молитв и жертвоприношений. Это напоминает нам о раннем инстинктивном этапе духовного роста ребенка, когда он, играя, обращается с неодушевленными предметами как с живыми. Именно на этом этапе люди верили, что они могут умилостивить силы природы ритуалами и добиться их расположения. Соответственно каждый народ ощущал себя под покровительством какой-либо природной силы, которая будет благосклонной до тех пор, пока соблюдается должный ритуал. Как можно объяснить тот факт, что народы, поклонявшиеся языческим богам, проявляли такую жестокость и свирепость? Уверенность человека в том, что он может управлять силами природы без посторонней помощи, приводит к разрушительной надменности. Ничто не сдерживает его материальные желания, отсутствует высшая этическая власть, требующая уважать ближних. В особенности способствовали этому военные триумфы, которые превращали его самоуверенность в необузданное высокомерие и агрессивность. Но с точки зрения язычников. такие триумфы доказывали, что силы природы, почитаемые как божества, находятся на стороне победителей и что их собственные боги способны одолеть богов врага. Дух надменности, преобладавший в языческую эпоху, особенно проявился во время борьбы за господство между гордым хамитским государством на Ниле и семитскими царствами по Тигру и Евфрату. В течение многих веков все народы мира страдали от этой безжалостной борьбы за власть. После затянувшихся войн Египет, южное государство, был в конце концов завоеван ассирийско-вавилонской империей, лежащей севернее. Для победителей это означало только одно — их боги одержали верх. Беспредельно жадные, они обратили побежденных в рабство, угнетали их с неслыханной жестокостью и заставили поклоняться ассирийским богам. Воздвигнутая таким образом ассирийско-вавилонская империя стала примером варварской жестокости языческого мира.


Интуитивный этап зависимости


Вскоре в среде побежденных возникло явно ощутимое противодействие насилию. Изгнанные и преследуемые, они стали тосковать по миру, в котором страх перед Б-же-ственной властью обуздал бы агрессивные притязания их надменных поработителей. Как реакция на невыносимые последствия отлучения от Б-га — невыносимые не только для угнетенных, но и для угнетателей — возникла вера в нравственное божество, направляющее поступки человека.


Эта вера была отражена в учении Заратустры (прибл. 550 г. до н.э.), влияние которого сформировало религиозную жизнь персидской империи того времени5. В противовес господствующей вере в то, что жизнь и успех зависят от поклонения и жертвоприношений многочисленным божествам, Заратустра учил, что решающим фактором мировой истории является нравственное поведение человека. Он провозгласил существование бога добра и света, который сражается и в конечном итоге побеждает силы зла и тьмы. Согласно этому учению, человек, чтобы помогать богу добра, должен отказаться от идолопоклонства и его жестоких обрядов и вести добродетельную, чистую жизнь. Таким образом, зороастризм, хотя и был лишен основы истинной веры, а именно — веры в Единого Б-га, Который создает и поддерживает все сущее, тем не менее представлял собою мощную и действенную реакцию на бесчеловечную тиранию вавилонской империи.


Итак, зороастризм был основной движущей силой, когда в 373 г. до н.э. Дарьявеш и Кореш сбросили с вавилонского трона Бельшацара. Вместо языческого царства тьмы они стремились создать мировую империю, в которой царила бы власть света и добра. Дух зороастризма распространился по всему цивилизованному миру и завоевал сердца большинства народов, страстно желавших справедливого мира.


Вавилоняне также с потрясающей быстротой восприняли учение Заратустры, потому что устали от бесконечных изматывающих войн и жаждали передышки.


Фактически период возвышения персидской империи при царе Дарьявеше, а впоследствии при Кореше был временем мирного развития. Персы, считая себя потомками бога истины и справедливости, были нетерпимы ко злу. Для них усердный, добросовестный труд означал выполнение воли бога добра; лень и нечестность были равносильны подчинению власти тьмы.


В какой-то степени некогда разоренные провинции возродились. Торговые пути стали вновь безопасными: процветала торговля и по суше, и по морю; купеческие караваны из Дамаска прибывали даже в далекую Индию. Дух зороастризма оказывал свое благотворное воздействие на жизнь всей империи6.


Рациональный этап независимости


Тогда как победа Персии над Вавилоном ознаменовала наступление эры добра и мира, победа Греции над Персией опять повернула стрелку весов в направлении отторжения от Б-га. Древних греков не привлекал зороастризм как и вообще любая религия, основанная на духовности. Признание персами власти Царя Вселенной было совершенно чуждо им, преданным культу красоты и чувственным наслаждениям. Этому культу сопутствовало возведение ими разума в абсолют и сильное врожденное стремление к независимости. Демократическая форма правления, которая давала каждому гражданину право голоса в делах государства, как нельзя более соответствовала свободолюбивому характеру греков.


Естественно, что настроенный таким образом народ не склонен был ограничивать свои амбиции из страха перед этичным богом. Это ясно выражено в речах Перикла (490—424 г. до н.э.), полководца, возглавившего греческую армию в греко-персидских войнах. Что же касается персов, то ничто не могло быть более неприемлемым для их мировоззрения, чем свободный дух Греции. Их позиции были несовместимы.


Итак, страсть к приобретению материальных благ и жажда жизненных удовольствий достигли своей вершины после победы греков над персами. Военные успехи воодушевили их, обладание трофеями вселяло уверенность. Их опьянение собственной свободой приняло форму гедонизма, который оправдывал чувственную вседозволенность и погоню за материальными ценностями как основную цель жизни.


В этом отношении греки получали мощную интеллектуальную и философскую поддержку от различных школ софистов. В своих попытках определить смысл человеческого существования они сконцентрировались на тех желаниях и потребностях человека, удовлетворение которых, по их мнению, обеспечивало полноценное счастье. Начало положил Протагор (481—441 г. до н.э.), выдвинув постулат: человек есть мера всех вещей. Следующим был Сократ (471—390 г. до н.э.), который учил, что счастье состоит в самопознании. По мнению других софистов, продолжавших развитие идей Протагора, в жизни столько целей, сколько у человека желаний.


Итак, произошло столкновение между различными взглядами на истинное назначение человека. Согласно одной школе, подлинное счастье заключается в интеллектуальных размышлениях; согласно другой, оно — в удовлетворении физических желаний. Среди софистов был гедонист Аристипп (435—356 г. до н.э.), проповедовавший разумное наслаждение в качестве высшего блага жизни. В атмосфере ликования после победы над Персией ничто не могло лучше соответствовать преобладающему настроению, чем мировоззрение Аристиппа.


Учение софистов окончательно подорвало авторитет богов, которых объявили несуществующими. А без страха перед богами не было оснований для этичного поведения. Лишенные реальной опоры, нравственные принципы становятся относительными, как и учили софисты. Однако каждому этическому принципу соответствует противоположный, настолько же веский. Мораль состоит попросту в удовлетворении желаний.


Эта новая философия распространила свое влияние не только на отдельные личности, но и на многие греческие полисы, в которых восторжествовал дух себялюбия и неразборчивости в достижении цели.


Но по иронии судьбы случилось так, что греки не успели вкусить плоды своей победы над персами. Вместо того, чтобы объединенными усилиями сохранять мир, спартанцы и афиняне развязали кровавую Пелопонесскую войну (431—401 г. до н.э.), яростно добиваясь превосходтва, пока не были покорены армией Александра Македонского. После смерти Александра его великая держава раскололась на три сильные эллинистические империи, которые в конце концов пали под натиском Рима, не знавшего преград в стремлении к мировому господству. Но непрерывные, изматывающие военные походы обескровили римскую армию и несколько уменьшили имперские притязания самонадеянных римлян. На смену всеобщей эйфории и оптимизму пришло глубоко скептическое отношение к материальным и чувственным удовольствиям.


Рациональный этап зависимости


Историческим фоном этого скептицизма были высокомерное презрение и бесчеловечная жестокость к побежденным, сопутствовавшие экспансии Римской империи. Завоеванные Римом народы страдали от гнета поработителей без всякой надежды на избавление. Огромные массы рабов, кормивших гигантскую державу, влачили жалкое существование. Иногда они не выдерживали и восставали против невыносимых условий жизни, тогда их подвергали мучительной и позорной казни на кресте. Тысячи таких крестов стояли вдоль римских дорог .


Со временем даже военные диктаторы поняли бессмысленность нескончаемого кровопролития: ведь расширяемые войнами границы требовали все больше солдат для их защиты, а по мере ужесточения эксплуатации завоеванных народов становилось очевидно, что Рим пожнет горький урожай возмездия. В такой атмосфере люди вновь обращались к этическим ценностям. Их спасала надежда на то, что избавление придет от Б-га, требующего исполнения моральных норм.


В конечном распаде Римской империи очень важную, хотя и трагическую, роль сыграл еврейский народ10. К концу существования Второго Храма, когда население Иудеи под управлением римских прокураторов было доведено до нищеты, в среде евреев появились общины, проповедовавшие, в отличие от греко-римского гедонизма, воздержанную и чистую жизнь. Так как приход Мессии и конечное искупление Израиля являются основополагающими принципами еврейской религии, понятно, что многие евреи потянулись к лидерам сект, претендовавших на мессианство. Одним из них был Иисус из Назарета, чьи поступки и проповеди шли вразрез с еврейской традицией, поэтому мудрецы отвергли его учение, а сам он впоследствии был обвинен в подстрекательстве к мятежу и в оскорблении императора, предан суду и казнен римлянами.


Тем не менее христианская идея, вобравшая в себя некоторые элементы учения Торы и соединившая их с другими верованиями, получила широкое распространение и начала оказывать существенное влияние на мировоззрение граждан Рима и населения римских провинций. Год от года число христиан непрерывно росло, и даже многие аристократы, уставшие от бесконечных войн, превратились в последователей христианства. Однако должно было пройти более трех столетий, прежде чем римляне смогли признать христианскую идею в качестве средства спасения империи.


После разрушительных, навлекших столько бед войн как в греческой, так и в римской империях были предприняты попытки обратиться к моральному авторитету старых богов, чтобы преградить путь философским течениям, подрывавшим нравственные устои. В Афинах, например, Сократ был привлечен к суду и приговорен к смертной казни на том основании, что его философия разлагающе действует на афинскую молодежь. Но все эти усилия оказались бесплодными, ибо греки достигли того уровня знаний, который делал невозможным возврат к старым, наивным формам идолопоклонства. В таких условиях ясно осознавалась необходимость в новых философских учениях, которые могли бы предъявить рациональные доказательства существования Б-га. История греческой мысли этого времени знает два выдающихся имени: Платон (427—347 гг. до н.э.) и Аристотель (384—322 гг. до н.э.).


Эти философы приводили доказательства существования Б-жественного Разума, который является источником моральных ценностей и телеологической причиной всего созданного мира. Таким образом, рациональное мышление, служившее до этого основой дискредитации традиционных верований, было использовано этими двумя философами для того, чтобы возродить их на более прочном фундаменте. Философия Платона и Аристотеля стала впоследствии рациональным обоснованием христианской и исламской систем вероисповеданий.


В IV веке новой эры император Константин (288—337) принял христианство в качестве официальной религии Римской империи. Этот шаг был вызван угрозой катастрофического распада государства и опасностью нашествия персов и германских племен. Последнюю надежду Константин возлагал на массовое обращение в новую веру. В результате христианство распространилось по всей Римской империи. Колизей и цирковые арены — символы римского эпикурейства — опустели. Искусство Рима — наглядное отражение образа жизни, в центре которой находились чувства, — пришло в упадок, тогда как храмы и монастыри — места, где очищались и возвышались души, — стали процветать.


Эмпирический этап независимости


Отношение христианства к физической природе человека и его стремлению к удовольствиям и власти было в основном отрицательным. Согласно христианским догматам, духовное начало в человеке должно вести постоянную войну с греховностью человеческой натуры. Человек должен победить зло в себе, отказываясь от земных страстей. Однако никакое умерщвление плоти не могло гарантировать спасения. Выполнение заповедей Торы, т.е. усилия человека, направляемого Б-жественной властью, тоже не обеспечивало Б-жественной милости. Только вера в Святую Троицу (особенно в личность Иисуса) могла привести человека в царство Б-га.


Как мы уже упоминали, идеи, лежащие в основе этой сложной системы, были заимствованы из различных религий и учений. Некоторые параллели можно найти и в иудаизме: мы намерены рассмотреть и прояснить их в следующей главе. А сейчас отметим только одно: утверждение христианства о присущей человеку греховности и о том, что только вера в посредника между Б-гом и человеком дает право на Б-жественную милость, диаметрально противоположно еврейскому учению о Б-ге и его отношению к Созданию и человечеству. Этот постулат противоречит утверждению Торы, что человек может создать рай на земле, действуя согласно Б-жественным этическим предписаниям и подлинному Кодексу потомков Ноаха*.


Вероятно, именно эта кажущаяся принадлежность к «другому» миру более, чем какой-либо другой фактор, способствовала появлению резко противоположной реакции на христианскую идею. Сначала церкви с успехом удавалось ограничивать стремление к обретению жизненных благ. Однако в XIII веке Европа впала в такую нищету, что короли и крестьяне с одинаковой страстью, но с разными результатами начали добиваться благоденствия в «этом» мире. Первый, второй и третий крестовый походы (соответственно в 1096, 1146 и 1189 гг.) привлекли внимание европейцев к сказочным богатствам Азии и Африки. Наконец, столкновения Фридриха Второго (1194—1250) с папской курией нанесли урон, казалось, незыблемой теократической власти. Затем мир взбудоражили сенсационные сообщения о путешествиях Марко Поло (1254—1322). Итальянские герцоги-купцы, обуреваемые страстью к обогащению, старались укрепить свои позиции в торговле с Востоком. В морских портах Италии вновь пробудилась тяга к бурной жизни, которая прежде царила в греческой и римской цивилизациях. Все это усиливало недовольство, вызванное господством христианского вероучения14 .


Итальянское возрождение стало началом нового этапа в истории человечества. Античное радостное восприятие жизни вырвалось из-под гнета христианского аскетизма. Стали возможны первые географические исследования земного шара. Ученые пытались отыскать ключи к тайнам природы, и каждое новое открытие укрепляло веру в то, что человек может распоряжаться собственной судьбой.


Но фактически наука пребывала в зачаточном состоянии, и одна «решенная» проблема влекла за собой десятки новых, непредвиденных проблем. Ведь даже сегодня с нашими возросшими знаниями мы все больше и больше убеждаемся, что в основе Творения лежит бесконечный и непостижимый интеллект. И в ту эпоху ученые огромной честности, такие как И. Ньютон (1642—1727), тоже понимали, что с каждой разгаданной тайной их зависимость от Высшей Власти становится все сильнее.


Однако спекулятивное использование научного прогресса материалистической философией порождало в умах утопическую иллюзию, что достижения в области познания делают человека свободным и независимым от Создателя и позволяют ему контролировать причинно-следственные законы, управляющие естественными событиями. Каждое новое изобретение служило людям доказательством того, что природа регулируется строгими законами механики, и укрепляло их убеждение, что скоро вся вселенная окажется под властью человека.


Почему же любой успех, дарованный человеку, создает иллюзию, что он может стать хозяином своей судьбы, полностью независимым от Б-га? Дело в том, что человеческая природа не терпит раболепства и подчинения, поэтому малейшая удача ведет к преувеличенному представлению о собственных возможностях. Мечта человека стать полновластным хозяином жизни была «осуществлена» во время Французской революции, когда материалистическое просвещение достигло своей кровавой кульминации.


Безжалостный террор якобинцев преподал человечеству жестокий урок. Стало ясно, что человеческий разум в качестве заменителя Б-жественной власти порождает лишь безнравственность, и чем более страшным становилось господство террора, тем больше люди жаждали возврата к прежним моральным ценностям. Даже философ Руссо (1722—1778) — один из идейных вдохновителей революции, считал, что человеческую алчность нельзя обуздать ничем, кроме как восстановлением Б-жественного морального закона.


Попытка возродить христианское понятие власти была предпринята в Европе после падения империи Наполеона. По инициативе Габсбургов Австрия, Пруссия и Россия заключили так называемый Священный союз, к которому позже присоединились другое государства. В его основании лежали христианские нравственные нормы. Но вера в Б-га, которая зиждилась на средневековой теологии Фомы Аквинского (около 1274), чьи рационалистические доказательства существования Всевышнего казались старомодными просвещенной мысли того времени, не обладала притягательностью для людей, привыкших полагаться на эксперимент и наблюдение для получения знаний. Самое представление о Б-ге высмеивалось как откровенный вымысел буйного воображения. С точки зрения атеистического материализма, наши чувства дают нам единственный надежный критерий истины, и поскольку Б-га невозможно ощущать. Он не существует. Поэтому возвращение к вере, основанной на традиционных понятиях, было обречено на провал.


Эти последние аргументы позволяют нам понять, почему всплеск религиозного чувства, следующий за периодами отчаяния и безверия, как правило, столь недолговечен. Чтобы быть действенной и продолжительной, реакция на отчуждение от Б-га, появляющаяся в душе человека, должна подкрепляться зрелой религиозной убежденностью. История показала, что если эта убежденность не основана на высоком уровне Б-госознания, она не может противостоять материалистическим доводам и прочно укорениться в сердцах людей.


Достаточно вспомнить беспрецедентный бум религиозности в послевоенной Германии. Немцы познали тщетность человеческих притязаний на мировое господство и обратились к покаянию и духовному спасению. «Церковь была единственным столпом, на который можно было опереться», — писал Джордж Дункан в «Нью-Йорк Тайме» 12 апреля 1954 года. Подобные явления наблюдались и в других воевавших странах — Великобритании, Ирландии, Японии.


Но почему это религиозное обновление продолжалось не дольше краткого периода послевоенной эпохи, когда люди еще не оправились от страданий, принесенных войной? И почему потребовалось меньше трех десятилетий, чтобы в Германии возродился дух гитлеризма, а неонацистская партия начала приобретать влияние?


Истина в том, что тяжелые испытания могут подтолкнуть людей к Б-гу лишь на время. Пока общество в целом отчуждено от Б-га, современный человек, успокоив свою послушную «сентиментальную» совесть, неизбежно вернется к привычной погоне за материальным счастьем. Дункан отмечает, что как только план Маршалла возродил надежды Западной Германии на лучшее экономическое будущее, церкви стали посещаться значительно реже.


Итак, религиозное пробуждение, вызванное лишь страданием, без глубокого осмысления веры, продлится не дольше самого страдания. Как только наступают счастливые времена, люди снова начинают верить в свою независимость, в свои сверхвозможности, снова кидаются в погоню за благополучием — и Б-г вновь забыт. Его место в жизни человека занимают алчное стремление обогатиться и жажда власти.


Но три с половиной столетия материалистического мышления не подтвердили истинность материализма: его адептам так и не удалось доказать, что такие процессы, как мышление, сознание, память, осязание, суть функции материи20. Что касается развития человеческого общества, то в этом отношении материалисты тоже потерпели крах. Прогресс науки и техники шел рука об руку с созданием оружия массового уничтожения, которым народы земли угрожали друг другу. Современная жизнь отравлена не-удовлетворенностью и завистью, беспокойством и связанными с постоянным стрессом болезнями, преступностью, развратом и разрушением семейных уз. Отказавшись от Б-га, человек задыхается в духовном вакууме. В поисках альтернативы многое окончили свой путь в гипнотическом плену культов и наркотиков.


Новый материалистический подход не сопровождался провозглашенными в свое время Французской революцией идеалами свободы, равенства и духовного братства. Ему сопутствовали эксплуатация, национализм, гонка вооружений и разрушительные войны. Только за последние семьдесят лет руками своих собратьев было убито больше людей, чем за весь период, который мы высокомерно называем «мрачным средневековьем».


Научный прогресс мог бы превратить землю в цветущий рай для пользы и радости каждого. Больно видеть, что стало с миром из-за пагубного духа материального стяжательства, и страшно представить себе, что ждет нас в будущем.


Но каковы шансы на то, что современный мир вновь станет искать прибежище в Б-ге после того, как последствия материалистического мировоззрения станут невыносимыми? Хотя в мире есть ответственные и честные люди, осознавшие необходимость возвращения к Б-гу, мы знаем, что одна ласточка весны не делает. Эти одиночки бессильны перед лицом общественного мнения и тех, кто этим мнением манипулирует. Большинство честных мыслителей даже не отваживается выступить с публичным предложением «религиозного» решения проблем человечества. Сегодня любой ученый, выдвигающий аргумент, на который научная общественность приклеила ярлык религиозности, рискует своим авторитетом и должностью. Безусловно, это объясняется ошибочным убеждением, что наука способна решать проблемы человеческого существования в целом и поэтому в состоянии занять место религии. На самом же деле настоящая наука — не более чем преданная служанка человека в поисках истины. Наука — это совокупность технических и естественных знании, и она не может заниматься моральными вопросами, которые стоят перед человечеством. Как сказал Макс Планк, лауреат Нобелевской премии по физике 1919 года:


«Наука не в состоянии исчерпывающе объяснить те проблемы, с которыми ей приходится сталкиваться. Все наши научные достижения убеждают, что решение одной задачи лишь приоткрывает завесу тайны над другой. Но человечество нуждается в фундаментальных постулатах для оценки собственных действий в повседневной жизни, и эта потребность гораздо существеннее, чем жажда научных знаний. Отдельный поступок зачастую имеет большее значение для человека, чем вся мудрость мира, и поэтому он должен руководствоваться в своем поведении не побуждениями разума, а чем-то более важным. Интеллект должен уступить духовности, а научное знание — религиозной вере».


Эмпирический этап зависимости


Попытки современного человека освободиться от Б-га и доказать, что он может самостоятельно осваивать природу, заставляют его еще глубже погрузиться в тайны мироздания. Чем сложнее становится техника и научные модели, тем яснее человек понимает, что любая составная часть мира природы, которую он считал само собой разумеющейся и безрассудно разрушал, есть необходимое звено системы, вызывающей восхищение своей безупречностью. Это понимание рано или поздно скажется на сознании человечества, переживающего гибельные последствия Б-гоотрицания. Люди обратятся к Создателю уже на новом уровне знаний, и вера в Б-га может стать твердой и непоколебимой, так как она будет покоиться на прочном фундаменте опыта и зрелой убежденности.


Именно тогда Израиль и человечество вступят в мессианскую эру. В это время Откровение Единства и власти Б-га будет наиболее полным. Однако это не будет означать конец борьбы за признание Б-га всем человечеством. Всевышний в Своей бесконечной мудрости создал Вселенную любви, добра и знаний, в которой человеку отведена активная роль. Человек был сотворен, чтобы обнаружить Б-га в Его мире, и это бесконечный процесс, идущий по спирали вверх.


Итак, мы можем определить следующую закономерность: каждый этап независимости от Б-га приводит к более высокому уровню научного прогресса. Но когда человеческие страдания, порожденные этой независимостью, достигают предела, в общественном сознании происходит перелом и вера в иллюзорное всемогущество человека утрачивается. Боги, которых люди создавали по своему подобию, неожиданно оказываются пустыми масками, каковыми они и являются на самом деле. Именно в этот момент потерявшее ориентиры человечество ищет утешения, спасения и смысла в мире религиозных ценностей, пытаясь поклоняться истинному Б-гу. Однако эта попытка бесплодна, поскольку она осуществляется на прежнем уровне знаний, а вера в Б-га должна удовлетворять потребность человека осознавать мир на современном уровне. В результате образующегося расхождения между верой и знанием новый этап зависимости от Б-га оказывается непродолжительным. Тем не менее неудержимое стремление к Б-гу не пропадает втуне: те же самые научные достижения, которые раньше служили основанием для отрицания Б-га, на новом уровне понимания становятся убедительным доказательством Его существования.


***


Мы описали процесс продвижения к более высоким уровням Б-госознания как спиралевидное чередование двух противоположных взглядов на мир. Б-гозависимость мы отождествили с относительно высоким уровнем морали и духовности, а стремление человека к независимости соотнесли с моральной деградацией. В следующей главе мы попытаемся исследовать различные этические системы, отразившие стремление человечества обрести Б-жественную власть, которая могла бы положить конец человеческой самоуверенности и агрессивности. Мы увидим, что обращение к трансцендентному источнику морали принимало такие формы:


1. Мораль, основанная на нравственном очищении;


2. Мораль, основанная на подавлении;


3. Мораль, основанная на разуме и совести;


4. Мораль, основанная на эмпирическом знании.


Анализируя попытки преодолеть саморазрушительный характер жажды обогащения, мы в первую очередь должны обозреть мировую историю, чтобы найти признаки Б-госознания, которые могут помочь нашему поколению. При этом мы оценим эти попытки в свете учения Торы. Наша цель — показать, что Тора представляет собой всеобъемлющую систему истины и морали, предназначение которой — изменить и возвысить не только народ Израиля, но и все человечество.


с разрешения издательства Швут Ами
Израиль и человечество 4. Попытки преодоления материализма
Мораль, основанная на нравственном очищении


ПЛАТОН. Победа над персами окрылила греков и укрепила их в убеждении, что человек сам творит свою судьбу. Это убеждение породило чрезмерную самоуверенность и желание приумножить богатство, добытое военными победами, что закономерно привело к новой войне — Пелопонесской (431—404 гг. до н.э.) — между демократическими Афинами и тоталитарной Спартой1. Но в это же время философия Платона призывала заменить убогое стремление к материальному изобилию попытками достичь духовного счастья. По мнению Платона, счастье не может заключаться в накоплении земных благ, но состоит в восхождении от чувственного опыта к размышлению над миром идей и прежде всего — идеей Б-га. Он утверждал, что Б-г является источником моральных ценностей, которыми человек должен определять свою жизнь2.


Согласно Платону, глубокое погружение в сферу духовного, существующую за пределами физического мира, дает человеку гораздо большее удовлетворение, чем переизбыток чувственных радостей. Многие из нас на собственном опыте могли убедиться в том, что, занятые духовными проблемами, мы, как правило, забываем о таких физических потребностях, как сон и еда. Осуществление духовных императивов способно пробудить более сильные чувства в душе человека, чем радость от получения материальных благ.


ЗЕНОН. Истощив свои силы в борьбе за первенство, Афины и Спарта не смогли противостоять нашествию армии македонцев. С тех пор греки вынуждены были проливать кровь в завоевательных походах, которые совершал покоритель мира Александр (356—323 гг. до н.э.). Именно тогда в Древней Греции возникло отвращение к алчности, толкающей людей на преступления, предательство и грабительские войны. Порожденный успехами оптимизм сменился глубоко скептическим отношением к обладанию материальными ценностями. Такая атмосфера способствовала распространению идей школы стоиков Зенона (336—264 г. до н.э.). Вот вкратце ее основные постулаты.


Человек — духовное существо, и его подлинное счастье заключается в осознании и принятии духовной власти, которая лежит в основе миропорядка. Потворство материальным желаниям — форма болезни, «патологическая страсть». Человек должен жить в единении с природой, т.е. в соответствии со своим душевным состоянием. Руководствуясь разумом, человек становится равнодушным к материальной стороне жизни и посвящает себя размышлению о логических законах Вселенной. Безразличный к богатствам и почестям, настоящий мудрец прочными узами будет связан с духовной сферой, и чем неразрывнее эта связь, тем гармоничнее мир и покой в его сознании3.


Отказ стоиков от низменных инстинктов и переход на более высокий уровень духовности проявляется в виде подавления материалистических амбиций, таящих в себе разрушительные последствия. Несколько веков спустя, когда римляне тоже устали от грабительских войн, стоицизм был возрожден Цицероном (106—43 гг. до н.э.), чье имя стало синонимом образованного и культурного человека. К его последователям причислял себя великий римский государственный деятель и философ-стоик Марк Аврелий Антонин (121—180 гг.)4.


ПЛОТИН. Школа неоплатонизма была основана Плотином Александрийским (204—270 гг.)5 в самый катастрофический период римской истории. В результате экспансионистской политики Рим оказался в окружении смертельных врагов, которые не останавливались ни перед чем, чтобы сокрушить империю. Войны и эпидемии на треть уменьшили население Рима; погрязшая в разврате римская молодежь была непригодна для пополнения обескровленной армии, защищающей границы от нападений германцев и парфян. Перед лицом страданий и разрухи Плотин обратился к вечному миру идеального. Он учил, что восхождение души к высшему благу совершается по пути философских размышлений об истинной реальности идеальных форм, лежащих за пределами материального мира. Неоплатонизм предписывал религиозное очищение, основываясь на философиях Платона, Аристотеля и Зено-на, и пытался соединить их с этическими концепциями иудаизма и христианства. Мы снова видим, что во времена общественных потрясений человек ищет опору в сфере духовного, чтобы исправить негативные последствия материалистических заблуждений.


Буддизм и даосизм. В Индии людей отвратили от материализма не военные поражения и не жизненные тяготы. К идее нравственного очищения их привел естественный процесс осознания того, что богатство и успех не приносят счастья. Живший в IV веке до н.э. принц Асока с триумфом расширил пределы своей земли от Афганистана до Мадраса. Но после одной из победоносных кампаний он почувствовал такое отвращение к собственной жестокости, что проклял войну на все времена и стал ревностным поборником буддизма6. Сам Будда тоже был принцем, покинувшим двор, когда понял, что власть и золото не делают человека счастливым. Подобно Зенону в Древней Греции, Будда проповедовал отрешение от чувственных страстей, которые являются причиной всех человеческих страданий. Как только человек расстанется с эгоистической животной природой, он получит возможность проявить свою истинную духовную сущность. Высшая форма счастья — нирвана, или полное растворение индивидуума в природе.


Еще до распространения буддизма идеалом индуистов был полный отказ от мирских благ7. И в нынешнее время для значительной части населения Индии характерно стремление к духовному совершенству. Даосизм проповедует внутреннее очищение и безмятежность, достигаемое не только размышлениями, но и полнейшим саморастворением в естественном течении жизни. По учению даосов, это ведет к состоянию духовного просветления и экстаза, благодаря чему человек может, преодолев уровень рационального познания, достичь единства с духовной энергией мира8.


ЗАКЛЮЧЕНИЕ. Эти философии объединены одной идеей: очищая языческое желание обрести материальное счастье, они подчеркивают в человеке возвышенное духовное стремление и его способность к самопожертвованию. В буддизме это называется растворением, в даосизме — единением (союзом). Платон и нео-платонисты проповедовали восхождение от чувственного опыта к размышлению над миром идей, в первую очередь, над идеей Б-га. Стоики учили, что подлинное счастье — в размышлении о духовной власти (энергии), которая лежит в основе правопорядка.


Но в качестве практической основы морали эти системы отвлечения и очищения были неффективны. Эскапист-ские и фаталистические, они не предлагали других путей спасения, кроме погружения в духовный мир идей. Даже Платон отрицал реальность физического мира. Столь возвышенная духовность таит в себе опасность стать субъективной до такой степени, что погруженность человека в надмирское может полностью отгородить его от действительности. Поэтому народ, который не был настроен на сложные философские экзерсисы высших классов, не удалось вдохновить такими идеями.


Они остались принадлежностью избранного круга интеллектуалов, которые презирали простой народ за то, что он был неспособен подняться до духовных высот и оставался в плену физических страстей. Оторванность этих философских школ от практики подтверждает и тот факт, что, не находя ничего благотворного в физических чувствах, они считали самоубийство средством освобождения от животных инстинктов9.


Мораль, основанная на подавлении


заратустра. Как уже говорилось, зороастризм появился в Персии, порабощенной ассирийцами-вавилонянами. Эта новая философия провозглашала, что божество — это невидимая энергия, требующая подавления всех чувственных желаний. Зороастризм утверждал в качестве этической силы волю бога, царство добра и света. За пределами этого царства властвуют силы тьмы и порока. Всякий, кто не причастен добру, падет жертвой греховных сил. Преодолеть порок можно, только признав этическое божество, которое покарает зло. Практические результаты этого нового учения стали очевидны уже во времена правления Дария, когда в огромной империи персов царили закон и гуманность10. И много веков спустя, когда порабощенные народы стремились избавиться от римской тирании, зороастризм (вместе с манихейством и гностицизмом) возродился как философия, наиболее полно отвечающая требованиям исторического момента.


КОНФУЦИЙ и МЭНЦЗЫ. Столетия, на которые приходилась экспансия Персидской империи, были отмечены схожими ситуациями во всем мире. В Китае в то время, когда между составлявшими его крохотными государствами шли бесконечные раздоры (эпоха «Воюющих царств»), возникло конфуцианство — учение, провозгласившее основными добродетелями великодушие и человеколюбие. Решая вопрос о нравственных основах любой философии, Конфуций создал этический кодекс, включавший в себя такие понятия, как преданность правителю, верность долгу, почитание родителей и уважение к старшим. Последователь Конфуция Мэнцзы отстаивал принципы конфуцианской этики, объявив ее небесной волей, которая подчиняет себе все живое11.


христианство. Христианство пыталось преодолеть материалистические тенденции, подавляя и очищая чувственные желания. Основные принципы христианской концепции морали заключаются в следующем12:


1. Миром правит Б-жество, карающее людей за их грехи.


2. Спасение человека полностью зависит от милости этого Б-жества.


Отношение христианской религии к стремлению человека всемерно удовлетворять свои материальные потребности было резко отрицательным. Считалось, что греховная сторона человеческой природы преобладает настолько, что человек не может спастись, полагаясь лишь на собственные усилия. Даже полный отказ от жизненных удовольствий не гарантирует спасения. Единственная надежда — Б-жественная милость, благодаря которой настанет эра Мессии и человек будет освобожден от пут зла и греховности. Мы уже упоминали, что зарождение и развитие христианства явилось реакцией на чрезмерную жестокость и развращенность римлян. В этой атмосфере моральной испорченности и коренятся истоки проповеди об изначальной греховности людей. Действительно, страх христиан перед Б-гом успешно сдерживал свободную и дикую игру низменных инстинктов человека.


В результате христианство способствовало установлению мира между народами. По мере того, как умами людей овладевал страх перед Б-жьей карой, воинственные племена, например, германцы, начинали жить в некоем подобии мирного сосуществования. В течение первого тысячелетия церкви удалось объединить самые разные народы, внушив им необходимость признания моральной власти Б-га. Таким образом, начался период Б-гозависи-мости, и ему предстояло продлиться 1000 лет13.


Христианство стало официальной государственной религией не потому, что представило логически разумные доказательства существования Б-га. Когда дух эпохи таков, что ищут пути возвращения к Б-гу, доказательства Его существования излишни. Достаточно интуитивного ощущения Его Присутствия.


Иначе говоря, аргументы, выдвинутые новым вероучением в дни Константина, были не более убедительны, чем те, которые использовал апостол Петр, распространяя христианство. Новая религия одерживала победы потому, что отвечала насущной потребности времени — потребности в Б-ге. Когда человек в отчаянии, он неизменно ищет Б-жественной поддержки в Его моральном авторитете14.


С другой стороны, в век преобладания алчной страсти к жизненным благам даже самые убедительные доказательства существования Высшей власти воспринимаются как несостоятельные. В эпоху Возрождения неоднократно делались попытки поддержать христианскую веру разумными аргументами. Однако искренняя набожность первых христиан быстро уступила место желанию освободиться от власти Б-га15.


Как известно, удовлетворение физического инстинкта является частью человеческой натуры. Поэтому его подавление, основанное на страхе перед Б-гом, вызывает равную по силе и противоположную по направлению реакцию: человек начинает искать такую философию, которая оправдает его желания и не отяготит его совесть страхом перед Создателем. Вот почему такого рода подавление материальных стремлений не может длиться долгое время. Несмотря на все усилия, жажда материального обогащения является доминантой развития человечества на протяжении всей истории. Человека, для которого ценность жизни заключается в непрерывном материальном прогрессе, нелегко убедить в том, что он должен ограничить себя в потреблении земных благ. Подавление низменных инстинктов, основанное лишь на страхе перед Б-жественной карой, имеет успех, пока люди переживают катастрофические последствия своей неумеренной алчности. Как только опасный период проходит, традиционная концепция Б-жественной власти отвергается как устаревшая и негативная. Можно было бы ожидать, что направляемая Создателем жизнь способствует миру и согласию. Однако мы не должны удивляться, обнаружив, что даже в периоды подавления материалистических притязаний войны все-таки велись с единственной целью — захватить чужие территории и получить власть16. Изучение предпосылок, ведущих к этим конфликтам, еще ярче высвечивает тот факт, что насильственное подавление стремления к материальному изобилию не уничтожает его, а заставляет искать выход, зачастую в еще более отвратительной форме.


Именно это и происходило, когда правители, народы и даже духовенство, благочестиво выдвигая религиозные обоснования ведения войн против соседних стран, грабили их города и уничтожали население. Например, крестовые походы велись под религиозными знаменами, причем официальной целью было освобождение Гроба Господня в Иерусалиме17. На деле же правители Европы использовали религию как предлог, чтобы отвлечь народные массы от ужасающих условий, в которых они жили, и завоевать сказочные богатства Востока. Целые народы, не говоря уже о еврейских общинах, были истреблены на основании лицемерного предлога, что они являются «неверными». Позднее стало ясно, что истинной причиной завоевательных войн было эгоистическое стремление к материальной наживе и власти.


ИСЛАМ. Когда древний мир устал от греко-римского гедонизма и обратился к религии, арабы, в соответствии с семитской традицией их предка Авраама, вернулись к основам чистого монотезима в качестве фундамента их веры18.


Рассматривая материальный аспект жизни, ислам признает, что чувственное желание должно как-то выражаться и удовлетворяться. Но если бы каждый добивался удовольствий только для себя без всяких ограничений, общественная жизнь была бы невыносима. Поэтому такая милость была обещана каждому в грядущем мире.


Ориентирующий людей на покорность Аллаху ислам ограничивает возможность личного нравственного выбора, осуждает стяжательство, ибо один Аллах определяет, будет человек богатым или бедным, праведным или грешным. Все старания человека, его поступки и воля бессильны перед волей Создателя. Все предписано свыше. Чем больше человек покоряется Аллаху, тем большее вознаграждение ждет его в грядущей жизни19.


Кроме того, что христианство подавляло телесное начало в человеке, а ислам откладывал физические радости на загробную жизнь, существовало еще одно важное различие между этими религиями: влияние арабского ислама на народы Передней Азии было сильнее, нежели влияние христианства на жителей Западной Европы. Так, в Восточной Римской империи великолепные памятники античного зодчества превратились в руины быстрее, чем в Западной империи.


Более того, арабы изучали греческую культуру и поставили сочинения Платона и Аристотеля на службу теологии задолго до того, как народы Европы впервые познакомились с ними через арабских и византийских беженцев. И если арабы, изучая греко-римское наследие, совершенствовали свою религию, то европейцы использовали ту же самую философию как средство освобождения от традиционной христианской веры20. Эта разница во влиянии античной философии на арабов и европейцев подтверждает, насколько у первых чувство Б-гозависимости было сильнее.


Но все-таки и христианство, и ислам добились некоторого успеха в борьбе с пагубными последствиями собственнической психологии древнего мира: язычеству была привита идея Б-жественной этической власти21. Но мы не должны забывать, что обе эти религии черпали вдохновение и поддержку в законах еврейской Торы.


За свое отрицание как христианского мессии, так и пророка ислама еврейский народ заплатил очень дорого22. В течение веков ревностные адепты этих религий жестоко преследовали евреев, хранителей подлинной синайской традиции.


Христианский дух «мира на земле и доброжелательности ко всем людям» никогда не снисходил на миллионы евреев, которых убивали, мучили и сжигали на кострах за то, что они не принимали «религию любви». Ислам тоже имеет на своем счету немало случаев убийств или насильственного обращения в свою веру евреев. В наши дни после основания Государства Израиль отношение арабов к сводным братьям-евреям стало особенно нетерпимым и даже открыто враждебным. Оправдывая нежелание признать еврейское государство, арабы объявили, что священная война (джихад) против евреев — воля Аллаха23. Слепое подчинение непререкаемой воле Аллаха стало краеугольным камнем ислама с самого зарождения этой религиозной доктрины. Видимо, в интересах Магомета было до предела ограничить ответственность своих последователей, поэтому он учил, что Аллах направляет угодных ему и сбивает с пути нечестивых. Таким образом, ортодоксальные мусульмане верили, что не только судьба человека, но и его поступки предопределены задолго до рождения, а следовательно, нет необходимости в сдерживающих началах и нет раскаяния за содеянные грехи. Если правоверному мусульманину приходилось сражаться и убивать, он был уверен, что его меч — святой меч Аллаха. Со временем, учил пророк ислама, весь мир станет мусульманским, и тогда не нужно будет прибегать к насилию.


Пока это пророчество не сбылось. Напротив, Б-жественная предопределенность человеческих поступков вела к самым позорным актам терроризма и служила их оправданием. Отрицая реальность свободной воли, Магомет исключал возможность рассмотрения человека как ответственной духовной силы.


Хотя есть и другие школы исламской мысли, которые избегают крайностей, утверждая, что Высшая справедливость требует от людей самостоятельных поступков, не зависящих от Б-жественных побуждений, преобладающей является упомянутая точка зрения24. Итак, мы видим, что попытки обуздать алчную натуру человека христианской или исламской разновидностью подавления-очищения могут привести лишь к усилению низменных инстинктов. Обе эти религии возникли как реакция на особенности своего времени и поэтому подчеркивали неэффективность человеческой воли в попытках освободиться от субъективных ограничений. Утверждая объективную моральную власть, они стремились подавить или очистить негуманность человека по отношению к себе подобным. Однако со временем религиозные мотивы стали поводом для оправдания уничтожения целых народов.


МОРАЛЬ, НАВЯЗЫВАЕМАЯ ГОСУДАРСТВОМ. Общество, как правило, сдерживает инстинктивные проявления человеческих страстей с помощью традиционных, установленных им самим правил. И мотивация морального поведения в этом случае не является добровольной, как в случае ее обоснования разумом (см. ниже). Напротив, закон и порядок навязываются единственно под угрозой страха быть «пойманным».


С этих позиций инстинктивное начало признается низменной частью человеческого естества, которую нужно подавлять силой государства. Такая принудительная система эффективна, пока человек находится под неусыпным контролем правоохранительных органов или чувствует опасность разоблачения; внутренних же стимулов для морального ограничения своих эгоистических стремлений у него нет.


Однако опыт показывает, что в обществе, где царят материалистические идеалы, никакая карающая сила не может быть достаточной, чтобы пресекать проявление любой ценой. Под давлением подобного лобби законы, регулирующие поведение людей, смягчаются или упраздняются вовсе25. Так общественные ценности претерпевают постепенные почти незаметные глазу изменения, и то, что когда-то считалось непристойным, сегодня называется естественным и вполне приемлемым выражением человеческих чувств.


Мораль, основанная на разуме и совести


И древние, и современные философы на всем протяжении истории неоднократно обращались к разуму и совести человека, противопоставляя их безнравственности, и предлагали различные теории с целью наставить его на путь праведной жизни. Существование людей и прогресс общества возможны только тогда, когда человек ограничивает личные желания. Поэтому в его интересах и для его блага вести моральную жизнь и уважать права ближних.


Но такая мотивация никогда не имела успеха в установлении моральных норм, ибо в конечном итоге личный интерес является решающим фактором. Этический стандарт поддерживается лишь до тех пор, пока общество в состоянии принуждать к нему. Но меры принуждения, налагаемые обществом, легко преодолимы, потому что, как мы уже упоминали, со временем они претерпевают сильную трансформацию, и то, что запрещалось вчера, становится достойным похвалы сегодня.


На этих же принципах зиждется и существование народов. Страны удерживаются от нападения и развязывания войн, потому что такой шаг, порождая возмездие, противоречил бы их собственным интересам, и нет нужды говорить, что если какая-нибудь держава чувствует уверенность в победе, то самые убедительные этические доводы не остановят агрессии. Несомненно заблуждаются и те, кто утверждает разум в качестве гарантии моральных действий. Наше поколение было свидетелем того, как в оправдание вопиющих преступлений против человечества приводились возвышенные доводы, а эгоистические планы завоевания мира мотивировались самыми благородными этическими целями. Германский кайзер Вильгельм стремился к мировому господству, веря, что немецкий идеал «излечит мир». Для Гитлера право на существование было исключительной привилегией «расы господ»26. Таким образом, самый страшный геноцид в истории человечества был рационально оправдан идеалом сверхчеловека Ницше, а «цивилизованные» нации молча наблюдали, как безжалостно уничтожают миллионы людей.


Тем не менее человек обладает врожденным «моральным чувством». Его совесть восстает против несправедливости и обеспечивает установление гуманного общества. Человек от природы религиозен и несет в себе искру Б-жественности, которая разжигает в нем сострадание ко всем существам и которую невозможно полностью уничтожить, даже с помощью грубой силы или морального принуждения. Его доходящую до самопожертвования преданность морали, которая стоит выше личных интересов, можно считать доказательством глубокого врожденного этического чувства.


Но человек в равной степени и эгоистичен. И это качество также присуще его натуре. Таким образом, без данного Б-гом эталона (такого, как Всеобщий кодекс) голос врожденной совестливости всегда будет заглушаться субъективными эгоистическими мотивациями. Короче говоря, моральный кодекс, основанный на нормах, установленных человеком, имеет под собой очень шаткий фундамент. И даже если общество построено на разумных и моральных началах, все же нельзя исключить возможность, что, прикрываясь этическими идеалами, люди ради корысти будут преследовать самые низменные цели.


Эта тенденция равно прослеживается как в развитии общества, так и в поведении отдельных людей. Ради соблюдения личных интересов любой индивид без труда находит обоснование своим неэтичным действиям. Мощный механизм этого обоснования известен как когнитивный диссонанс и хорошо изучен27.


Когнитивный диссонанс подразумевает душевный конфликт, вызванный тем, что убеждения или знания человека о реальности опровергаются новой информацией. Для снятия возникшего напряжения существует несколько защитных приемов: индивид может просто отвергнуть информацию, приуменьшить ее значимость или поставить заслон, чтобы избежать получения новых сведений, и таким образом сохранить душевное равновесие и убедить себя, что никакого конфликта на самом деле не существует. В этом случае разум и знание надежно отгораживаются друг от друга, и поступающая информация интерпретируется так, что суждение о любой конкретной ситуации искажено эмоционально обусловленными интересами.


Механизм этот позволяет нам понять, как представление человека о справедливости и морали формируется его целями, т.е. его мышление при всей объективности может стать орудием, применяемым для оправдания недостойных страстей и превращения их в добродетель.


Во все века защитники материализма пытались обосновать свою философию утверждением, что мир управляется исключительно механическими законами и в нем нет места этической власти Б-га. Таким Weltanschauung можно было манипулировать, чтобы оправдать любые средства, позволяющие человеку своими силами достичь максимального уровня благосостояния. Более того, само существование Б-га отрицалось, представлялось как неважное или замалчивалось совсем, чтобы человек мог освободиться от религиозных иллюзий и посвятить всего себя удовлетворению возрастающих физических желаний любыми средствами и любой ценой28.


Доказательство того, какие опасности таятся в морали, основанной на субъективном размышлении, мы опять находим в греческой истории. Софисты отстаивали полную относительность знаний и морали — то, что кажется истинным, таковым и является; все, что служит человеческим потребностям в данный момент, — правильно и «справедливо». Таким образом, на эгоистические материальные стремления ставилась печать законности.


Мораль, основанная на эмпирических знаниях


На протяжении всей истории греховность человеческой натуры побуждала многих величайших мыслителей оснастить религию современными терминами, чтобы сделать ее понятной и близкой людям. Они искренне надеялись, что обновленная вера в Б-га поможет человеку свернуть с пути, ведущего к гибели. Мы рассмотрим сейчас попытки некоторых философов возродить религиозные ценности.


В античный период в ответ на материализм космологи-стов29 возникли идеалистические философии Платона и Плотина. В наше время идеализм, как его формулировал Декарт, явился реакцией на материализм Бэкона. Для идеалиста мир представляет собой реализацию идеи, а основной реальностью является разум. Материя не существует отдельно от разума, именно разум является причиной ее существования. Очевидно, что такой взгляд можно назвать Б-гоцентристским, поскольку под высшим разумом понимается Б-г.


Материалист, наоборот, поглощен реальными, земными ценностями, он рассматривает мир как средство удовлетворения своих материальных потребностей. Подобная точка зрения приводит к тому, что реальность существования Б-га превращается в «ненужную гипотезу», как выразился в 1810 году Лаплас. Для материалиста чувственное восприятие становится единственным критерием истины, а оно, рассуждает материалист, никогда не подтверждает существования Б-га.


Однако не нужно думать, что современный идеализм более безразличен к открытиям Кеплера, Галилея и Ньютона, чем современный материализм. С точки зрения философа-идеалиста, законы Ньютона, в конечном счете, — проявления Б-жественного разума30. Для материалиста они, напротив, всего лишь способ поведения материи. Итак, в отличие от идеализма древних, который базировался на априорном рассуждении, современный идеализм учитывает открытия науки. Наблюдения и эксперименты играют важную роль в знаниях, которые разум не может позволить себе игнорировать, даже если он и является высшим познавательным даром. Только во взаимодействии с чувствами разум ведет к истинному знанию, прежде всего к познанию Б-га — первоисточника разума и голоса.


Итак, на заре современной философии появилось два противоположных взгляда на природу знания. Один — идеалистический, подчеркивающий значение разума, но не игнорирующий и чувственный опыт. Другой — материалистический взгляд, который рассматривает эмпирический опыт как единственную меру истины. С тех пор между ними длится вековечный спор. Материалисты объясняют мир, обращаясь к химическим процессам; для философов-идеалистов вселенная — планомерное воплощение Б-же-ственной идеи.


Два этих противоположных восприятия мира ведут к двум различным концепциям морали. С одной точки зрения, человек — физическое существо, и его высшей целью является повышение жизненного материального статуса. С другой точки зрения, человек наделен душой и стремится к достижению духовной гармонии.


Рассматривая современные идеалистические философские системы, которые подтверждают существование Б-га в свете новых методов познания, мы бы хотели воспользоваться следующей процедурой: объяснить теорию знаний каждой системы (эпистемологию), на основе которой возникает конкретный взгляд на мир (метафизика); этот взгляд, в свою очередь, формирует концепцию моральной цели человека (этика).


Все идеалистические философии, независимо от их конкретных особенностей, обладают следующими общими чертами:


1. В них подчеркиваются катастрофические последствия секулярного материализма и прослеживается стремление восстановить уважение к власти Б-га.


2. Отдавая приоритет духовному началу, они отвергают природные инстинкты людей, которым материалистическая философия давала оправдание. Физические потребности они заменяют духовными целями как более соответствующими истинной сути человеческой природы.


3. Материализм использует естественнонаучные открытия для отрицания существования Б-га, идеалистические философии с помощью тех же самых открытий укрепляют веру людей в Б-га.


РЕНЕ ДЕКАРТ (1595—1650). Теория познания Декарта делает акцент на врожденной способности человека мыслить математически. Такое мышление является ключом к тайнам природы. Полемизируя с Бэконом, который считал, что лишь чувственное восприятие дает возможность правильно понимать природу, Декарт утверждал, что наши чувства обманывают нас, более того, они меняются в зависимости от особенностей человеческой личности.


Что касается математических истин, то они универсально верны и, следовательно, являются абсолютными. При помощи чувств нельзя доказать ничего, даже собственное существование, не говоря уже о существовании других. Единственным надежным доказательством чьего-либо существования является мысль. «Мыслю, следовательно, существую», — говорил Декарт31.


В соответствии со своей теорией познания Декарт утверждал, что природа есть творение, математически сконструированное Б-гом. Таков был взгляд Декарта на мир. Этические воззрения Декарта основывались на том положении, что человек — существо мыслящее. В его понимании главной целью человека является постижение мира — не с целью использования, но ради истины. Никакое удовольствие — и менее всего чувственное — не может быть сравнимо с радостью обретения истины.


ВИЛЬГЕЛЬМ ЛЕЙБНИЦ (1646—1716). В учении Лейбница проводится различие между идеями, которые человек открывает, рассуждая о собственной природе, и идеями, полученными посредством обычного восприятия. Первые сами по себе отражают состояние знаний, ибо они четки, ясны и пригодны к логическому развитию, как, например, в математике. Когда мы погружаемся в размышления над этими идеями, мы на мгновение постигаем разум Б-га, и таким образом у нас появляется знание о Нем. Чувственное же восприятие по сути своей туманно32.


С точки зрения Лейбница, мир состоит из бесконечного числа структурных единиц, которые он называл «монадами». У монады нет никаких физических свойств, и поэтому она существует только в мысли. Каждая монада существует независимо от других и отображает всю вселенную. Некоторые монады превосходят другие по чистоте и четкости, с которыми они отображают целое. Высшая монада — это Б-г, Создатель всех других монад. После Б-га монадами высшего порядка являются души людей. Стремясь приблизиться к Б-жественному совершенству, они становятся сознательным отражением Б-жественного Создателя и способны получить истинное знание, не затуманенное чувствами. Знание о Б-ге — величайшее физическое и метафизическое совершенство, и главная добродетель человека заключается в получении этого знания, а также знаний о себе и своих собратьях. Моральные идеи, как и математические аксиомы, вечны. Постигая собственную природу, человек может приблизиться к пониманию этих идей. Моральное знание, как любое другое знание, состоит в замене туманных идей, полученных через чувственное воздействие, ясными и четкими идеями разума. Следовательно, если человек не способен подняться над чувственным опытом, он не сможет жить моральной жизнью.


Слабость философских систем Декарта и Лейбница заключается в том, что они придают чрезмерное значение возможностям разума для установления реальности Б-га и принципов морали. Одним словом, они принижают значение эмпирических способов познания, которые с развитием науки получили должное признание.


Дебаты между идеалистическим рационализмом и материалистическим эмпиризмом продолжались. Можно отметить пять этапов в развитии современной философии: итогом явилось убеждение в том, что ни разум, ни чувственный опыт отдельно друг от друга не могут познать природу и ее законы.


ТОМАС гоббс (1588—1679). Этот философ утверждал, что понятие невещественной субстанции лишено смысла. Чувство, ощущение, желание, воля и воображение есть движение либо к предмету, либо от него. Реально только то, что можно воспринимать органами чувств. Даже идеи — это материальные формы, которые могут существовать только в связи с физическими объектами.


ДЖОН ЛОКК (1632—1704). В его философии отрицался бескомпромиссный материализм Гоббса как в качестве эпистемологии, так и метафизики. Как эмпирик, он с готовностью допускал, что все наши идеи восходят к чувственному опыту. Но сами идеи, говорил он, не есть лишь форма материи. Они нечто означают, а значение невещественно. В то же время идеи, которые не подтверждаются чувственным опытом, пусты. Таким образом, Локк опровергал теорию Декарта, утверждая, что никакая идея не является врожденной и никакая идея не является верной, если она не подкреплена чувством33.


ДЖОРДЖ БЕРКЛИ (1675—1753). Для Беркли быть значит обладать способностью восприниматься. Лишь идеи, сознание и события, происходящие в душе, являются реальными. Беркли защищает свою идеалистическую позицию эмпирическим исследованием каждого нашего ощущения. Он доказывает, что все воспринимаемое относится к тому, кто воспринимает, и не может существоваться отдельно от него, если это только не существует в сознании Б-га. Предполагать, что немыслящая субстанция, которую мы воспринимаем чувствами, существует вне зависимости от разума, — значит допускать противоречие в терминах. «Помимо духа, — говорил Беркли, — все, что мы знаем или воспринимаем, это наши собственные идеи»34.


ДАВИД ЮМ (1711—1776). В доброй эмпирической традиции он выводит все наши идеи из чувственных впечатлений. Поскольку чувства способны в лучшем случае дать предположительное знание, Юм подвергает сомнению основные отношения, устанавливаемые опытом, прежде всего, существование объективной причинности, или замысла творения. Однако он признает субъективную причинность в виде ассоциированных идей: например, человек делает вывод о существовании в природе замысла по аналогии со своей творческой деятельностью, включающей намерение и его воплощение. Не допуская, что причины порядка во вселенной имеют некоторую аналогию с разумом, Юм делает вывод, что природа не дает свидетельств о наличии какого-то сознания или Разумного Конструктора, преследующего определенную цель35.


ИММАНУИЛ КАНТ (1724—1804). Решающим во всей этой дискуссии об истинной природе знания является голос Канта, основателя трансцендентального идеализма. Отказавшись от его сложной философской терминологии, попытаемся изложить его взгляды как можно более простым языком. Поскольку разум развивается под воздействием чувственного опыта, человек неизбежно начинает рассматривать мир как систему причинно-следственных отношений. То есть на основании постоянно повторяющейся связи событий он делает заключение, что определенные «причины» всегда предшествуют определенным «следствиям». В результате он формулирует объективные законы «причинности», которые управляют всеми явлениями природы, и таким образом получает возможность их контролировать. Однако на деле восприятие человека ограничено. С помощью чувств он может воспринимать лишь механическую зависимость в природе, но никогда не постигнет истинной природы движения и трансформации36.


Кант, таким образом, подошел к формулировке доктрины истинного восприятия и познания: за пределами механической зависимости, которую человек ощущает своими чувствами, лежит Б-жественная этическая воля, не связанная причинно-следственными законами. Это иллюстрируется произвольными движениями наших конечностей, которые, без сомнения, являются результатом преднамеренного волевого акта. Хотя наши конечности тоже подчиняются причинно-следственным законам, таким, как гравитация (например, поднятая рука упадет вниз), сила воли может преодолеть эту причинную связь и удержать конечность в поднятом положении наперекор земному притяжению. Поскольку произвольное движение или остановка обусловлены исключительно волей, ясно, что природа человеческой воли не подчиняется механическим причинно-следственным законам. Напротив, можно предположить, что воля направляется либо этическими, либо эгоистическими мотивами. Чем совершеннее разум человека, тем больше оснований полагать, что человеческая воля должна все больше и больше управляться этическими мотивами. В случае с Б-гом также необходимо предположить, что природа управляется не механической причинной связью, а Б-жественной волей, которая является источником нравственного порядка в мире. Точка зрения Канта на мир: ход мировой истории не есть механическая целесообразность, но воплощение этической цели Б-га. Кант пытался доказать необходимость Б-жественной этической воли утверждением, что желание человека творить добро должно иметь источник и законодателя, которого он определяет как Б-га.


Моральная цель человека — совершенствовать разум, чтобы осознать и воплотить высшую этическую волю. Кант считал, что лишь признание человеком моральной власти Б-га может принести мир и благо всему человечеству37.


Современная философская мысль продвинулась дальше в доказательстве того, что существование Б-га нельзя ни подтвердить, ни опровергнуть. По Канту знание Б-га и Его провидения лежит вне области научных и философских исследований. Наша способность испытывать энергию помимо явлений космоса проистекает в итоге от более глубокого знания, которое всегда ассоциируется с сердцем и душой и принадлежит сверхчувственной сфере.


Тем не менее мы считаем, что большая часть научных открытий в наше время имеет существенное значение для укрепления веры в Высший разум. Стараясь показать, что наука поддерживает эту веру, мы будем придерживаться той же последовательности, какой придерживались в нашем обзоре некоторых современных философских систем. Мы рассмотрим:


1. Влияние современных экспериментальных открытий на теорию познания;


2. Их влияние на мир;


3. Их влияние на нашу концепцию моральной цели.


Влияние экспериментальных открытий на теорию познания


Мы знаем, что зрение человека без помощи приборов не проникает за пределы красного и фиолетового участков спектра, хотя доказано, что спектр распространяется и дальше. Одно это заставляет усомниться в материалистическом тезисе, что чувственное восприятие является единственно верным путем к знанию, и убеждает в том, что органы чувств человека не охватывают всех свойств окружающего мира и возможности восприятия любого живого существа ограничены диапазоном его сенсорной системы.


Кроме того, один и тот же импульс вызывает разную реакцию в разных индивидах. Эксперименты показывают, что при абсолютно одинаковых условиях один и тот же оттенок зеленого вопринимается некоторыми людьми как голубоватый, тогда как по ощущениям других он приближается к желтому. Не существует двух людей, которые идентично воспринимали бы один и тот же предмет39.


Известно также, что субъективное восприятие зависит не только от индивидуальных особенностей человека, но и от разнообразных внешних воздействий, которые по стечению обстоятельств преобладают в данный момент. Так, сила зрения зависит в основном от разрешающей способности сетчатки, но даже у одного и того же человека она изменяется в зависимости от количества света, падающего на глаза40.


Есть еще один фактор, влияющий на восприятие, — внутренняя энергия человека, потенциал которой меняется в зависимости от времени суток. Колебания энергии воздействуют на аккомодацию глаза, т.е. на способность хрусталика приспосабливаться к расстоянию. Другими словами, человек, стоящий на одном и том же месте и получающий одни и те же внешние импульсы, будет воспринимать предмет по-разному в зависимости от сиюминутного состояния его внутренней энергии. Эмоциональное состояние человека — это тоже важный фактор в восприятии им цвета или звука41.


Такие примеры можно приводить бесконечно, и все они ясно свидетельствуют о том, что сенсорное восприятие не является ни объективным, ни всеобъемлющим. Напротив, все лабораторные эксперименты подтверждают, что сенсорное восприятие субъективно и ограничено.


Это кардинальное изменение в нашей оценке человеческого восприятия наиболее показательно отражается в той революции, которая совершается в естественных науках. В начале века классическую ньютонову механику пронизывало четкое разделение между человеком, его сознанием и окружающей средой. Согласно этому механистическому взгляду на психическое состояние человека считалось, что оно никак не связано с предметом наблюдения.


Но в течение первых десятилетий нашего века квантовая механика показала неразрывное единство наблюдателя (субъекта) и наблюдаемого (объекта). Оба являются частью законченной, целостной системы и — что особенно важно — наука нашла способ доказать, что процесс восприятия меняет состояние объекта наблюдений42.


Это подтверждают опыты, определяющие природу света. В науке соперничали друг с другом два противоположных воззрения: волновая и корпускулярная теории43. Одну группу явлений можно было объяснить только волновой теорией, тогда как другую — только корпускулярной. Л. де Бройль, а вслед за ним Нильс Бор распространили эту двойственность на описание материи вообще. Известный принцип комплиментарности Бора утверждает, что материю нельзя полно представить какой-то одной теорией: должны применяться обе, несмотря на то, что они исключают друг друга. Но хотя материя есть единство двух противоположных качеств, мы не способны воспринимать их одновременно. На наше восприятие влияет и экспериментальная аппаратура, с помощью которой мы проводим опыты44. Это убедительно доказывает, что, независимо от того, насколько аргументирование природа подтверждает непреложный механистический закон причинности, на деле все обстоит совершенно иначе.


Обратимся к наблюдениям за процессом атомного распада. Известно, что радий, излучая радиацию, распадается и превращается в свинец. Следя за превращениями, которые происходят с определенным количеством атомов радия, мы увидим, что приблизительно одинаковый процент от общего количества атомов каждый час теряет излишек электронов. Естественно предположить, что существует доступная разуму причина, объясняющая этот процесс. Если контрольную группу уменьшить, процент атомов, распадающихся в определенный временной интервал, будет иным. А один-единственный атом может распасться в следующий час, год или вовсе не подвергнуться распаду.


Следовательно, если превращения в большой группе атомов зависят от и происходят в соответствии с изменениями в отдельных атомах, можно сделать очень интересный вывод: так же как распад отдельных атомов не подчиняется строгим математическим законам, и распад больших групп атомов им неподвластен45.


Положения классической механики дают нам возможность, исходя из данных о скорости и положении тела в определенный момент, с абсолютной точностью предсказать его дальнейшее положение и скорость. Однако такие выводы не могут применяться к объектам микромира, в котором, согласно принципу неопределенности Гейзенбер-га, невозможно одновременно установить скорость и положение какой-либо частицы46. Неопределяемость и непредсказуемость — это основные положения новой квантовой теории, вытеснившие постулаты классической механики.


Сразу же возникают вопросы. Во-первых, почему на макроскопическом уровне природа проявляет причинную связь, тогда как, судя по всему, на субатомном уровне реальности ее не существует? Во-вторых, если не существует закона причинности, чем тогда объяснить постоянные изменения и непрерывное движение на субатомном уровне? Чистая ли это случайность (как продолжают утверждать многие материалисты), или действует некий принцип «тонкого порядка», не доступный нашему пониманию на данном этапе?


Чтобы ответить на эти вопросы и свести наше обсуждение в фокус, сосредоточимся на анализе нервной системы человека.


В нашем организме действуют две нервные системы. Обе они обеспечивают передачу электрических сигналов, стимулирующих все наши движения и деятельность, в соответствующие органы тела46^


Периферическая нервная система активизирует и координирует работу внутренних органов и дыхательной системы, ускорение и замедление биения сердца, поступление в кровь кислорода через легкие, стимулирует пищеварительные процессы в желудке и кишечнике, сужение и расширение глазного зрачка, циркуляцию крови и лимфы в организме и т.п. Сила, возбуждающая электрический ток в периферической нервной системе, неизвестна.


К центральной нервной системе относится часть нервной системы, расположенная в головном и спинном мозгу. Она контролирует движение мышц и конечностей, рассылая нервные (электрические) сигналы по всему телу. Центральная нервная система, в отличие от периферической, приводится в действие нашей сознательной волей.


И вот здесь нам важно отметить следующее. Опыты, связанные с возбуждением электрической активности в мозгу, показали, что специфический участок коры головного мозга, передающий осознанные волевые сигналы в спинной мозг, строго локализован. Тем не менее при подаче команды согнуть всего лишь один палец на одной руке фиксируется электрическое возбуждение на широкой площади мозговой поверхности в обоих полушариях мозга. Эта общая электрическая активность на широких площадях мозга, возникающая задолго до конкретного движения пальца субъекта, была интерпретирована как выражение желания (воли) двигать пальцами. На основе этих и подобных экспериментов был сделан вывод, что сознатель ная воля человека обособлена от его физического мозга466.


Это заключение противостоит и дуалистической, и механистической теориям, господствовавшим еще на заре современного материализма. Мысль о невозможности установить, где локализуется действие свободной человеческой воли, и объяснить, как она взаимодействует с мозговой и двигательной системами, не нова. Но теперь эта невозможность засвидетельствована медицинскими фактами. И материалисты не могут больше самонадеянно утверждать, что в один прекрасный день обнаружится, что человеческая воля — просто результат слепого движения электронов.


Возвращаясь к вопросу о принципе причинно-следственной связи в природе, мы видим, что причинность явно связана с концепцией осознанной волевой силы в центральной нервной системе. Сравнение центральной и периферийной нервной системы показывает, что электрические сигналы в обеих идентичны46".


Как полагал Кант, причинно-следственное мышление ограничивает человека в его восприятии мира, истинное же понимание природы требует более широкого взгляда, не стесненного никакими рамками. По всей видимости, Б-г, Который преступает пределы созданной Им системы причинности, не случайно наделил человека способностью мыслить причинно-следственными категориями.


Прежде всего, эта способность отличает человека от животного и дает ему понимание неограниченных возможностей для преобразования и совершенствования естественных богатств и ресурсов природы. Лишенный этого свойства, человек никогда не смог бы познать доброту Б-га, явленную Его творениям. Именно благодаря глубинной потребности искать закономерности в окружающем мире, человек приходит к осознанию Конечной причины, которая является источником добра в природе. Давая человеку возможность постижения этой истины, причинно-следственное мышление, таким образом, приводит людей к восторженному осознанию Б-га — Творца всего сущего. Итак, один и тот же закон причины и следствия, который материалисты применяли для того, чтобы свести мир к не подвластному Б-гу механизму, фактически является самым доступным путем, ведущим к признанию мудрости и доброты Создателя.


Таким образом, мы подходим к различию между тем, что мы назвали «тонким порядком» и чисто механической причинностью. Давид Юм, живший в XVIII веке, утверждал, что природа не дает никаких доказательств наличия «внутреннего проекта». Но он мог рассматривать лишь микроскопический уровень реальности с увеличением в несколько сот раз. Учитывая состояние научных знаний в то время, не удивителен его вывод, что отсутствие причинности в природе эквивалентно отсутствию замысла. И только произошедшая в последние десятилетия революция в биологии и открытия в кибернетике и компьютерной технике дали ученым возможность пересмотреть устаревший «аргумент от замысла».


Современная биохимия занимается «тонким порядком», который проявляется во всех живых системах. Изучая и систематизируя его проявления, биологи открыли для человека новый мир. Способность живого организма регулировать химический обмен и тонкое равновесие, характеризующее самые сложные жизненные процессы, вызывает изумление, и надо признать, что, несмотря на утверждение Юма, сложнейшая техническая экспертиза — детские игрушки по сравнению с работой одной живой клетки. Вот как описывает биолог Майкл Дентон эту биологическую революцию и ее влияние на наше мировоззрение48:


«Чтобы охватить реальность жизни в том виде, в каком она была раскрыта молекулярной биологией, мы должны бесконечно увеличивать размеры клетки, пока ее диаметр не достигнет 20 км и она не станет напоминать гигантский космический корабль. То, что мы увидим затем, будет представлять собой объект невиданной сложности и адаптивной конструкции. На поверхности клетки мы увидим миллионы похожих на люки отверстий, открывающихся и закрывающихся, чтобы дать возможность втекать и вытекать непрерывному потоку материалов. Если бы нам довелось проникнуть в одно из таких отверстий, мы оказались бы в мире сверхтехники и ошеломляющей сложности. Мы бы увидели бесконечные лабиринты коридоров и потайных ходов, ведущих от периметра клетки к центральному банку памяти в ядре, к сборочным установкам и обрабатывающие блокам. Само ядро — огромная сферическая камера более километра в диаметре, напоминающая геодезический купол, внутри которого мы бы увидели мили свернутых в кольца цепей молекул ДНК, аккуратно уложенных в строго продуманном порядке.


Мы бы с удивлением наблюдали непостижимо направленную деятельность этих непонятных молекулярных машин, понимая, что все накопленные нами знания не помогут спроектировать хотя бы одну такую молекулу-машину (т.е. одну-единственную функциональную молекулу протеина). А между тем жизнь клетки зависит от согласованной работы тысяч, а может быть, и сотен тысяч таких молекул.


То, что предстало бы нашему взору, напоминало бы колоссальную автоматизированную фабрику, по величине превосходящую большой город и выполняющую беско-нечное разнообразие уникальных функций. Но, кроме этого, фабрика имеет одну особенность, которой нет ни у одной из самых современных машин: она способна воссоздавать свою структуру всего лишь за несколько часов. Наблюдать за этим при увеличении в миллиард раз было бы захватывающим зрелищем!»


Далее идут выводы Дентона, заставляющие задуматься49. «Сверхъестественность, искусственность жизни, дающая возможность провести аналогам с нашими современными машинами, имеет важное философское значение, поскольку дает основания убедительно подтвердить предположение о наличии “замысла” в природе… Одно из слабых мест этого предположения было рассмотрено Давидом Юмом, который считал, что наши организмы могут быть только внешне подобны машинам, но по сути своей естественны. Только если объект поразительно подобен машине, лишь тогда предположение о замысле было бы верно. Принято считать, что критика Юма дискредитировала аргумент о наличии замысла, основанный на аналогии, и, разумеется, ни в XVIII веке, ни на протяжении последних двух столетий у науки не было достаточно веских доказательств, чтобы подтвердить полную идентичность механизмов и живой природы…


Но в конце концов критика Юма была опровергнута, и аналогия между организмами и машинами стала не подлежащим сомнению фактом. В открытии этого необычайного мира живой техники биохимики стали попутчиками фантастов, исследователей удивительного мира техники будущего, с недоверчивым удивлением обнаруживая все новые и новые чудеса по мере своего проникновения в микрокосм жизни. Куда бы ни направил свой взгляд биохимик, путешествуя по причудливому молекулярному лабиринту, всюду перед ним предстают приборы и приспособления, напоминающие о нашем XX веке — веке передовой техники. Он видит мир, который так же, как и наш, создан искусственно, и настолько узнаваем, как будто наши собственные изобретения отражаются в зеркале. Несокрушимая сила аналогии полностью опровергла гос-подствовавшее в биологии почти все прошлое столетие самодовольное предположение, что метафизическую гипотезу о замысле можно отбросить на основании того, что она по сути своей априорна и поэтому ненаучна. Между тем предположение о замысле — это чисто апостериорная индукция, основывающаяся на строго последовательном использовании логики аналогии. Вывод может иметь религиозный смысл, но он не зависит от религиозных предположений.


Лишь повсеместность совершенства объясняет тот факт, что, куда бы мы ни взглянули, на какую глубину ни проник бы наш взор, мы повсюду находим утонченность и безупречность абсолютно трансцендентного качества, которые исключают даже мысль о случайном. Можно ли всерьез говорить о том, что случайные процессы создают реальность, мельчайший элемент которой — функциональный протеин или ген — так сложен, что мы не в состоянии создать его, реальность, которая является самой антитезой случайности, которая во всем превосходит то, что создается человеческим разумом? По сравнению с изобретательностью и сложностью молекулярной машины жизни даже самые совершенные наши создания кажутся неуклюжими, и мы чувствуем себя перед ними точно так же, как чувствовал бы себя человек эпохи неолита перед лицом техники XX века. Наивно считать, что объем наших знаний в настоящее время — это нечто большее, чем крупица всего биологического замысла. Практически в каждой области фундаментальных биологических исследований постоянно открываются все более высокие и сложные уровни этого замысла. Поэтому доверие к естественному отбору ослаблено не только совершенством, которое предстает перед нами, но и ожиданием дальнейших, невиданных глубин изобретательности и сложности».


Влияние экспериментальных открытий на наше мировоззрение


 


Каждый волевой акт порождается каким-либо импульсом. Хотя изначальные импульсы, порождающие Б-же-ственную Волю, непостижимы, все же, наблюдая их внешние проявления, мы можем сделать некоторые очень важные заключения.


В природе непрерывно повторяется производство существ, наделенных потребностями, требующими удовлетворения. С другой стороны, наблюдается производство и наличие средств, необходимых для удовлетворения этих потребностей. С материалистической точки зрения это объясняется действием закона причинно-следственных отношений или, прибегая к метафоре, утилитарным стремлением природы сохранить особи. Наш опыт говорит нам, что бесконечно повторяющийся цикл воспроизводства не может быть единственной целью созидательной воли Б-га. Ведь по мере удовлетворения физических потребностей человек изменяет свое отношение к ним. Учитывая потенциальные возможности людей в ответ на получаемые блага овладевать более совершенными способами познания, можно сделать вывод, что цикл производства сам по себе — всего лишь средство прогрессивного развития человеческого сознания и формирования его отношения к Всевышнему.


Наделенный этикой человек должен воспринимать все то, что дает ему природа, как дар мудрого Создателя. Но, являясь в основном бездумным потребителем материальных благ, человек усваивает иное отношение к щедрым подаркам жизни. Так, в начале новой эры научные достижения дали толчок неудержимому материальному стяжательству, и эта ситуация породила ложное представление о том, что человек может управлять природой и эксплуатировать ее в своих целях. Осознавая пагубные последствия материалистического мировоззрения, философы-идеалисты пытались сдержать его агрессивность, утверждая существование Б-га на более высоком уровне познания. Но материалистическая философия с тем же пренебрежением отвергала любые размышления о Первопричине, а моральные учения о Б-ге использовались ими для того, чтобы оправдывать все возрастающие чувственные стремления. Например, философская система Декарта, утверждавшая, что мир определяется Б-жественными математическими идеями, применялась материалистами для доказательства того, что механическая математическая регулярность является постоянным главным движущим фактором природы. Считалось, что материя сама по себе обладает присущей ей механической энергией50.


Последователи философских взглядов Канта, выдергивая цитаты из его учения, оправдывали немецкий национализм: Германия, проповедовали они, станет образцовым государством, в котором этический разум человека сможет подняться до вершин своих возможностей. Эта гегелевская интерпретация Канта использовалась и кайзером Вильгельмом, и Гитлером для оправдания военной экспансии, а вера Канта в провидческую заботу Б-га обо всех народах игнорировалась.


За короткий срок после смерти Канта материалистам удалось совершенно исказить его идеи, которые могли бы стать частью нынешней системы знаний. Профанируя идею Канта, что человек и природа составляют единое и неделимое целое, что является свидетельством трансцендентного морального императива, Огюст Конт (1790 — 1875) разработал свою «позитивистскую» философию. Возвращаясь назад, к бескомпромиссному материализму своего времени (который был преодолен Кантом), Конт учил, что истинное знание основывается только на эмпирических данных чувственного опыта. Он утверждал, что пик знаний будет достигнут, когда людям удастся освободиться от «субъективного» чувства зависимости от Б-га и заменить его «объективным» взглядом на мир, управляемый естественным законом природы. Это утверждение впоследствии явится предпосылкой интенсивного использования богатств природы, в чем Европа XIX столетия видела источник своего спасения51.


Кредо материалистов, заключающееся в том, что прогресс научных знаний и техники и повышение благосостояния человека есть цель цивилизации, абсолютно неприемлемо, ибо оно подменяет цель средствами. В результате научный прогресс (под идеологическим знаменем материализма), сопровождавшийся неумеренным потребительством и агрессивностью, привел к полному отрицанию Б-га. Но даже несмотря на этот материалистический уклон, науке не удалось доказать, что природа управляется строго механической целесообразностью. Напротив, ученые первыми стали распознавать и отыскивать признаки глубокого интеллекта и целенаправленности, пронизывающих основу физической вселенной52.


Постулат о единой Б-жественной энергии, которая создала и поддерживает весь космос, лежит за границами научных исканий. Наука может служить средством достижения такой веры, может наметить путь для такого заключения, но дальше она пойти не способна.


Религиозное сознание, пополненное научными знаниями во всех сферах человеческой деятельности, может и должно идти дальше. Оно должно провозгласить древние истины религии на языке, соответствующем состоянию общества в XX веке. Оно должно вдохновить нас, обнаружив несказанные чудеса каждой грани создания, и ясно указать на высшую силу, которая ведет вселенную к ее цели. Оно должно привести нас к осознанию любящей заботы Б-га обо всем человечестве и каждом человеке в отдельности, что, в свою очередь, пробудит нашу любовь и благоговение перед Ним. Эта любовь и есть то, что Б-г хочет внушить нам.


Влияние экспериментальных открытий на нашу этическую цель


 


В свете современных научных знаний мы можем утверждать, что мир полностью зависит от Б-га, Чья забота простирается на все Его создания без исключения. Присущая человеку мораль, даже его естественный причинно-следственный образ мышления, способствует постижению заботы Б-га о нем и его зависимости от Б-га. Благодарность и любовь к Б-гу и Его созданиям — вот истинная цель человеческого существования.


Насколько верен идеал, зависит от того, как он соответствует природе человека. Материалист находит такое соответствие в идеале, который зиждется на удовлетворении материальных потребностей и желаний. В более утонченной форме он поддерживает попытки человека улучшить условия жизни человека, отстаивает свободу и равенство для всех и борется за мир, в котором будут господствовать справедливость и истина. Материалистом его делает то, что он не осознает, не чувствует или пренебрегает «духовным» рецептом против болезней человечества. Более того, он возлагает вину за эти болезни на религию и на убеждение верующих, что Б-г есть источник морали. «Где этот ваш Б-г?! — восклицает он. — К тому же я не нуждаюсь, чтобы мне указывали, что хорошо, а что плохо!» Идеалист отвергает этот идеал и позицию, им представляемую, потому что с точки зрения идеалиста он не соответствует истинной природе человека, т.е. его душе. Конечно, у идеалиста тоже есть стремление к физическому комфорту для себя и для других. Он тоже напряженно трудится, чтобы заработать свой кусок хлеба. Однако, по его мнению, лишь поиски духовного и сопутствующие этому поиску радости составляют конечную цель человека и его высшую надежду на лучший мир. Материалистические стремления иллюзорны и, следовательно, бесцельны. Они порождают высокомерие атеиста, который сам занимает место Б-га и устанавливает собственную мораль, основываясь на том, что в определенный момент считает добром (в основном, для себя). «Без трансцендентного морального авторитета все относительно, — убежден идеалист. — Более того, не может быть, чтобы вся эта огромная вселенная возникла и развивалась помимо Беспредельного Разума, ведущего и направляющего ее каждую минуту».


Действительно, природа человека — это нерасторжимое сочетание материального и духовного. Любой идеал, основывающийся исключительно на одном ее аспекте, не может быть настоящим идеалом. Если человеку суждено достичь высшего счастья, которое проистекает из осознания и ощущения любви Б-га, это возможно лишь на основе как материального, так и духовного компонентов человеческой натуры. Именно гармоничное сочетание этих двух начал в человеке является необходимой предпосылкой для ощущения любви Б-га к нам и зарождения нашей любви к Нему. Обе стороны человеческой натуры равноправны в идеальной жизни. В наши дни люди все еще поглощены приобретением материальных ценностей и стремятся оправдать свое полное безразличие к религиозным истинам, утверждая, что Б-га нет. Человечество еще не готово вернуться к Б-гу, и поэтому самые убедительные опровержения материалистического мировоззрения и самые веские аргументы в пользу существования и реальности Создателя не могут изменить господствующее мнение. Но люди устают от бесконечной погони за материальным, и настанет момент, когда материалистический взгляд на мир волей-неволей изживет себя и приведет к более высокому синтезу с истинным религиозным сознанием. Человек возжаждет чего-то большего и обратится к Б-гоутверждающим концепциям прошлого и настоящего.
Израиль и человечество 5. Модель Торы
Наша вера в Б-га-Творца и в Его заповеди — Тору — позволяет нам постигнуть Б-жественный подход к духовным и физическим аспектам человеческой природы. Как говорится в книге Зоар, Б-г «посмотрел в Тору и создал мир». Тора служила в качестве Плана Творения. Творение включает в себя и человека, который состоит из тела и души, наделен свободной волей и ответственностью за выбранные поступки. Цель Торы — развитие возможностей человека до совершенного уровня, опираясь на его самое Б-гоподобное качество — свободную волю.


Согласно Торе, Б-г создал мир, чтобы Его творения, щедро получив от Его доброты, поднялись до возвышенного удовольствия любви к Нему. С этой целью Он создал все живые существа лишенными средств к существованию, без которых их жизненные функции прервутся, и ощущающими нужду в таких средствах.


Человек — главный объект Б-жественной щедрости. Именно по этой причине он один осознает свои потребности и нужды, а поэтому может размышлять о новых актах Б-жественной доброты. Такие размышления ведут его к пониманию того, что не кто иной, как Б-г, обеспечивает его всем необходимым. Это понимание порождает в нем огромное счастье любви к Создателю. Основываясь на учениях наших мудрецов, Рамхаль (раби Моше Хаим Луцатто) утверждает, что человек был создан с одной-единственной целью — радоваться Б-гу и наслаждаться сиянием Б-жественного Присутствия. Это значит, что смысл нашего существования — воспринимать Б-жествен-ное великодушное руководство и провидение во всей вселенной, а также в нашей повседневной жизни — каждому отдельно и всем вместе, мы должны научиться ощущать счастье от близости Б-га — состояние, которое Тора обозначает как Присутствие Б-га (Шехина), Его «пребывание» среди нас. Одно это «есть истинное наслаждение и величайшая из всех радостей».


Материальность и духовность — два аспекта единой человеческой натуры, и только в их гармоничном сочетании можно достичь совершенства, поэтому дуализм человеческой природы чрезвычайно важен для Б-жествен-ной цели и должен рассматриваться в связи с ней. Чтобы оценить главное значение свободной воли человека в этом процессе, обратимся к книге Берешит, где подробно описан процесс Творения, достигающий высшей точки в день первого шабата. Тора говорит об этом словами, почти не поддающимися переводу: «На седьмой день Б-г прекратил Свою работу, которую Он сделал, чтобы завершить [Творение]» (Берешит 2:3). Разделим этот стих на два отдельные высказывания, чтобы извлечь его глубинный смысл:


1. «На седьмой день Б-г прекратил Свою работу, которую Он сделал…» Тора описывает творение мира как работу Всемогущего Существа, Которое создает все из ничего (ex nihilo). Прежде всего это означает, что Создатель отделяется от Творения. С Ним ничего не сосуществует. Он — Творец всех вещей, поэтому Его существование ни от чего не зависит. Он создал пространство, время, материю. Он создал законы, которые управляют взаимодействием всех явлений. Его воля — это объединяющая сила, приводящая вселенную к гармонии. Создание всех основных составляющих вселенной прекратилось на седьмой день, но все это было подготовкой к чему-то главному, что предшествовало акту Творения «в мыслях».


Вселенная была создана, чтобы выполнить свое назначение — служить сценой для человека.


2. «…чтобы завершить». Последнее слово этого стиха может поначалу показаться лишним. Если Б-г закончил сотворение мира, что еще нуждалось в завершении?


Интересно отметить, что с точки зрения иудаизма творение — непрекращающийся процесс. Поэтому мы говорим каждое утро: «В Своей доброте Он каждый день возобновляет созидание» {Утренняя молитва). Даже после «завершения» Б-г продолжает повелевать существованием вселенной и в этом смысле воссоздает ее каждую минуту. Может показаться, что мир подчиняется причинно-следственным взаимосвязям, но приподнимем краешек занавеса «естественного закона» и попытаемся осознать Волю, поддерживающую вселенную, придя через это осознание к постижению неизмеримой доброты Творца мира.


Мудрецы толкуют сочетание «…чтобы завершить» несколько иначе, находя, что в нем заключено нечто большее, чем статичная взаимосвязь между Б-гом и человеком, постигающим Его величие. Вселенная создана во имя определенной цели, ее предназначение — служить сценой, на которой Б-г встречается с человеком и взаимодействует с ним. Закончив Творение и подготовив вселенную к самостоятельному движению, Всевышний вводит новый элемент — человека, который будет «завершать мир».


Если человек будет использовать свои возможности, чтобы познать Источник существования, и с помощью самоанализа смиренно признает власть Всевышнего, тогда намеченная цель будет достигнута и человек поставит завершающую точку в процессе Творения. Благодаря своим Б-гоподобным качествам он сможет стать соратником Б-га. Если же он рассматривает получаемые каждый день материальные блага только как объекты удовольствия, если их накопление — самоцель для него, а единственное стремление в жизни — увеличить наслаждения, то он теряет право на Б-жественную миссию.


Такое значение Мидраш вкладывает в слова: «Б-г прекратил Свою работу по творению… Но Он не прекратил взаимодействия с человеком на основе свободной воли последнего. Каждый человек своими поступками определяет для себя путь — праведности или порочности, и в соответствии с этим Б-г судит его».


Иудаизм утверждает, что выбор человека полностью зависит от него самого. Б-жественный дар свободной воли позволяет ему стать возвышеннее или, если таково его желание, опуститься до состояния животного. Эта моральная свобода действий, естественно, требует от человека полной ответственности за свои поступки. Таким образом, принцип Б-жественной справедливости вознаграждения или наказания обусловлен свободными решениями человека.


Из этого следует, что человек может либо стремиться к зависимости от Б-га и к духовному счастью от близости к Нему, либо к стяжанию материальных благ и вызывающей независимости. Или, в качестве третьей возможности (для сочетания первых двух), он может приблизиться к духовному через и при помощи освящения физического мира.


Вот здесь иудаизм и предлагает «Б-жественную» альтернативу чрезмерно однобокому кредо сегодняшней материалистической философии. Взгляд материалистов на природу человека отрицает существование Б-га, а следовательно — души, подчеркивая в то же время исключительность физического аспекта. Современный материализм — от эпохи Возрождения до наших дней — служит тому примером6. Согласно Торе, физическое никогда не может быть самодостаточным, но оно является необходимым фактором для достижения человеком высокой цели — признания Б-га Царем Вселенной. Образ жизни по Торе наделяет позитивностью физическую сторону человеческой натуры, его потребность удовлетворить материальные и чувственные желания и достичь совершенства ценой собственных усилий. Может показаться парадоксальным, но именно в силу этих попыток человек в конце концов приходит к более глубокому осознанию своей зависимости от воли Б-га.


Возьмем фермера, который, не жалея сил, работает на своем поле. Чем больше труда он затрачивает, тем большего добивается успеха, и это укрепляет его веру в свои возможности. Однако, если он задумается, то придет к глубокому убеждению,, что размер урожая зависит не от него, а от Владыки Вселенной. Подготовка земли и посадка семян — пустяковые дела по сравнению с гигантскими и неизмеримыми Б-жественными усилиями направить энергию в нужное русло, чтобы создать тепло, влажность и произвести необходимые химические действия в почве, которые позволяют зерну прорасти. Несмотря на недавно приобретенное умение нагонять дождевые облака, изготовлять чудодейственные удобрения и улучшать урожай при помощи генетики, человек в любом начинании полностью зависит от Б-га. И без огромных усилий, затрачиваемых на использование законов природы для собственного блага, он бы никогда не заметил хрупкого равновесия сил, необходимых для поддержания жизни.


В итоге усилия человека вообще и усилия, направленные на выживание, ставят материальные притязания человека на службу его духовным запросам. Когда эти два, казалось бы, несовместимых аспекта человеческой природы приведены в гармонию, появляется твердое и зрелое осознание Б-жественной заботы о человеке и безмерная благодарность Ему за эту заботу. Достижение этого благоговейного чувства зависит от трудов человека для обеспечения собственного существования и его умения наслаждаться плодами своего труда.


Стремление подражать Б-гу


Как мы в повседневной жизни можем проявить благодарность и любовь к Б-гу? Прежде всего, человеку необходимо осознать непосредственное участие Б-га в своей жизни. Он должен научиться на деле ощущать, как Б-г заботится о нем и каждую минуту дарит ему безграничную любовь и доброту*.


Обратимся за разъяснением к учению Рамбама:


«Известно, что любовь к Б-гу не укрепится в сердце человека до тех пор, пока он не будет безраздельно охвачен ею и не откажется от всего в мире ради нее, как заповедал нам Б-г: “Вы должны любить Ашема, своего Б-га, всем сердцем, всею душою и всеми вашими силами” (Дварим, 6:5). Некоторые любят Б-га, основываясь лишь на том знании о Нем, которым они обладают. По знанию будет и любовь. Если первое (знание) мало или велико, то и последняя (любовь) будет мала или велика. Поэтому человек должен настолько посвятить себя пониманию и постижению тех учений, которые просветят его относительно Ашема, насколько это в пределах его понимания и постижения…»


Во введении к своей работе «Обязанности сердец» раби Бахия ибн Пакуда также подчеркивает необходимость осознания человеком Б-жественной доброты8:


«Сказано: “Пусть человек гордится тем, что понимает и знает Меня, что Я — Ашем, Творящий любовь, справедливость и праведность, ибо это радость для Меня” (Ирмеяу 9:23). Смысл этих слов в том, что подлинная гордость человека и его величие заключены в понимании Б-га, Его щедрости, в размышлении о Его творении и в познании Его мощи и мудрости, воплощенной в его делах».


Наша любовь и благодарность выражаются не только в размышлениях и словах признательности, но и в подражании той доброте, которую Он нам дарит. Тора требует:


«Вы должны следовать Ашему, Б-гу вашему» (Дварим 13:5. Наши мудрецы так толкуют этот стих: «Точно так же как Всевышний, Благословен Он, одел нагих, так и вы должны одеть нагих… Как Он посещал больных, так и вы должны посещать больных… Как Он утешал скорбящих, так и вы должны утешать скорбящих… Как Он хоронил мертвых, так и вы должны хоронить мертвых»9. В том же духе они продолжают: «Как Он милосерден и сострадателен, так и вы должны быть милосердны и сострадательны»10.


Другими словами, следуя заповедям Ашема, мы должны преобразовать самое понимание Его доброты — наше «взяли» в «отдали». Ибо, несмотря на самое совершенное теоретическое осознание Б-жественной милости, мы всегда можем оказаться во власти эгоистических искушений. Поэтому Тора дает нам заповеди, касающиеся наших ежедневных нужд, и каждая заповедь — великий урок того, что удовлетворение наших жизненных потребностей — результат беспредельной доброты Б-га. Сочетая благодарность Всевышнему с щедростью по отношению к нашим ближним, они наиболее полно отвечают стремлению человека подражать щедрости Б-га.


Это ярко демонстрируют десять особых заповедей, которые связаны с земледелием в Земле Израиля и потому соблюдаются только на ее территории. Их исполнение помогает нам осознать участие Б-жественного Провидения в нашей жизни, воспитывает Б-гобоязненность, любовь к Создателю и моральную ответственность перед Его творениями:


1. Нельзя пахать, коща плуг тащат животные разных видов (Дварим 12:10).


2. При посеве нельзя смешивать два разных сорта семян (Ваикра 19-Л9;Дварим22:9).


Тора требует, чтобы мы уважали природные законы, которые оберегают уникальность каждого отдельного сорта, вида, рода. Это Б-жественные законы, запечатленные в физическом мире. Они называются хуким, т.е. заповеди, которые недоступны человеческому разуму и должны соблюдаться только во исполнение воли Всевышнего. Таким образом регулируется активная роль человека во всеобщем цикле производства, а его усилия по получению пропитания направляются этическими законами Создателя.


Собрав урожай, еврей должен отдать дары беднякам:


3. Лекет — оставшиеся на поле после жатвы колосья (Ваикра 19:9, 23:23).


4. Пеа — несжатый край поля (Ваикра 19:9)


5. Шихеха — забытые жнецами на поле снопы (Ваикра 24:19).


Эти заповеди напоминают землевладельцу, что он — не единственный хозяин поля и приносимых им плодов. Всевышний — и настоящий владелец, и Даритель . Человеку запрещается хранить плоды своего труда только для себя. Напротив, он должен выразить свою благодарность Всевышнему, разделив урожай с теми созданиями Б-га, которые терпят нужду.


6. При молотьбе он не должен надевать намордник на быка (Дварим 25:4), чтобы работающее животное могло получить свою долю.


7. Бикурим — еврей должен посвящать первые плоды урожая и первенцев-животных из своего стада Святому Храму. Бикурим, как и часть всех даров земли (трума гдола), полагалось отдавать коэнам, у которых не было своей доли в Земле Израиля (Бемидбар 18:2—20).


8. Часть теста {хала) тоже должна отделяться для коэнов {Бемидбар 15:20).


Коэны — священники, потомки Аарона — воплощали идеал постоянного осознания Б-жественного Присутствия. Среди прочих обязанностей в Святом Храме они должны были зажигать менору, которая символизировала собой свет Торы. Служение коэнов должно было осуществляться в состоянии ритуальной чистоты и святости, чтобы дать пример всему народу. Поэтому, наслаждаясь трапезой и осознавая щедрость Всевышнего, мы подражаем службе коэнов в Святом Храме, и пища наша становится возвышенной и освященной.


9. Еврей должен также отделять маасер ришон (десятую часть своего урожая) левитам {Бемидбар 18:24).


Левиты тоже не владели сельскохозяйственными угодьями и не трудились на земле. Вместо этого они полностью посвящали себя изучению Торы и распространению ее законов среди сынов Израиля. Они охраняли Святой Храм от проникновения туда людей, не имеющих на это права, и оберегали Тору от осквернения и искажения. Кроме того, левиты принимали участие в храмовом служении Всевышнему и побуждали сердца всего Израиля восхвалять и благодарить Б-га за Его явные и скрытые чудеса. Они наставляли евреев на правильный путь, чтобы материальные блага служили средством приобщения к Б-гу. Поэтому настоящая радость от урожая была бы немыслима без щедрой поддержки этих хранителей Б-жественного учения.


10а. Тора предписывает евреям в течение первого, второго, четвертого и пятого годов субботнего цикла* отделять маасер шени — десятую часть своего зерна, вина и масла, чтобы употребить их в пищу в состоянии ритуальной чистоты в Иерусалиме во время паломничества в Святой город, совершаемого три раза в год (Дварим 14:22—27^.


В это счастливое время еврей сам как бы становился коэном или левитом, т.е. осознавал, что истинная радость должна сопровождаться глубоким благоговением перед Б-гом и что все происходящее в жизни, даже самые чувственные удовольствия, в частности, наслаждение едой, возвышается до священного акта, если осуществляется рядом со Святым Храмомп.


10б. Во время третьего и шестого годов субботнего цикла полагалось выделять маасер ани — десятую часть своего урожая для бедных, вдов и сирот (Дварим 14:28).


Смысл заповеди заключается в том, что, прежде чем преломить наш хлеб, мы должны осознать нашу полную зависимость от воли Б-га, без милости Которого мы не получим ничего, даже вложив все наши физические и духовные силы в выращивание урожая. Поэтому мы воздаем Ему благодарность словами молитвы: «Благословен Ты, Ашем, Царь Вселенной, который из земли добывает пропитание [человеку].»


В молитве после еды мы выражаем благодарность Все вышнему, свидетельствуя, что Он в щедрости Своей дает пропитание каждому созданию. Более того, наше существование как отдельных личностей, так и целого народа, и наше благосостояние зависят от Его милости. Мы благодарим Б-га за то, что Он дает нам возможность жить духовной жизнью, за то, что Он даровал нам Землю Израиля — место, где евреи могут выполнить свою миссию, и, наконец, мы надеемся, что будет построен Третий Храм и свет Торы воссияет над миром.


Мудрецы говорили: «Заповеди Торы даны были только чистому человеку». Но эта чистота не требует отказа от физических удовольствий (например, отказа есть хлеб). Напротив, если еврей не придает преувеличенного значения своим усилиям в добывании пищи и выражает благодарность Б-гу до и после трапезы, его эгоистические желания уже очищены тем, что он признает Б-га Создателем и Законодателем мира (1, 2 и 6). Он благодарит Б-га не только за кусок хлеба, но и за экологические, биологические и химические условия, незаменимые при производстве продуктов питания. Он преодолевает эгоистическое желание оставить себе плоды своего труда, признавая тем самым нужды и права бедных (3, 4, 5 и 106). Он подтверждает жизненную необходимость служения коэнов и левитов и, исполняя свой долг перед ними, поддерживает их дарами своего урожая (7, 8, 9 и 10а).


Иудаизм, несомненно, учит воздержанию. Пост, запрет есть В Торе сказано, что еврей, который, исполняя заповеди, испытывает благодарность и любовь к Б-гу, будет благословлен материальным достатком: «…если послушаетесь заповедей Моих, которые Я заповедую вам ныне, чтобы любить Ашема, своего Б-га, и служить Ему всем своим сердцем и всей своей душой, то Я дам дождь вашей земле своевременно, ранний и поздний, и соберешь ты свой хлеб, и свое вино, и свое масло… и будешь есть и насыщаться» (Дварим 11:13—14). Однако это материальное благосостояние не служит «наградой», а является лишь способом облегчить дальнейшее духовное развитие.


Рамбам так комментирует эти стихи:


«Б-г обещал нам, что если мы будем исполнять заповеди Торы с радостью и весельем и непрерывно размышлять о ее мудрости. Он устранит с нашего пути любые препятствия — болезни, войны, голод, которые мешают нам следовать Его законам. Более того, Он дарует нам щедроты, которые будут способствовать наиболее совершенному исполнению Торы. Таким образом, нам не придется проводить свои дни, добывая хлеб насущный, и мы будем свободны для того, чтобы постигать мудрость Торы, выполнять ее заповеди и быть достойными жизни грядущего мира».


Тора подчеркивает, насколько важно радоваться и благодарить Б-га, пользуясь его материальными дарами. Перед вступлением в Землю Обетованную Израиль был предупрежден: «За то, что ты не служил Ашему, своему Б-гу, с радостью и с сердечным расположением при изобилии — всего, будешь служить своему врагу, которого нашлет на тебя Ашем, в голоде, жажде и в наготе, лишенный всего…» (Дварим 28:47—48).


По Торе ощущение радости зависит в основном от способности воспринимать физическое удовольствие как дар Б-га. Очень показательны в этом отношении обеты назиров. Назир вел аскетический образ жизни, отказываясь, в частности, от вина. Виноград — один из семи видов плодов, которыми восхваляется Земля Израиля. Назначение вина — вселять радость в сердца евреев во время праздников. Однако, учитывая, что злоупотребление им опасно. Тора разрешала в некоторых чрезвычайных случаях давать обет временного воздержания от вина. Тем не менее после окончания срока обета еврей должен был совершить очистительное жертвоприношение за нарушение установленных Торой норм и отказ от удовольствия пить вино.


Мудрецы настойчиво подчеркивали необходимость радостного исполнения наших обязанностей. Они утверждали, что одно из наслаждений, на которое мы можем рассчитывать в Ган Эдене, — это любая пища, которую видели наши глаза и которую мы не употребляли для получения удовольствия15. Нам даже рекомендуют отдавать предпочтение именно той пище, которая нам больше нравится, чтобы искренне благодарить Б-га по окончании трапезы «с сердечной радостью и довольством»16.


Поскольку мы коснулись этого вопроса, отметим, что два аспекта, присущих нашей натуре, — телесно-животный и духовно-Б-жественный, — великолепно дополняют друг друга, так как оба задействованы в выполнении тех заповедей, которые связаны с нашими телесными потребностями, и мы можем исполнить заповедь «любите Ашема, своего Б-га, всем сердцем» (левавха — дословно:


обеими частями вашего сердца), что означает единство духовных и физических аспектов личности. Такое единство создает предпосылку для достижения совершенной любви к Б-гу. Письменная и Устная Тора говорят о радости, полученной от ощущения Присутствия Б-га и любви к Нему, как о величайшем достижимом счастье. Рамбам утверждает, что цель Творения осознается, когда человек размышляет над чудесами Творения и стремится приблизиться к своему Создателю17. Раби Моше-Хаим Луцатто пишет, что человек был создан с единственной целью — достичь близости к Б-гу, ибо это «есть истинное удовольствие и величайшая из возможных радостей»18. Все эти истины выражены в словах царя Давида: «…близость к Б-гу — добро для меня» (Теилим 73:28). Другими словами, радость любви к Б-гу несравненно более возвышенна, чем любое земное удовольствие.


Но какой бы возвышенной ни была эта радость, предписание Торы для ее достижения чрезвычайно просто: оно подразумевает нашу способность испытывать благодарность, т.е. воспринимать хлеб насущный как акт доброты и любви Того, Кто дает этот хлеб. В противном случае удовлетворение наших физических потребностей превратится, как у животных, в самоцель.


Прояснить этот вопрос нам поможет аналогия. Представьте себе удачливого бизнесмена-атеиста, который неожиданно полностью разорился. Поскольку он не верит в Б-га, положение кажется ему настолько безнадежным, что приходят мысли о самоубийстве. И вот, находясь на грани отчаяния, он вдруг обнаруживает невесть откуда появившуюся значительную сумму денег. Если он нашел деньги случайно (помните, что он не верит в Высшую Силу), он просто испытывает удовлетворение от вновь обретенного богатства.


Однако, если он знает, что эти деньги — дар друзей, не забывших его в беде, огромная благодарность и любовь, переполняющие его сердце, превзойдут радость, которую он получил просто от факта обладания. Ему захочется отплатить им за их доброту и доказать, что они не напрасно верят в него.


Иначе говоря, удовлетворение от обладания материальным богатством нельзя сравнить с радостью, порожденной благодарностью и любовью к тем, кто заботится о тебе.


В своем труде Кузари Йеуда Алеви также проводит различие между физической радостью как средством и как целью:


«Если человеку в состоянии опьянения давать все, что он пожелает, он будет бессмысленно есть и пить, слушать песни, встречать друзей, обнимать женщину. Но, протрезвев, он с сожалением почтет эти “достижения”, скорее, потерей, чем удачей, потому что получил удовольствия, не оценив их по достоинству. Предвосхищение удовольствия, его ожидание удваивает наслаждение. Это преимущество в полной мере могут оценить те, кто привык произносить молитвы внимательно и благоговейно. Они создают в душе человека предпосылки для ощущения благодарности Дающему. Даже если он был готов отказаться от удовольствий, счастье его сейчас безмерно, и он говорит:


“Благословен Ты, Ашем, Царь Вселенной, Кто поддерживает нашу жизнь и сохранил нас до нынешнего дня”. И вся его жизнь наполнена удовольствием. Тот же, кто не способен следовать таким путем, испытывает не человеческие, а животные наслаждения, которые он осознает не больше пьяницы, о котором мы говорили выше».


Подобное отношение, безусловно, предполагает полное изменение человеческой личности. Человек, который воспринимает вселенную механистически, в лучшем случае как нечто, что можно прагматически использовать, — такой человек лишь потребляет и не имеет обязательств ни перед кем, кроме себя. Но как только он начинает понимать великое единство, лежащее в основе природы, взаимозависимость живых и неживых форм, он сможет преодолеть этот эгоцентризм. И когда он воспримет природу через удовлетворение своих потребностей и поймет, что ничего не происходит без заботы Б-жественного Провидения, он станет благодарить Источник щедрости и сам захочет… давать. Фактически учителя Торы пошли дальше, утверждая, что конечная цель, для которой рожден человек с душой и телом, — не только преодоление своего эгоизма. Высший уровень совершенства достигается только тогда, когда для человека осознание Б-га становится сокровенным. Только тогда он сможет изменить в себе те качества, которые раньше служили непреодолимыми препятствиями, и сделать их орудием достижения совершенства. С этой точки зрения физическая природа человека незаменима в реализации его потенциала.


Именно поэтому иудаизм утверждает, что физическое тело будет вечным спутником души в грядущем мире.


Признание Б-га и любовь к Нему должны пронизывать и духовную, и физическую природу человека. Только в этом случае человек признает Б-га единственным. Кто обеспечивает его потребности, и только в этом случае материальное удовлетворение будет стимулировать его стремление любить Б-га и искать Его близости. Такой взгляд полностью соответствует последовательности слова в молитве Шма. Сначала мы заявляем о нашей вере: «Б-г Един», а затем «…и ты должен любить Ашема, своего Б-га, всем своим сердцем».


Таким образом, физическая сторона человеческой натуры должна идти рука об руку с духовной. Ибо человеческая природа ищет не только физического, но и метафизического счастья, в котором гармонично реализуются физический, эмоциональный, ментальный, духовный компоненты человеческой натуры. Благодарность — это очень естественное чувство. Оно зарождается в детстве, когда мы благодарны родителям, благодетелям и учителям за то, что они дают нам все необходимое, чтобы вырасти и поддержать себя. Это первый, «естественный» уровень благодарности; он главным образом относится к удовлетворению физических потребностей, но эмоциональная сфера тоже требует удовлетворения. И только их единство дает нам в руки средство облагородить основные врожденные качества и использовать их как основу для благодарности более абстрактной и возвышенной, благодарности Беспредельной и Всеведущей Силе, Которая питает все и всех. Физическое в иудаизме есть точка отсчета, от которой через наше восприятие и причинно-следственное мышление мы можем достигать все более высоких уровней познания и признания Б-га.


Итак, если мы сознательно ощущаем благодарность к тем, кому мы чувствуем себя обязанными, — родителям, супругу, родственникам, друзьям, учителям и, безусловно, Б-гу — мы сможем культивировать, усиливать и совершенствовать это наше «естественное» свойство. Более того, если искренняя благодарность стала нашим доминирующим стремлением, эгоизм, агрессивность и отрицание Б-га потеряют для нас всякий смысл. В этом кроется секрет совершенствования человеческой личности и та самая загадочная причина, по которой человек был наделен столь противоположными качествами. Совершенствование, моральное укрепление нашей натуры есть предпосылка для успешного выполнения мицвот, это подтверждает Мидраш. «Дерех эрец (совершенствование свойств личности) предшествует усвоению Торы»21. Сознательное становление таких черт нашего характера, как благодарность, щедрость, честность и милосердие, дает нам возможность следовать по карте Торы к миру и счастью. Лишь опираясь на просвещенную волю и добровольную убежденность, человек может достичь любого идеала, включая этический идеал Торы.


Вместе с тем соблюдение Б-жественных заповедей укрепляет нашу волю и делает нас добрыми, благодарными и любящими. Ибо Б-жественное в человеке не может трансформировать себя и окружающий мир без трансцендентной силы и авторитета законов Торы. Более того, не сверяя наше представление о «добре» с высоким объективным стандартом, мы подвергаемся опасности вечно разрываться между двумя конфликтующими полюсами человеческой натуры — Б-жественной искрой души и материальным эгоизмом. Тора, являющаяся Планом Творения, который учитывает сложную психологию человека, представляет собой уникальный метод совершенствования личности.


с разрешения издательства Швут Ами
Израиль и человечество 6. Б-госознание и его практические последствия
С точки зрения Торы несчастья, поразившие современное материалистическое общество, — это следствие и симптомы отпадения человека от Б-га. Неуверенность, эгоизм, озлобленность, отчаяние, пессимизм, фатальные конфликты — от этих болезней невозможно излечиться, если мы все вместе или каждый в отдельности не вернемся к признанию Б-жественного Провидения.


Для этого нужны три составляющих, определенных Устной Торой:


1. Битахон — упование на Б-га.


2. Аава — любовь к Б-гу и к человеку.


3. Ира — осознание Б-га и страх перед Ним.


Битахон — упование на Б-га


Как уже упоминалось, материальные устремления человека, в частности, его потребность направлять энергию и усилия на получение средств к жизни, исключительно важны для его обучения основам осознания того, что он зависит от Б-га. Благодаря наличию этого стремления он может отказаться от высокомерной уверенности в том, что его благосостояние и улучшение благосостояния целиком зависят от его собственных способностей и инициативы. Он в состоянии понять, что именно Б-г наблюдает за ним и дает ему силу и энергию для выполнения своего назначения в этом мире.


Освободившись от стимула, который до сего времени заставлял его гнаться за материальным успехом, человек будет интересоваться материальным потому, что оно способствует духовным поискам близости к Б-гу и подражания Ему. Человек будет озабочен тем, чтобы практически следовать примеру своего Создателя, что будет проявляться в великодушном желании воздать всем Его созданиям. Такое поведение коренным образом отличается от поведения его современников, поглощенных погоней за материальным достатком, хронически ощущающих напряжение, нервозность и беспокойство о своем будущем, источнике своего дохода, своем банковском счете, своих конкурентах, хозяевах, работниках, своем уровне жизни и достижении жизненных удобств и вожделенной роскоши. Желая достичь всего этого сами, они и остались в одиночестве.


С другой стороны, царь Давид говорит о «счастливом» человеке как о человеке, «чьи силы и уверенность проистекают от его упования на Б-га» (Теплим84:6). Во-первых, усилия и добросовестная работа человека укрепляют его веру в любящую и заботливую помощь Всевышнего. Это, в свою очередь, ведет к осознанию простой истины, что его сила, уверенность и направляемые свободной волей поступки, которые до сих пор изображались антитезой «благочестивой» жизни, фактически помогают ему приблизиться к Б-гу. Таким образом он находит правильное решение и равновесие «между моей мощью и силой моих собственных рук» (Дварим, 8:17^, с одной стороны, и «Ибо Б-г дает тебе силу» (там же, 8:18), с другой стороны. Это равновесие воплощено в идеях шабата и его взаимозависимости от рабочих дней.


Шабат накладывает печать Б-жественного одобрения на созидательную работу человека. Так же, как шесть дней нашей деятельности ведут к ясной, спокойной, умиротворяющей атмосфере шабата и достигают в ней высшей точки, так и сам шабат, день, когда прекращается любая работа, — это духовная подзарядка и подготовка к следующим шести трудовым дням. Шабат — знак верховной власти Б-га над Творением. Поэтому Израилю было заповедано: «Помни день шабата, чтобы освящать его. Шесть дней ты будешь трудиться, но седьмой день — шабат, посвященный Б-гу. Не делай никакой работы… Ибо за шесть дней Б-г сотворил небо, землю, моря и все, что в них, а на седьмой день отдыхал. И поэтому Он благословил шабат и освятил его» (Шмот 20:8,11). Соблюдая шабат и прекращая в этот день созидательную работу, еврейский народ отдает себя и плоды своего труда на службу Б-гу. Не ища пропитания путем манипуляций силами природы, евреи доказывают свое смирение перед Б-гом и признают Его высшую власть и постоянное попечение о своих творениях. Это не лишает человека глубокой потребности изменить мир, но нацеливает его на правильное использование природных богатств. Воздерживаясь от созидательной деятельности, еврей показывает, что, несмотря на переданную ему Б-гом роль попечителя и преобразователя земли (Берешит 1:28, один лишь Б-г управляет Своей вселенной и удовлетворяет потребности Своих созданий.


Это осознание заботы Б-га переводит человека на совершенно иной уровень познания. Крайне тонкая линия отделяет предписанный нам Б-гом долг — «шесть дней ты будешь трудиться» от эгоцентрической веры в «мою силу и мощь моей руки». Наличие свободной воли превращает эту деликатную разницу в еженедельное испытание для всех работающих в нашей современной вечно спешащей цивилизации, а также для многих фермеров, владельцев отелей и фабрик, магазинов и даже домохозяек. Воздерживаясь от созидательной работы в шабат, как это предписывает Тора, они не только достойно выдерживают это испытание, но и проникаются доверием к Б-гу, Который заботится о человеке, даже когда тот прекращает работу.


Более того, соблюдающий шабат освобождается от современного рабства у своей техники и безостановочной работы. Нынешние ассимилянты распространяют миф о том, что традиционное соблюдение шабата имело смысл только в древние времена. Напротив, практический пример, поданный ортодоксальными евреями в наш век техники, доказал возможность поднять экономическую деятельность с уровня тяжелой и нудной работы на высокий уровень святости.


Итак, мы видим, что законы, запрещающие трудиться в шабат, не только превращают «прозаический» акт добывания средств к существованию в святой и наполненный смыслом человеческий труд, они помогают еврею стать благородным и счастливым. То, что человек должен подчинить наставлениям Б-га свою повседневную деятельность — такую, как добывание средств к жизни и производство все большего количества «экономящих труд» приборов — не означает, что Он хочет уменьшить количество получаемых человеком физических радостей. Наоборот! Только после подчинения человека воле Б-га созданные людьми приборы действительно выполнят предназначенную функцию: спасти человека от рабства работы. Только после этого человек приподнимает себя и свое окружение над мирским. Именно по этой причине Тора заповедует евреям отмечать шабат лучшей, чем обычно, пищей, одеждой, утварью. В шабат бедняк становится богачом, ибо шабат пронизывает святостью даже самой крошечный кусочек пищи и человек по-новому оценивает благоговейную доброту, которой он благословлен. Наслаждаясь субботним праздником — трапезой, традиционными субботними песнями, словами Торы — вся семья ощущает близость Б-га, Который, несмотря на Свое всемогущество, получает удовольствие от счастья Своих детей!1 Соблюдающий Тору еврей благодарен Б-гу за покой и умиротворение, которые он получает в шабат после недели бесконечных дел, забот, тревог и тяжелого труда. Но, помимо этих физических благ, он получает важное духовное преимущество — «добавочную» субботнюю душу. Радость и наслаждение от ощущения любви Б-га к каждому человеческому существу — вот истинный дар шаба-та. Получив от шабата дополнительные духовные ресурсы, мы можем лучше почувствовать Б-жественное Присутствие. Постоянное упование на Б-га и вера в него — неизбежные результаты этого осознания. Упование на Б-га и вера в Б-жественное Провидение, душевная ясность, которую они создают, — вот тема дневных субботних молитв:


«Покой любви и согласия, покой истины и веры, покой мира и спокойствия, тишины и уверенности, совершенный покои, в котором ты находишь наслаждение. Пусть Твои дети осознают и поймут, что их покой исходит от Тебя, и через этот покой они освятят Твое Имя “.


Отвечая на любовь Б-га к нам любовью к Нему, мы присоединяем наше наслаждение к Его наслаждению. Освящая шабат и выделяя его из всех других дней недели, мы освящаем Имя Б-га. В этом случае освящение говорит о большем откровении трансцендентности Б-га в мире. Углубляя нашу внутреннюю связь с Б-гом и сознание зависимости от Б-га, шалом (мир) и шлемут (совершенство) нисходят на наш мир и преобразуют его, дарят нам ощущение вечного Шабата грядущих времен, когда мы будем непосредственно ощущать трансцендентного Б-га. Именно по этой причине шабат символизирует полное совершенство отношений между Б-гом и человеком, человеком и природой, человеком и человеком, человеком и обществом, а также отношения между нашим духовным и физическим “я”. Это — совершенная гармония (шалом) мессианской эры, когда человечество в целом уже не будет страдать от гибельных последствий погони за материальным богатством, включая агрессию и завоевания. Истинный покой и ясность достигаются только доверием к Б-гу. Фактически каждый человек, а не только дети, испытывает потребность доверять кому-нибудь. К сожалению, современный человек был отчужден от Б-га. Вера в то, что человек является хозяином своей судьбы, порожденная стремлением к независимости от Б-га и глубокой уверенностью в отсутствии обязанностей перед Ним, привели человека в тупик, где он остался “совершенно один”. Однако Б-г не оставил человека: всегда есть надежда возродить его способность воспринимать и пробудить его благодарность. Его сознание можно изменить. Человек вновь почувствует свою зависимость от Б-га и с благодарностью ощутит близость к Нему. Все его поступки будут совершаться только потому, что Сам Б-г благословляет усилия человека успехом. Человек больше не “один”.


Более того, учение Б-га — Тора — говорит об истинной сути человека. Она проливает свет на вечную борьбу человека с самим собой, порождаемую его двойственной природой, на неразрывность этой двойственности, разъясняет, как служить Б-гу всем (двойственным) сердцем. Этим Тора усмиряет беспокойство человека. Как сказал царь Давид: “Тора Б-га заключает в себе все; она отвечает душе и восстанавливает ее”2.


Осознание заботы Б-га приносит человеку удовлетворение и дает ему основания довольствоваться тем, что у него есть. Заботы о средствах к существованию и повышении своего жизненного уровня больше не вынуждают его забирать то, что принадлежит его ближним. Таким образом, урок шабата дает гарантию существования отдельных людей и целых народов.


Аава — любовь к Б-гy и к человеку


Благодать осознания Б-га — это благодарное понимание и любовь к Нему. Благословенное чувство любви к доброму, всеведущему Б-гу в высшей степени реализует стремление человека любить и быть любимым. Ибо любовь к Б-гу — это не только наиболее свойственное человеческой природе чувство, оно фактически составляет наивысшее достижимое человеком счастье. Любой может достигнуть этого чувства близости к Б-гу, которое называется двекут (буквально — “льнуть” к Нему), а не только духовная элита. Как говорил царь Давид, “Б-г близок всем, кто взывает истинно” (Теплим 145:18). Б-г наблюдает за самым незначительным движением по направлению к Нему, движением, продиктованным искренним сердцем, начиная с добрых дел и заканчивая в итоге подражанием Самому Б-гу. Таким образом Тора требует: “…если будете строго соблюдать все эти заповеди, которые Я заповедую вам для исполнения, чтобы любить Ашема, своего Б-га, ходить всеми Его путями и прилепиться к Нему” (Дварим 11:22). Мудрецы поясняют, что “льнуть” к Нему означает стать Его продолжением и подражать Его щедрости.


“Точно так же, как Он милосерден и сострадателен, так и вы должны быть милосердны и сострадательны”3. На практике это подражание Б-гу выражено в словах: “Как Он посещал больных,.. успокаивал скорбящих,.. хоронил мертвых, так и вы должны…”4 Отсюда следует, что облегчение страданий и устранение их причин — одна из основополагающих движущих сил иудаизма. Великие пророки увещевали нас от Имени Б-га: “…когда увидишь нагого, одень его,.. и отдашь голодному свою душу, и душу измученную насытишь… (Йешаяу 58:7, 10). Пророк Ир-меяу говорит: “…хвалящийся пусть похвалится лишь тем, что он разумеет и знает Меня, что Я — Ашем, творящий милосердие и правосудие на земле, ибо лишь это Мне желанно…” (Ирмеяу, 9:23). “Знать” Б-га — означает знать, что Он делает. Имея такие знания, человек наполняется непоколебимой решимостью всегда стремиться к добру, справедливости и праведности, чтобы подражать Б-гу5. Вот так, с печатью Б-жественной власти, человек изливает любовь Б-га на все Его создания. Любовь к Б-гу ведет нас непосредственно к любви ко всему сущему, потому что эта любовь отдается разным людям в том виде, который им нужен. “Б-г добр ко всем”, — говорит царь Давид. Почему? Потому что любовь Б-га “простирается на все Его созданья” (Теилим 145:9). Любовь Б-га совершенно альтруистична и направлена на благо Его созданий. Наше подражание этой любви должно быть таким, чтобы мы в первую очередь думали о нуждах других, не допуская мысли о выгоде или пользе для себя. Наша любовь и сострадание к ближнему должны касаться как его духовных, так и физических потребностей. Величайшая добродетель, которая доступна человеку в этом мире, — это самое полное осознание Б-га и самая тесная, какая только может быть, близость к Нему. Все, что мы можем сделать, чтобы помочь нашему ближнему в этом отношении, составляет сущность благотворительности. Вообще, давая людям средства для того, чтобы облагородить их характер и расширить их знания о Б-ге и Его Торе и заповедях, — мы делимся с ними одним из величайших даров, который мы можем дать. Таким образом, мы становимся соучастниками Б-жественного процесса дарения и просвещения наших братьев и нас самих на пути к совершенству. Есть еще одна параллель между любовью к Б-гу и любовью к ближнему. Как уже упоминалось, осознание Его величия, великодушия и неизбывной любви к Своим созданиям порождает нашу любовь к Нему. Точно так же осознание положительных качеств ближнего порождает и усиливает истинную любовь к нему. Перечисление чьих-то добродетелей повышает нашу оценку внутренней ценности этого человека. Эти рекомендации Торы излечивают разлады, поражающие человеческие отношения, и позволяют нам “возлюбить ближнего, как самого себя” {Ваикра 19:18). Еще один способ возбудить любовь к ближнему — совершить реальный добрый поступок по отношению к нему. Отдача порождает любовь. Чем больше мы даем, тем больше привязываемся к тому, кому даем. Простейший пример — материнская любовь, которая не всегда возникает сразу же после рождения ребенка, но которая неизбежно приходит после нескольких дней забот, бессонных ночей, кормления и самоотверженного служения малышу. Чем больше чувств вкладывают в доброту, заботу и практический уход за другим, тем прочнее узы любви. Мудрецы так выражали эту мысль: “Если вы хотите упрочить узы любви между собой и ближним, вы должны активно содействовать его благу”6.


Сердцем человека управляют его поступки. Слишком часто отсутствие расположенности или, того хуже, отрицательное отношение к кому-либо не дают нам установить отношения взаимопомощи. Самый лучший способ преодолеть этот барьер — активно трудиться на благо ближнего. Полностью отдаваясь выполнению добрых дел, мы превратим счастье нашего ближнего в величайшую радость для себя.


Тора изобилует заповедями, которые направлены на то, чтобы преодолеть внутреннюю инерцию, которая мешает нам делать добро другим:


“Если же будет у тебя нищий кто-либо из твоих братьев, в одном из врат твоих в твоей земле, которую Ашем, твой Б-г, дает тебе, то не ожесточи своего сердца и не сожми свою руку перед нищим своим братом; но открой ему свою руку и дай ему взаймы по мере его нужды, в чем он будет нуждаться” (Дварим 15:7—8).


“Ты должен давать ему, и да не будет досадно твоему сердцу, когда дашь ему, ибо за то благословит Ашем, твой Б-г, тебя во всяком твоем деле и во всяком начинании твоей руки. Ибо не переведется нуждающийся на земле; потому Я и повелеваю тебе, говоря: раскрыть ты должен свою руку брату своему, своему бедному и нищему в твоей земле” (Дварим 15:10-11).


“Наделить должен ты его из своего скота , от своего гумна и от своей давильни — всем, чем благословил тебя Ашем” {Дварим, 15:14).


Б-г благословляет человека с огромной щедростью, но с какой целью? Тора поясняет:


“Но не будет у тебя нищего, ибо благословит тебя Ашем на той земле, которую Ашем, твой Б-г, дает тебе в удел, чтобы ты взял ее в наследство” (Дварим 15:4().


Каждый из этих стихов содержит повторяющийся глагол (откройте, протяните, дайте, отдайте, благословить), чтобы подчеркнуть чрезвычайное значение того, что необходимо преодолеть любые рациональные доводы, при помощи которых мы хотели бы избежать исполнения этих основных общественных предписаний. Но, кроме того, Тора здесь выражает глубочайшую истину, что, давая, иногда даже против своей воли, мы создаем общество любви.


Фактически Тора идет дальше, проникая в глубины человеческого сердца и требуя: “Не враждуй на своего брата в своем сердце” (Ваикра 19:17). Однако как этого можно достичь? Как может человек преодолеть предубеждение, искажающее его чувства и разрушающее саму основу жизни общества? На это дается следующий ответ:


“Если застанешь быка своего врага или его осла заблудившимся, ты должен возвратить его ему. Если увидишь осла своего врага лежащим под своею ношею, то не оставляй его: развьючь вместе с ним” (Шмот 23:4—5, Таргум)


Тора, несомненно, озабочена страданиями животных. Чтобы избавить животное от страданий, мы были бы обязаны оказать ему помощь, даже если хозяин стоит рядом и ничего не предпринимает, что неправильно с его стороны. Но Тора говорит “помоги ему”, т.е. человеку, которого мы ненавидим. Ибо целью Торы прежде всего является упорядочение отношений между людьми. Мудрецы указывают, что в том случае, когда нужно решить, что сделать: разгрузить животное друга или нагрузить животное врага, заповедь требует помочь врагу, чтобы преодолеть вражду7.


Хотя обычно оказание помощи при разгрузке должно предшествовать оказанию помощи при навьючивании (Дварим 22:4), т.к. первое — обязанность как в отношении человека, так и в отношении животного, тогда как последнее помогает лишь нашему ближнему, тем не менее мы должны помочь навьючить животное врага до того, как поможем разгрузить животное друга, ибо обязанность победы над собой все же выше8.


Этот принцип — отдавая, мы порождаем любовь — может быть также применен в отношении любви к Б-гу. Ибо, повторим, нашим сердцем управляют наши поступки, а добровольное выполнение заповедей ведет к большей любви по отношению к Автору этих заповедей. Мы поэтому благодарны Б-гу, Который “удостоил еврейский народ многими заповедями”9, т.е. дал нам много возможностей выполнить на деле Его волю, в какие бы обстоятельства мы ни попали. Высокоморальные поступки оказывают чудотворное действие на сердце человека, и эта мораль становится частью его духовного и эмоционального облика. Более того, нам гарантировано, что даже если наши поступки первоначально вызваны не совсем верными побуждениями, впоследствии эти поступки станут нашей сутью, что приведет нас к еще большей любви к Б-гу и Его созданиям10.


Здесь перед нами стремящаяся вверх спираль взаимной любви между Б-гом и Его созданиями. Царь Давид описал ее такой фразой:


“Пусть Твоя любовь, о Ашем, будет на нас, когда мы уповаем на Тебя” (Теплим 32:22). В этом коротком стихе нам дается формула. В той мере, в какой мы обращаем наши надежды к Нему, являющемуся истинным источником нашего блаженства, в такой же мере Его бесконечные любовь и доброта более конкретно ощущаются нами. Так как Б-г — это совершенный Даритель, мы, воспринимающие Его доброту и щедрость, пробуждаем, используем и совершенствуем нашу способность отдавать.


Это особенно верно в том случае, когда соблюдение заповедей связано с тяжелым испытанием, преодолением эгоизма или иными материалистическими тенденциями. Ибо чем больше усилий мы затрачиваем, чтобы отдать, тем больше мы получаем в нашей любви к Нему. Таким образом, заповеди — средство стать как можно ближе к Б-гу. И чем больше любви мы получаем, тем больше мы можем подражать Ему и направлять эту любовь к его созданьям.


Повелевая нам подражать доброте Б-га в отношении нашего ближнего. Тора ставит печать Б-жественной власти на естественном стремлении человека творить добро. Это чрезвычайно важный принцип. Потенциально люди рождаются добрыми. Если эти потенциальные возможности развиваются, их мощь вызывает благоговение. Иудаизм учит, что один человек способен изменить судьбу всего человечества. Если же эти потенциальные возможности реализуются в отрицательном направлении, как это часто бывает, последствия могут быть ужасны. Поэтому Тора обращается к потенциалу человека, к тому, что он уже внутренне способен совершить, и говорит: “Я наделил тебя возможностью основываться на глубочайших способностях твоей души усиливать и облагораживать эти способности”. Почему это необходимо? Потому что, как мы сказали, шансы реализации отрицательного потенциала


преобладают. Это само по себе могло бы показаться несправедливым, если бы не тот факт, что человек ощущает величайшее удовольствие от собственных свершений. Это тем более справедливо, когда его свершения являются результатом преодоления сложных препятствий.


Таким образом. Тора, кроме того, что основывается на внутреннем желании человека быть добрым, направляет его на путь очищения и облагораживает те свойства его личности, которые мешают ему творить добро. Однако врожденное чувство морали не отвергается. Напротив, человек понимает, что получает указания от Создателя, который вложил в него чистую душу. Но он также знает, что, не соотнося мораль с ее Источником и обращаясь лишь к своей совести, он не способен решить, как следует поступить в каждой возможной жизненной ситуации. У него могут быть добрые намерения, но без руководства Торы он подвергается влиянию бесчисленных доводов собственного ограниченного субъективизма. Без ответственности человека перед Б-гом, а также без ответственности перед собой и ближними за свои поступки мораль человека была бы замком, построенным на песке. Поэтому заповеди Торы требуют определенного смирения и понимания того, что человек не может создать объективную мораль даже на основе своих возвышенных размышлений. История подтвердила это.


“Не обирай своего ближнего и не грабь. И не задерживай у себя заработка наемника до утра” (Ваикра 19:13).


В предыдущих стихах нам предписывалось не красть. Кража совершается тайно, украдкой. Здесь нам говорят, что мы не должны силой удерживать то, что принадлежит ближнему, даже если он и знает об этом. Предыдущая заповедь могла бы быть применена к служащему или к рабочему, который попал в ловушку тайной кражи, тогда как этот стих можно применить к правительственным чиновникам или работодателям. Они особенно должны преодолевать искушение манипулировать чужими средствами, которому легко поддаться, обладая властью. Запрет распространяется на то, что по праву принадлежит труженику, работающему на вас15.


“Не злословь глухого и пред слепым не клади претыкания. Бойся же своего Б-га, Я — Ашем” (Ваикра 19:14).


Мы должны понять, что причинение кому-либо вреда, даже если он не знает об этом, подпадает под эту заповедь. Глухой и слепой в этом стихе — не обязательно физически ущербные люди. Мудрецы объясняют, что в эту категорию входит всякий, кто введен в заблуждение. Таким образом, нам предписывается не давать кому-либо совет, который воспринимается как добрый, а на самом деле вредит человеку16.


“На суде не поступай неправедно. Не поблажай нищему и не угождай великому; по правде суди своего ближнего (амитеха). Не ходи сплетником в своем народе. Не оставайся равнодушным к крови своего ближнего, Я — Ашем” (Ваикра 19:15—16).


Это предупреждение Торы руководителям и судьям общества. По праву своего положения они могли бы неправедно воспользоваться своей властью — насильно или по прихоти. Поэтому 15-й стих требует абсолютной непредвзятости и равенства всех перед законом. Социальное положение не должно затуманивать ясное суждение, необходимое для поддержания нравственных стандартов. Справедливость требует, чтобы каждый человек, стоящий перед судом, рассматривался как “ваш ближний” (амитеха). Более того, такие требования должны выполняться и за пределами суда.


Частные дела людей не могут быть предметом общественного обсуждения в форме сплетен. Каждый, кто нескромно распространяет информацию, не только разрушает взаимное доверие, но и ставит под угрозу (по злобе или беспечности) покой других людей. Поэтому Тора делает еще один шаг и провозглашает: “Вы не только не должны подвергать опасности жизнь ближнего, но обязаны активно помогать ему сами или призывать других ему на выручку!”


“Не враждуй на своего брата в сердце; увещевай своего ближнего и не понесешь за него греха. Не мсти и не храни злобы на сынов своего народа , и люби ближнего своего, как самого себя. Я — Ашем” (Ваикра 19:17—18).


Заповеди, которые содержатся в 11—16 стихах, говорят о нашем поведении в отношении ближнего в самых общих чертах. Они учат нас, что мы не должны позволять нашим собственным интересам, безразличию или эмоциям влиять на наши слова или поступки. Стих 17-й показывает, каким должно быть наше отношение к тем нашим ближним, которые, забыв эти принципы, вели себя неправильно по отношению к нам, и поэтому, казалось, потеряли праведна внимание и любовь.


Нас предостерегают против такого отношения: “Уйми в сердце ненависть к своему брату!” Тора полагает, что, предоставленные самим себе, мы будем оправдывать естественное чувство ненависти к обидчику. Говоря о человеческой склонности к жестокой ненависти и мести, Тора преобразует человека внутренне, а общество — внешне. Оба процесса должны сопутствовать друг другу. Например, очень трудно не питать зла к тому, кто причинил нам вред, не говоря уже о любви к нему. Это особенно трудно, когда обидчик живет в неприятной близости от нас.


Поэтому первый шаг на пути к исправлению — очиститься от чувства мести или злобы по отношению к тому, кто нанес нам оскорбление. Если этот шаг кажется трудным или даже невозможным, нам напоминают о необходимости “любить ближних, как самих себя”. В определенном смысле это цель всех человеческих отношений, но из конктекста можно вывести, что этот приказ на самом деле дается здесь как средство для достижения той самой цели, на которую он указывает. Это проясняется из значения фразы на иврите: веаавта лереэха камоха” — “[направьте вашу] любовь на вашего ближнего, как [вы бы сделали для] себя”, что предполагает вступление в контакт с ближним и активную помощь ему во всех делах, независимо от того, какие чувства мы питали к нему изначально. Только так может происходить наша внутренняя трансформация18.


Итак, Тора стремится создать атмосферу осознания Б-га, в которой врожденная доброта человека может расцветать, не ограничиваясь “преодолением зла”. Б-г желает дать человеку бесконечное добро милосердия, в котором может участвовать человек и которое не имеет границ. Выполнение заповедей — средство для достижения этого милосердия19.


Зная, что внутреннее желание творить добро нуждается в мощном стимуле, Б-г велит нам делать его именно в тех случаях, когда мы не можем устоять перед искушением поступить иначе. Награда соизмерима с затраченными усилиями. Преодоление этих испытаний приведет к удивительному расцвету добродетели.


Еврейский дом


Тора предписывает нам, подражая Б-гу в доброте, отдавать предпочтение нашей семье. Таким образом, дом — это основное место и мастерская, где мы отдаем. Семья — микрокосм общества, большего сообщества, народа и человечества. Мастерская семьи, следовательно, — самая мощная сила, поддерживающая мораль в борьбе человечества за совершенство. Сам Б-г является неотъемлемой частью еврейской семьи. Он требует: “И пусть они сделают Мне святилище, и буду обитать среди них” (Щмот 25:8). Эта заповедь простирается далеко за пределы возвышенного осознания Б-жественного Присутствия, пребывавшего в Святилище. Она означает, что близости Б-га следует искать внутри нашей жизни, в наших домах.


Семья как союз — это средство обрести Б-жествен-ность на земле. Мудрецы учили, что если женщина и мужчина достойны (на иврите — заху) соединить своим Б-гом данные таланты и создать дом-святилище, Б-жественное Присутствие не покидает их. Уделяя внимание источнику слова (заху), мудрецы объясняют, что когда семейная пара стремится очистить (дезахвх) свои характеры и совершает полные добродетели поступки, она удостаивается еще большей близости к Б-гу в своем браке.


По Торе брак — это высокие, освященные отношения. Напомним, что и отношения между Б-гом и Израилем, евреем и шабатом во всей нашей классической и мистической литературе уподоблялись отношениям между женихом и невестой. Иудаизм считает брак идеальным состоянием, называя неженатого мужчину и незамужнюю женщину равак (буквально: холостой, пустой). По поводу стиха “И сказал Ашем Б-г: нехорошо человеку быть одному, сделаю ему подмогу, соответственную ему” (Бере-шит 2:18), мудрецы говорили, что мужчины и женщины друг без друга — лишь половинки. Мы не можем полностью реализоваться и выявить все наши потенциальные возможности без супруга.


Только когда мужчина “…оставит своего отца и свою мать и прилепится к своей жене, и они станут одной плотью” (Берешит 2:24), истинная благодать снизойдет на их отношения. Более того. Тора упоминает здесь два аспекта супружеских отношений, а именно: “подмога и дополнение” и “единая плоть”. Первый предполагает глубокие платонические отношения, второй — теснейшую физическую и духовную связь. Первый аспект подразумевает полное признание и уважение духовной ценности партнера как личности, таким образом, каждый партнер в браке играет независимую роль на основе признания святости другого. Другой человек, особенно тот, кто ближе всех к нам и чувствительнее к тому, как его воспринимают, — это личность, т.е. целый мир, заключенный в нем или в ней; он никогда не должен становиться объектом манипуляций.


Второй аспект предполагает, что супруги становятся не только одной плотью, но и одним умом, сердцем и душой. Но это возможно лишь в том случае, когда они подчинят все свои силы, мысли и желания служению Воле высшего порядка20.


Эти два аспекта семейных отношений дополняют и питают друг друга и обеспечивают динамичную основу для жизни и подлинного духовного роста. На практическом уровне дихотомия брака отражена в регулярных периодах отчуждения, предписанных законами ниды. Вследствие вынужденного временного отчуждения в период самых чувствительных моментов в жизни женщины, супруги учатся переносить акцент с физического влечения на духовную близость. Поэтому во время менструации — самого эмоционального и физически чувствительного периода для женщины, муж должен создавать более глубокую эмоциональную уверенность и поддержку, которых по праву требует жена.


По завершении периода отчуждения пара вновь испытывает первоначальную радость соединения, углубляющуюся с годами. Таким образом, эти законы отражают дихотомию, которая пронизывает отношения между мужем и женой. Они (законы) привносят постоянное обновление и возрождение супружеских отношений, месяц за месяцем возвращая их к начальной поре свежести и взаимного влечения21.


Таким образом, материальные отношения должны регулироваться самодисциплиной, признанием власти Б-же-ственного участника брака. На этом фоне законы семейной чистоты лишь усиливают и укрепляют пожизненное обязательство, которое предлагает брак.


В доме, живущем по законам Торы, истинная любовь начинает созревать только после свадьбы, потому что именно тогда происходит взаимная отдача. Такая любовь никогда не теряет новизны. Одна из заповедей Торы обязывает мужа ободрять и радовать жену особенно в первый год супружества, потому что только такое поведение гарантирует взаимную любовь и доверие22. Брачные узы скрепляются здоровыми отношениями, взаимопониманием; только тогда, когда человек отдает себя другому, душа его наполняется счастьем и внутренним удовлетворением.


Такое объяснение помогает нам лучше понять запрет Торы на добрачные и внебрачные связи. Эти связи отрицают святость, являющуюся основной составляющей брака. Более того, они являются выражением самовлюбленности, “потребления”, потакания своим слабостям без какой-либо ответственности. Поэтому Тора предписывает воздержание в отношении всех внебрачных связей. Только так можно избежать беды и крушения надежд. Предписание Торы отдавать себя другим и творчески служить строительству общины и общества также дает прекрасный выход энергии молодых. Эта энергия очищается и развивается для более высоких культурных и нравственных целей.


Хотя облагораживание и совершенствование поведения и характера человека продолжается всю жизнь, нравственные устои каждого из нас формируются в молодые годы, когда мы наблюдаем своих родителей и непосредственное окружение. Матрица семьи состоит из самых разнообразных индивидуальностей, живущих вместе в непосредственном общении (родители, братья и сестры, дедушки и бабушки, невестки, зятья), и их сложные взаимодействия создают проблемы совместного проживания. Это может служить поводом для ревности между братьями и сестрами, дисгармонии и, в предельном случае, привести к распаду семьи. Поэтому задача семьи состоит в том, чтобы использовать возникающие трудности в качестве отправных точек духовного роста. В этом процессе естественный эгоизм каждого индивида облагородится. Таким образом, индивидуальность каждого члена семьи не отрицается, а формируется родителями (как моделями) и принятыми границами, определенными законами Торы. Такой еврейский дом воспевается в псалме 128-м:


“Благословен всякий боящийся Ашема, ходящий Его путями! Ты будешь есть от трудов рук твоих, благословен ты и благо тебе. Твоя жена, как плодовитая лоза, в твоем доме, твои сыновья, как масличные ветви, вокруг твоей трапезы, так благословится человек, боящийся Ашема!” (Теплим 128:1—4).


Человек, боящийся Б-га, счастливо шагает вперед! Его доля счастья и блага в грядущем мире придет как естественный результат его усилий в этом мире. Он будет “питаться от трудов рук своих”.


Женщина уподобляется виноградной лозе, потому что как вино веселит сердца людей, так и она наполняет свой дом радостью. И она готова к этой положительной роли, потому что чувствует, что ее дом — это сокровенный центр ее жизни и жизни ее семьи. И неудивительно, что потомство, выросшее в атмосфере осознания Б-га, “подобно масличным деревцам”. Молодые оливковые деревья не годятся для прививки на другие виды. Так и дети из такой семьи останутся верными корням и традициям своей семьи. Они будут светом для мира, чистым оливковым маслом — символом света Торы. В доме, где вся семья, собравшись за столом, принимает участие в трапезе, нет пропасти между поколениями, и поэтому:


“Благословит тебя Ашем с Сиона, и увидишь благоденствие Иерусалима во все дни своей жизни, увидишь сынов своих сыновей” (Теилим 128:5—6).


Давайте посмотрим более внимательно на детей, рожденных в браке, третьим участником котором является Б-жественное Присутствие. Они воспитываются и получают образование в окружении Б-госознания и щедрой взаимоотдачи. Постоянно обновляющиеся отношения любви между родителями согревают и детей гармонией и любовью. Предписание Торы относительно того, как достичь этой гармонии, включают в себя уважение и внимание к каждому члену семьи от отца и матери до детей, а также дедушек и бабушек, зятьев и невесток.


Для успешного осуществления этих отношений требуется, чтобы мы должным образом поддерживали самоуважение каждого члена семьи, с одной стороны, и скромность и уважение друг к другу, с другой стороны. Поддерживать равновесие этих двух сил — основная забота семьи и база для истинного шалом байт. Лишь тогда наша взрослая независимость не станет неразумным бунтом против какого-либо авторитета, а наша зависимость от других не останется подверженным постороннему влиянию признаком незрелости. Главные компоненты семейной жизнедеятельности — ощущение Б-жественного Присутствия, щедрая отдача, гармония и любовь, уважение и внимание, а также самоуважение и скромность создают необходимое чувство безопасности, стабильности, преемственности, в которых нуждаются дети. Эти дети могут с раннего возраста учиться любви к Б-гу и страху перед Ним, любви и почтению к старшим, учителям, раввинам и руководителям общества. Совет Торы “…спроси у своего отца, и он расскажет тебе, своих старцев, и они скажут тебе” (Дварим 32:7) — это лекарство против болезней пропасти между поколениями, средство, которое поможет преодолеть разрыв.


Духовный вакуум, вызванный безбожной материалистической философией, толкает современного человека к вседозволенности, новой морали сексуальной свободы и неразборчивому сверхпотворству своим желаниям. Результатом стали разводы (более 50%), неполные семьи, эпидемии, проблемы рождаемости, насилие в семье23. И хуже того, “права личности” превратились в оружие, которым воюют с общественным благом. “Свободное” общество попало в плен к человеческим страстям, и то, что прежде считалось пороком, теперь защищается как “неотъемлемое право”.


Однако даже после того, как человек опустился до низшего предела чувственности в своей приверженности к иллюзорному самоудовлетворению, его еще можно освободить. Потому что в глубине его души гнездится стремление любить Б-га. Это чувство просыпается, когда человек понимает, что его образ жизни не что иное, как деградирующее пристрастие к какой-либо биологической потребности. Он освобождается из убаюкивающего плена колыбельной современной жизни, усыпляющей его уверениями, что Б-га нет, а значит жизнь бессмысленна и бесцельна. Он начинает презирать свой образ жизни и готов узнать о возможности более осмысленного существования.


В этой сфере Тора предлагает идеальное, праведное решение современных проблем сексуального крушения. В действительности радости сексуального удовлетворения и другие формы чувственного удовольствия сами по себе порождают любовь к Б-гу. Ибо Б-г наделил человека способностью получать физическое удовльствие. В свете этого сексуальное удовлетворение перестает быть самоцелью и становится трамплином для более возвышенной любви человека к Б-гу.


Любовь к Б-гу и Его Торе освящает, облагораживает любовь между мужчиной и женщиной и придает ей смысл. Законы Б-га обеспечивают счастье человека, семьи, общества. Они гарантируют, что временные потребности и удовольствия человека как физического организма никогда не послужат во вред обществу. Подчеркивая, что страдание должно быть облегчено, иудаизм мудро уводит человека от причин, вызывающих страдание, и направляет его взор на создание совершенного человеческого общества, основанного на свойствах двойственной природы человека.


Ира — осознание Б-га и страх перед Ним (уважение к Б-гу и к человеку)


Рассматривая в этой главе практические последствия осознания Б-га, мы имели дело с благами, которые нам дает упование на Б-га и любовь к Нему. Как утверждается, осознание человеком Б-га порождает спокойствие и доверие. Таким образом можно преодолеть неуверенность, напряженность, зависть и связанные со стрессами болезни. Споры между работниками и администрацией можно предотвратить или, по крайней мере, легче разрешить. Более того, подражая Б-гу в его способности отдавать — результат нашей любви к Нему — мы нашли позитивную альтернативу Торы эгоизму, злобе, беспорядочности, развалу семьи и конфликтам поколений.


Нам бы очень хотелось сейчас обсудить, как осознание Б-га воздействует на надменность, нечестность, неуважение к власти, преступления и коррупцию — симптомы духовного вакуума нашего времени. Наша альтернатива — это заповедь Торы бояться Б-га, Который является Источником морали, а следовательно, источником идеи уважения ко всем Его созданиям.


Человеческая личность — это созвездие черт характера, которые могут развиваться в течение всей жизни. Еврейские источники обычно повествуют о любви, страхе, настойчивости, смирении, праведности, довольстве, великодушии и непритязательности, с одной стороны, и гневе, эгоизме, зависти, вожделении, гордости, высокомерии и т.д. — с другой. Важно подчеркнуть, что эти черты присущи всем людям и различаются лишь по силе и склонностям человека. Основные характеристики личности нейтральны в том смысле, что даже отрицательные черты, такие, как зависть и гордость, могут и действительно выполняют очень важные функции. Проблема личности с точки зрения иудаизма состоит в том, как сформировать и облагородить человека и в итоге создать цельную и полную индивидуальность из первоначально противоположных фракций. Тора требует, чтобы мы культивировали и воспитывали те качества, которые облагородят человеческую личность и сформируют хороших людей, которые будут совершать добрые поступки, другими словами, создадут совершенное общество. Ключом к моральному совершенству отдельного человека и общества является страх перед Б-гом, который побуждает нас к этическому поведению. Страх перед Б-гом является врожденным свойством человека и глубоко коренится в его сознании. В отличие от внешних страхов, таких, как страх физической опасности или боязнь разоблачения со стороны общества или правительства, страх перед Б-гом “присутствует” всегда и поэтому эффективен во всех случаях.


Внешний страх ценен тем, что со временем такая, низшая с моральной точки зрения, мотивация может быть трансформирована в более высокое внутреннее благоговение перед Б-гом, приносящее нам очищение другого порядка24.


Таким образом, страх перед Б-гом является основным фактором в формировании характера человека. Он усиливает и укрепляет все качества нашей натуры. Неизвестный автор книги “Пути праведников” (XIII век) предполагает, что каждое из наших свойств как составляющее должно включать в себя страх перед Б-гом. Он сравнивает наш моральный облик с ниткой жемчуга, закрепленной застежкой. Если застежка сломается, жемчужины рассыплются. Так и страх перед Б-гом служит обрамлением более высокого порядка, в котором может функционировать человек и стремиться к совершенству. Сломайся застежка (страх перед Б-гом) — и все наши добрые качества будут утрачены25.


Наши мудрецы называют это первостепенной важности качество кабалат оль малхут шамаим — подчинением абсолютной власти Б-га, или буквально — принятием ига Царства Небесного. Этика, основанная на подчинении такой Б-жественной метафизической власти, стабильна и не поддается постоянному влиянию субъективных склонностей человека. Во времена кризисов именно страх перед Б-гом решает, как нам выбрать между правильным и неправильным. В противном случае наша этика остается субъективной, т.е. даже лучшие из нас позволяют себе руководствоваться личными интересами.


В связи с этим мы опять обратимся к книге Псалмов (Теилим), которая изобилует неоценимыми истинами по нашему вопросу. Царь Давид утверждает: “Начало мудрости — страх перед Б-гом” (Теилим 111:10).


Основа истинного знания — это уважение к Б-гу и страх перед Ним. Нам постоянно говорят, что приоритеты, которые должны управлять нашим интеллектом, должны определяться страхом перед Б-гом. Более того, если приобретение или использование знаний должно служить совершенствованию морали человека и общества, оно должно исходить от страха перед Б-гом.


Это особенно верно по отношению к тем заповедям и обязанностям, которые оставлены на наше собственное усмотрение, совесть и мораль. Именно здесь человек становится подотчетен лишь Б-гу. Об этом от Имени Б-га говорит пророк: “Если спрячется человек в тайнике, то разве Я его не увижу? — сказал Ашем, — ведь и небо и земля полны Мною” (Ирмеяу 23:24).


Обычно страх того, что нас разоблачит общество или власти, удерживает нас от участия в сомнительных сделках, подделки документов, весов и мер, разбавления водой продуктов и других способов снижения их качеств, лживого расхваливания наших товаров. Поэтому за многими заповедями Торы следует напоминание: “Я — Б-г” или “Бойтесь своего Б-га”, чтобы мы не забывали, что страх перед Б-гом должен перевесить любые мыслимые соблазны, встающие на пути.


Страх перед Б-гом, прочно укоренившийся в наших сердцах, является, таким образом, самым лучшим и самым сильным союзником в наших интимных трудностях и конфликтах. Более того, он не только удерживает от дурного, но и помогает в очищении и освящении всей деятельности человека.


Поэтому псалмопевец утверждает: “Страх перед Б-гом чист и длится вечно” (Теплим 19:10). Страх перед Б-гом поднимает нас на уровень моральной чистоты. Чистота, которая достигается постоянным подчинением страху перед Б-гом, освобождает человека от уз чувственного принуждения, жертвой которого является тело. Действительно, направляя мощную энергию, этическая чистота служит для того, чтобы поднять общий потенциал человека в сферу морального совершенства26.


В этом контексте Талмуд связывает страх перед Б-гом с законами Торы о ритуальном очищении. Эти заповеди включены в категорию хуким — законов, которым не дается никакого логического объяснения и которые мы исполняем единственно из послушания Тому, кто их дал*.


Многие хуким имеют отношение к законам кашрута, брачным отношениям и т.д. “Кто узнает, купил я это мясо в кашерной лавке или нет? Кто узнает, побывала ли я в микве”


Главная цель еврейских законов ритуального очищения — достижение чистоты духа. Страх перед Б-гом — не единственный определяющий фактор такого процесса, но это постоянно развивающийся фактор. Двигаясь вверх как бы по спирали, он укрепляется и проявляется как все более сильный стимул дальнейших моральных достижений. Царь Давид говорил: “Ашем, мой Пастырь… Даже если я пойду долиною смертной тени, не убоюсь зла, потому что Ты со мной” (Теилим 23:1,4). Мы представляем себе Б-га как заботливого пастыря, пекущегося о благе каждой овцы в своем стаде. Обладая этим сознанием, каждый может собрать силы и укрепить свою уверенность перед лицом всяческих напастей. Когда есть искренний страх и сознание того, что лишь Он может нам помочь, все внешние страхи улетучиваются. Забота Б-га касается не только наших потребностей, но и нашего поведения, наших сокровенных мыслей. Это предполагает понимание того, что ничто в этом мире не является настолько мелким или незначительным, чтобы ускользнуть от внимания Б-га. Каким бы ни был человек, каким бы он ни желал быть — все лежит перед Его взором.


Здесь мы видим, что страх перед Б-гом тесно связан с осознанием Его. На иврите эти два понятия — страх (яра) и осознание, видение (реия) — этимологически близки. Чем яснее осознание Б-га, тем сильнее страх и благоговение. Чтобы помочь нам в наших попытках достичь и умножить осознание того, что мы постоянно находимся под надзором, царь Давид учил: “Всегда перед мной Ашем, ибо Он одесную меня: не поколеблюсь” (Теилим 16:8). Все знаменитые комментаторы объясняют, что это утверждение означает необходимость думать о Б-жественном Присутствии все время.


На практике это означает постоянный стимул для искреннего и дисциплинированного выполнения заповедей Торы. Усилив таким образом осознание Б-га, каждый становится почетным гостем при дворе Царя. В присутствии истинного величия мы демонстрируем самые хорошие манеры. Мы стараемся учитывать малейшие детали и строго следовать этикету. Исполнение заповедей Б-га, ибо Он заповедал выполнять их определенным образом, — это функция страха перед Б-гом.


Ни один человек не предполагает, что ему станет известно, что я один на один с собой делаю в своей конторе (соблюдение шабата), в кухне (соблюдение кашрута) и в спальне (соблюдение чистоты семейной жизни). Даже в общении с другими людьми никто не заметит, сказал ли я правду, присвоил ли собственность ближнего, нанес ли ущерб его деньгам, его времени, запятнал ли его честь клеветой, взыскал ли проценты, оставил ли десятую часть или подношение бедным, поставил ли препоны на пути “слепца”, бранил ли “глухого”.


В подобных ситуациях, а их слишком много, человек стоит перед выбором. Он может преуменьшить значение проступка и таким образом успокоить свою совесть тем, что, в конце концов, не такое уж большое зло он сотворил. Напротив, может быть, он чувствует, что не в силах противиться соблазну, который слишком велик, чтобы ему противостоять. Но страх перед Б-гом или глубокое осознание Его, которое растет в том, кто взлелеял в своей душе страх перед Б-гом, позволяет разглядеть истину сквозь дымовую завесу таких рассуждений. Страх перед Б-гом связывает человека с трансцендентной властью вечного Царя Вселенной. Его уже не так легко сбить с пути мыслью о сиюминутной выгоде, ибо он соизмеряет эту выгоду с гораздо большей потерей. Человека, который боится Б-га, не сбить с толку рассуждениями, которые либо преуменьшают поступок, либо непомерно преувеличивают его. Он просто не опустится до того, чтобы поддаться мгновенному капризу.


В доме, где чтут Тору, страх перед Б-гом (третьим участником семейного союза) естественным образом ощущается родителями и отпечатывается на детях. Ролевые модели, которыми являются такие Б-гобоязненные родители, а также школьные учителя, дают пример дисциплины, которой могут и хотят подражать дети. Здесь не существует двойных стандартов: установления Торы в равной степени обязательны и для родителей, и для детей. Поэтому детей и учеников не оскорбляют и не унижают деспотично, когда взрослые раздражены. В Пиркей Авот наши мудрецы говорят нам: “Пусть честь вашего ученика будет так же дорога вам, как собственная. Пусть честь ближнего будет так же уважаема, как честь вашего учителя. А уважение, подобающее вашему учителю, будет подобно уважению к Б-гу”28.


В такой атмосфере взаимного уважения и почтения дети быстро понимают, что старшие отвечают перед властью Торы, и поэтому не противятся, когда им говорят, что нужно делать и что “не все дозволено”. Более того, дом, где почитают Тору, отличает преемственность. Дети хотят быть похожими на родителей и родителей родителей, а те, в свою очередь, молят Б-га, чтобы их отпрыски превзошли их в знании Торы и Б-гобоязненности. Когда нет пропасти между поколениями, не может быть и проступков.


В этом контексте мудрецы рекомендовали нам простой способ: “Раби (Йеуда Анаси) говорил: помните о трех вещах и не впадете в грех — знайте о том, что над вами глаз, который видит, ухо, которое слышит, и что все ваши поступки записаны в книге”29.


В наш компьютерный век телескопов, факсов, дальней телефонной связи, видемомагнитофонов эти метафизические понятия о том, что Б-г знает обо всех наших поступках, гораздо более убедительны, чем в предыдущих поколениях. Великий мудрец прошлого поколения Исра-эль Меир Каган, известный под именем Хафец Хаим, писал, что нынешнему поколению подарили разные технические новинки не потому, что мы просвещеннее или умнее своих предков. Дело, скорее, в отсутствии страха перед Б-гом, которым отличается наше поколение. Б-г вдохновил людей на эти изобретения, чтобы облегчить человечеству понимание того, что Он видит. Он слышит и Он записывает все наши поступки.


Чтобы помочь нам исполнять заповедь бояться Б-га, Тора также приказывает нам усилить и укрепить наше осознание чудесности Б-жьего мира. Чудеса небесные и земные красноречиво подтверждают величие Создателя. Все, что нам нужно, — это искреннее побуждение, любознательный дух и уважительное восприятие. Пророк восклицает: “Поднимите ваши глаза в высоту [небес] и посмотрите: кто сотворил их? Тот, Кто выводит их воинство счетом, называет всех по имени, от великого могущества и от Могущественного не скроется никто” (Йешаяу 40:26). Но не менее удивительны чудеса, которые осознаются в строении и функционировании самого человеческого глаза, уха, сердца, мозга и всех других чудес тела. Иов утверждает: «…из плоти моей я представил себе Б-га” (Иов 19:26)30.


И бесконечные просторы вселенной, и внутренний мир человека наполняют зрителя благоговейным чувством к Создателю всех этих чудес. В этом контексте особенно уместны слова Рамбама, приведенные в Законах основ Торы31:


«Как любить и бояться Б-га? Когда человек размышляет над Его великими чудесными деяниями и творениями, видит через них Его безграничную мудрость, он тотчас исполняется любви к Нему и восторженной страсти узнать Великое Имя. Это имел в виду царь Давид, говоря: “Моя душа жаждет Б-га, живого Б-га” (Теплим 42:3).


Когда человек думает об этих вещах, его охватывает благоговейное замешательство. Он ясно понимает, что является ничем иным, как бесконечно малым существом, ничтожным и непросвещенным, стоящим со своим крошечным разумом перед Разумом Совершенным. “Когда я вижу Твои небеса, работу Твоих пальцев… (я задаюсь вопросом), что есть для Тебя человек” (Теилим 8:4—5).


И чем глубже погружается человек в тайны Творения, тем прочнее скромность занимает место самонадеянности:


на смену высокомерию приходит почтительное и уважительное поведение. Чем больше человек раскрывает законы физической природы, тем сильнее в нем потребность в моральном руководстве, крайне необходимом в свете той огромной ответственности, которую налагает современная наука. Итак, круг замкнулся. Техника, используемая в начале материалистической философией для того, чтобы опровергнуть Б-га, стала важным инструментом в том, чтобы убедить нас в Его существовании.


Как мы уже объясняли, атеистический материализм возникает тогда, когда Б-га заменяют верой в человеческие способности и подвиги. Идея “моя сила и мощь моих рук” породила чрезвычайную самоуверенность и надменность. Были сотворены фальшивые боги материализма. Опьяняющие лозунги свободы, равенства и братства стали идолами нового секулярного общества. Со временем естественная совесть человека притупилась, его врожденное чувство стыда и скромности отодвигалось или в лучшем случае игнорировалось. Моральная сопротивляемость снизилась до опасного уровня. Преступления, вымогательства, притеснения и т.д., облаченные в мантию закона и порядка, заполнили вакуум, образовавшийся при искоренении осознания Б-га. Однако ненависть к раболепству и зависимости — часть природы человека. Застенчивость, скромность и совестливость тоже присущи людям. Более того, важно отметить, что страх перед Б-гом, который отстаивает и требует Тора, аналогичен способности делать выбор на основе неискаженного физического восприятия и знаний. В этом смысл утверждения: “Все в руках Неба, кроме страха человека перед Небом”32. Именно свободная воля человека дает ему силу привести к гармонии все противоречивые стороны его личности и использовать их наилучшим способом для службы Б-гу.


Вопрос в том, с чего может начать человек. Как можно пробудить его врожденное чувство страха и его способность противиться рассуждениям собственной эгоистической натуры? Один способ, отстаиваемый Рамбамом, — это искреннее чувство любви и благоговения, вызванное сознанием того, что есть Создатель, Стоящий за чудесами вселенной.


С другой стороны, это также могло бы быть и чувство полного морального износа человека, который опустился на низший уровень падения, включая убийство. Когда человек порывает связи с Б-гом и развращает мир насилием и надменностью, Б-г позволяет ему опускаться все ниже и ниже, пока он полностью не осознает свою ничтожность. Затем Б-г призывает человека к духовному и моральному возрождению, путь к которому лежит через “родовые муки и страдания”33.


Псалмопевец утверждает: “Ты (Б-г) возвращаешь человека из бездны падения, говоря: вернитесь, о сыны человеческие” {Теилим 90:3). По Талмуду, это означает, что в необходимых случаях Б-г дает человеку почувствовать гнет своих грехов34. И только потом, когда сокрушены надежды на собственные силы и силы его армий, праведность, присущая Б-жественной душе человека, может проснуться в нем. Он испытает муки совести по поводу тех поступков, которые совершил против воли Б-га и Его созданий. Этот страх или совесть есть Б-жественный призыв к заблудшему человеку. То, что на первый взгляд казалось наполненным безнадежностью и отчаянием, становится трамплином к возвращению и покаянию.


Скромность и благопристойность — служанки страха перед Б-гом — могут впоследствии занять освободившееся место дерзости. Ибо сердце, преисполненное Б-гобоязнен-ности, будет стремиться обновить моральные свойства натуры, чтобы угодить Б-гу и исполнить Его волю.


с разрешения издательства Швут Ами
Израиль и человечество 8. Израиль — борец за Б-га
Тоска по Сиону


С самого начала римского изгнания в 70 г. н.э. еврейский народ никогда не терял надежду обрести однажды утраченную близость к Б-гу и вернуться на свою любимую землю. История еврейских общин в первое тысячелетие после разрушения Второго Храма римлянами очень разнообразна. С одной стороны, евреи утверждались в приютивших их странах (странах-хозяевах) и организовывали священные религиозные общины под руководством мудрецов Торы. Эти коммуны фактически процветали (конечно, насколько это было возможно) и давали еврейским беженцам возможность вновь оценить и собрать свои духовные силы. Сбылось пророчество мудрецов и пророков, и евреи поняли, что идолопоклонство других народов вблизи гораздо менее заманчиво, чем они предполагали. Тора царила в их жизни именно потому, что сейчас они знали и понимали, насколько отличаются ее благородные заповеди от примитивных верований, к которым все еще было привязано большинство человечества (включая веру в троицу и другие языческие идеи, принятые ранней церковью, чтобы «спасти» побольше душ).


Им постоянно напоминали, что они чужие. В христианских странах отцы церкви — наследники великой Римской империи, которая стремилась уничтожить Иудею и последние следы ее строптивого народа, — разражались бранью по поводу неверных. В исламских странах жизнь евреев и их имущество также находились в постоянной опасности. Как отмечалось, все эти преследования усиливали стремление Израиля вернуться в свою Землю и заслужить близость к Б-гу, которой они когда-то наслаждались и от которой так беспечно отказались.


За долгие годы изгнания и рассеяния Израиля многочисленные империи — Римская, Византия, империя Ома-ядов, Аббасидов, Фатимидов, персидская, христианская, монгольская, крымская и турецкая (сельджуков, мамелюков и оттоманская) — вели бесконечные войны за обладание Землей Израиля. Эта земля расположена в центре пересечения интересов трех континентов (Европы, Азии и Африки). Танах называет ее «пупом земли» {Ехезкель 33:12). Учитывая ее стратегическое значение на Ближнем Востоке, она была постоянной приманкой для всех народов, которые стремились властвовать над миром.


Несмотря на чрезвычайное плодородие во все время еврейского правления, после разорения римлянами земля оставалась заброшенной и почти не заселенной еще многие столетия. Не удалось завоевателям присоединить эту землю к своим владениям, заселить и заставить цвести безлюдные пустыни. В течение всех этих веков в Святой Земле существовали поселения евреев, хотя и минимальные. Этих жителей мрачной и неприветливой земли религиозный пыл побуждал жить в Сионе и на деле выполнять особые заповеди Торы, связанные с Землей Израиля (трума, маасер, шмита и т.д.). В XIII веке 300 французских и английских раввинов организовали групповую иммиграцию, чтобы иметь возможность выполнять эти заповеди. За ними последовал раби Моше бен Нахман (Рам-бан, 1194—1270), чье описание запустения и руин Земли — после непрерывных войн крестоносцев и монгольского вторжения 1244 г. — наполнено надеждой, что Б-г однажды вернет Свой народ в Святую Землю. В XV веке раби Овадия из Бартануры (1445—1515) описывал палестинские общины как бедные и угнетенные. Этот великий мудрец и комментатор Мишны предпринимал титанические усилия для возрождения иерусалимской общины.


Когда в начале XVI века прибыли беженцы из Испании и Португалии, в Иерусалиме, Цфате и Шхеме уже существовали общины. Эти беженцы под предводительством великих мудрецов Торы, таких, как раби Леви ибн Хабиб (1480-1545) в Иерусалиме, а также раби Яаков Берав (1477—1546), раби Йосеф Каро (1488—1575), раби Моше Кордоверо (умер в 1570) и раби Ицхак Лурия (1534—1572) в Цфате, вызвали духовный подъем во всей Земле. Под руководством этих великих учителей преобразились Цфат и его окрестности. Были также предприняты попытки возродить Тверию, но этому помешали чрезвычайно жестокие дискриминационные законы против евреев. Примерно сто лет спустя в Иерусалиме, Хевроне и Ашкелоне остались лишь маленькие, бедные общины.


Повсюду на Земле Израиля политические и экономические условия были очень суровыми. Жестокость местных правителей подвергала постоянной опасности жизнь и имущество евреев. К тому же не было реальной и организованной финансовой помощи от диаспоры. Только горячая любовь к Сиону помогала выжить этим людям. Их любовь питалась стремлением к духовному совершенству, которого можно достичь только в Святой Земле. Раввинистическая литература изобилует упоминаниями о том, что наибольшая близость к Б-гу в молитвах, учении, исполнении мицвот, в каждом аспекте личной жизни и жизни общин достижима только на Земле Израиля. Поэтому иммиграция в эту Землю называется алией (буквально — «восхождением», «подъемом») — признание духовного и морального возвышения, которое должно сопутствовать живущим в царском дворце.


Более сильный поток истинных приверженцев Торы пошел из Польши и Литвы в начале XIX века, вливаясь в уже организованные сефардские общины. Этих иммигрантов возглавили последователи раби Исраэля Бааль Шем Това (1698—1760) и раби Элияу, Виленского гаона (1720-1797). Вдохновляемые наставлениями своих учителей, обе эти группы бросили вызов непреодолимым препятствиям, мешающим поселиться в Эрец-Исрааль и возделать ее. Их поддерживала вера в то, что максимально возможное исполнение заповедей Торы на Святой Земле является решающим фактором в подготовке окончательного Искупления.


Несмотря на трудные материальные, экономические и др. условия это досионистское поселение («старый ишув») медленно росло за счет религиозных иммигрантов, которых вдохновляла святость Земли. Они непрерывно приезжали до тех пор, пока в Святой Земле не создалась довольно большая община. Как и предыдущие поколения иммигрантов, эти переселенцы помнили о раввинском запрете возвращаться в Святую Землю, применяя насилие, а также о запрете «восставать против гнета народов» в странах диаспоры. Их возвращение в Землю было, безусловно, попыткой оживить преданность еврейского народа Торе и таким образом заслужить исполнение Б-жествен-ного обещания искупить грехи Его народа. Это не было политически спланированным «бегством» от существования в диаспоре. Раздробленность, отсутствие связей, тяготы социально-политического и экономического положения евреев в феодальных обществах делало такие планы — если они и существовали — абсолютно нереальными и опасными. Риску бы подвергались не только сами отважные иммигранты, но и их братья-евреи, оставшиеся на «милость» великодушных хозяев.


Таким образом, по ряду причин, которые Б-жественное Провидение считало необходимыми, любое насильственное возвращение народа на Землю Израиля было настолько далеко от действительности, что евреи не могли об этом и думать. Мечта о возвращении в Сион была неразрывно связана с мечтой о полном Искуплении.


Тем временем руководители еврейских общин в изгнании делали все, что было в их силах, чтобы выработать высокие стандарты морали, которые Тора требовала от еврейского народа. Власть закона Торы относится не только к вопросам религии, но и ко всему спектру частной, деловой и общинной жизни еврея. Хотя евреев ненавидели и угнетали, они сумели сделать свои гетто святыми местами, где практически не знали, что такое преступления и разврат. Центрами каждой общины были синагога и дом учения. Общественная жизнь была направлена на благотворительность: заботу о бедных, больных, престарелых, сиротах и вдовах, бедных невестах, гостеприимство по отношению к странникам, выкуп пленных, изучение Торы и похоронные общества.


Жизненным соком общины была Тора и ее заповеди, община была предана Б-гу, а пастырями общины были мудрецы Торы. Под их руководством еврейский народ осознал свое сверхъестественное спасение под Б-жественной защитой — без земли, без государственности. Понимание этого убедило их, что Б-г выполняет обещание Своему народу: даже «когда они будут в земле своих врагов, Я не отвергну их и не оттолкну их до того, чтобы истребить их, чтобы нарушить Мой завет с ними» (Ваикра 26:44). Соответственно, они верили, что Б-г спасет Свой народ и соберет его с четырех концов света на родине, как предсказывали пророки. Эта уверенность в будущем искуплении Израиля господствовала в еврейской вере все эти тысячелетия и помогала ей поколение за поколением выдерживать антиеврейские преследования в Европе, Азии и Африке.


Современность


Лишь в конце XIX века евреи попытались воссоздать независимое национальное государство на Земле Израиля, игнорируя принципы Торы и секуляризируя те самые духовные идеи, которые составляли самую суть еврейской миссии. Такое стало возможным вследствие важных исторических событий, которые привели к возникновению еврейского «реформистского» движения.


Как упоминалось, экономические перевороты, ставшие началом Возрождения, ознаменовали начало новой эры Б-гоотрицания. Великие технические открытия подогрели материалистическую мечту о независимости от Б-же-ственной власти и достижении личного и национального благосостояния собственными «силами и энергией». Ко времени Наполеона и «Просвещения» падение стен гетто сделало эти идеалы доступными и для угнетаемых и лишенных гражданских прав евреев.


Многие евреи верили, что получение ими прав зависит от того, откажутся ли они от своей национальной исключительности и пойдут навстречу ассимиляции. Им казалось, что они прекратили свое существование как евреи и стали гражданами Франции или Германии «Моисеева вероисповедания». Из молитвенников реформистов были вычеркнуты всякие упоминания о Иерусалиме и Сионе наряду с пророчеством об Искуплении. Место Иерусалима заняли Париж или Берлин. Отринув все еврейское как внутри, так и снаружи, многие евреи устремились к равенству и полной ассимиляции с другими европейскими народами. Только так, рассуждали они, будет раз и навсегда решена «еврейская проблема». Официальное признание равных прав действительно было гарантировано им всеми цивилизованными странами.


Стены гетто рухнули и во всем взяло верх ассимиляционистское рвение. От еврейского одеяния отказались в пользу модных нарядов. Детей забирали из традиционных школ и посылали в лучшие университеты. Те, кто чувствовал, что атеистические философии эпохи сделали их совсем свободными, полностью отказывались от веры отцов и становились вольнодумцами. Другие крестились, чтобы иметь возможность заключить брак с христианами и таким образом прервать все связи с иудаизмом. Те, кому еврейское сознание не позволяло сделать такой решительный шаг, сохраняли свое еврейство, пока оно не противоречило идеалам их окружения. Однако следующее поколение стало свидетелем того, что вера померкла и начала забываться совсем. Ассимиляция шла с такой скоростью, что уже спустя столетие еврейскому народу угрожало полное исчезновение, как это случилось со многими народами в подобных обстоятельствах.


С самого начала мудрецы Торы предвидели опасность, связанную с «освобождением», и предупреждали о ней. В течение пятнадцати веков существования диаспоры еврейский народ оставался верным своей миссии святого народа. Однако в атмосфере равенства лидеры Торы испытывали страх за сохранение чистоты еврейского духа. И действительно, под сильнейшим воздействием Просвещения многие еврейские общины распались.


В классическом труде «Девятнадцать писем» раби Гирша


(1808—1888)* опровергнуты быстро распространявшиеся неверные представления о Просвещении и его идеалах. Раби Гирш утверждал, что еврейский народ должен воспользоваться возможностями, которые принесли гражданские свободы, для того, чтобы осуществить свою задачу быть «святым народом и царством священников». Другими словами, научить мир признавать Б-га и служить Ему. Освобождение от гнета необходимо приветствовать, поскольку оно избавило от страданий многих людей, в частности, евреев. Оно было средством исполнения Б-жественной миссии еврейского народа, но средством, которое ни в коем случае не должно заменять цель.


К сожалению, успех еврейской «реформы» был обусловлен не только обещаниями равных прав и ассимиляцией. Его главным оружием было презрительное, насмешливое отношение к еврейскому образу жизни. Хотя оно не отрицало красоту этики и мудрости иудаизма, оно отрицало Б-жественное авторство Торы и ее заповедей.


Но все оказалось не так, как виделось реформистам. Вместо безопасности и свободы ассимиляции евреи столкнулись с яростным отторжением со стороны христианского мира. Такое развитие событий предвещал 2500 лет назад пророк Ехезкель:


«То, что приходит вам на ум, такого не будет никогда! То, что вы говорите: давайте будем, как народы, как семьи земли, служа деревом и камнем (т.е. их культуре и идеалам). Пока Я живу, говорит Б-г, могучей рукой и простертой дланью в ярости Я буду царем над вами» (Ехезкель 20:32—33).


Забыв о соблюдении традиционных еврейских обычаев бились высочайших успехов в сфере философии, науки, экономики.


Реакция не замедлила сказаться. На каждую попытку ассимиляции появлялось равное и противоположное проявление ее отрицания. Старая ненависть к евреям, которая прежде была направлена на еврейскую религию, приняла новую форму. Возникли антиеврейские движения, которые смотрели на возвышение евреев с подозрением и завистью и стремились изгнать их. Это часть исторического процесса антисемитизма, когда неожиданный приток ассимилированных евреев в господствующую культуру или общество вызывает преувеличенный страх быть подавленным и эксплуатируемым «еврейским влиянием». И в соответствии с господствующим духом эпохи материальные достижения направлялись на улучшение национальной экономики и отсечение инородцев. Вначале эти антисемитские проекты, касающиеся изгнания евреев, приходилось задумывать тайно, так как равные права евреев были признаны официально всеми цивилизованными странами. Но когда национализм стал санкционированной политикой в Германии, изгнание евреев стало официальной программой всех стран, находящихся под властью третьего рейха. Все порвавшие с иудаизмом снова официально классифицировались как евреи.


Как прежде ассимилированный еврей стремился сойти за немецкого «Ганса», так теперь ему насильственно было возвращено еврейское имя «Исраэль». Его жена тоже не могла оставаться немецкой «Гретхен» и, подобно матери ее народа, вновь стала «Сарой». Даже крещение и смешанные браки оказались бесполезны. Коль скоро кровь еврейской прабабки текла в жилах человека, его судьба ничем не отличалась от участи стопроцентного еврея. Таких людей изгоняли из университетов и других культурных центров, и народы тех стран, где они жили, заставляли их вступить в их собственные культурные организации.


На учредительном съезде немецкого «реформистского» еврейства в городе Брауншвейг в 1844 году многие заповеди Торы, такие, как соблюдение шабата, законы чистоты семейной жизни, кашрут, обрезание, сочли устаревшими, не имеющими больше силы и, следовательно, аннулированными. Были официально санкционированы смешанные браки. Ровно 90 лет спустя, в 1934 году, были опубликованы гитлеровские позорные Нюрнбергские законы, которые налагали строгие ограничения на еврейство. Одним из них был запрет на смешанные браки под страхом смертной казни.


Что касается соблюдения шабата, то евреи, как их соседи, стали интересоваться лишь улучшением своего материального уровня. Непрерывно стремясь к этой цели, они уже не находили времени для соблюдения шабата! Этот день воздержания от работы был дарован им законом Торы, чтобы они могли осознать: не усилия человека, но воля Б-га обеспечивает и освящает человеческое существование. А сейчас патрули эсэсовцев заставляли их закрывать в шабат свои магазины. Позже нацисты конфисковали их имущество, ради приумножения которого они полностью отказались от Б-га и Его Торы. Таким образом, попытки евреев ассимилироваться и отказаться от своей исключительности, которая являлась для них защитой от преследований и уничтожения, привели к противоположному результату. Их успехи были использованы нацистами, чтобы возбудить к ним еще большую ненависть немецкого народа. Результатом явилось молчаливое согласие населения Германии и его участие в плане фюрера по ликвидации евреев. Такого звериного поведения совершенно невозможно было представить и ожидать от немецкой возвышенной цивилизации, которой так поклонялись евреи. Прежде всего, высокий уровень ее культуры, который евреи по наивности принимали за моральное превосходство, побудил евреев к тому, что они ожидали — полных и равных прав. В итоге высокий уровень немецкой науки действительно повлиял на судьбу евреев:


более шести миллионов их сородичей из всех европейских стран было уничтожено с помощью самых рациональных научных методов. Это ужасное истребление всего восточно — и западноевропейского еврейства убедило уцелевших в том, что ассимиляция, даже в самых цивилизованных странах, не является решением «еврейской проблемы». Всегда существовала опасность дальнейшего преследования и уничтожения оставшихся в живых евреев.


Идея создания еврейского национального государства явилась результатом секулярных тенденций конца XIX века. В отличие от «реформистского» движения, которое делало акцент на «универсальные» истины иудаизма и не принимало во внимание никакие соображения о национальном еврейском единстве, сионисты поступали совсем по-другому. Отодвигая на задний план религиозные аспекты иудаизма, они сделали движущей силой своего движения национализм. Но, по иронии судьбы, современный сионизм — лишь наследник «реформистского» предшественника. Тогда как усилия еврейских реформаторов были направлены на ассимиляцию отдельной личности в нееврейском мире («подобно семьям земли»), современный сионизм нацелен на решение «еврейской проблемы» путем ассимиляции и нормализации на национальном уровне («подобно народам»). Возрождение еврейского национализма было созвучно секулярному духу времени. Запланированное создание еврейского государства подняло бы лишенный земли еврейский народ на одну ступень со всеми другими народами, и, таким образом, с антисемитизмом было бы покончено раз и навсегда.


И реформистское движение, и современный сионизм допускали одну и ту же роковую ошибку, отрицая взаимосвязь между народом Израиля, его Землей и Торой. Как уже упоминалось, власть закона Торы применима ко всему спектру частной, общественной, национальной и международной жизни евреев. Эту связь между Торой и еврейским народом выразил раби Саадия Гаон (882—942) более тысячи лет назад: «Еврейский народ является народом лишь благодаря Торе». Сверхъестественный закон неразрывно связывает вместе эти две сущности. Народу Израиля была дарована его миссия, чтобы, получив Тору на Синае, он стал святым народом.


Помимо еврейской государственности, принадлежность к Земле Израиля и владение ею также неразрывно связано с Торой. Эта основополагающая концепция ясно выражена в следующих стихах: «Положите же эти Мои слова на ваше сердце и вашу душу, и навяжите их знаком на вашу руку, и да будут они начертанием между вашими глазами… и учите им своих сыновей… дабы продлились ваши дни и дни ваших детей на той Земле, которую Ашем клялся дать вашим отцам — сколько дней небо пребудет над землею» (Дварим 11:18—21).


Более того. Тора несколько раз предупреждала народ Израиля, что его пребывание в стране предков обусловлено выполнением заповедей. В этом контексте мы повторяем предостережение Торы: «Берегитесь, чтобы не обольстилось ваше сердце, и вы не совратились и не стали служить иным богам… Тогда возгорится гнев Ашема на вас… и не будет дождя, и земля не даст своих плодов, и вы скоро пропадете с этой доброй земли, которую Ашем дает вам» (Дварим 11:16—17).


Еврейский народ, нация, избранная, чтобы воплотить идеалы Торы и привести человечество к познанию истины и справедливости, народ, которого Всевышний удостоил миссии быть «царством священников и народом святым», оказался ныне перед новым выбором. К сожалению, его существование на его собственной Земле в эпоху Первого и Второго Храмов было непродолжительным. Исключительно высокие моральные и социальные требования, предъявляемые к избранному народу, не были выполнены в состоянии «нормального» существования в Земле Обетованной, в собственном государстве или монархии. Однако в течение почти 2000 лет существования в рассеянии этот народ — Израэль («Б-жье семя») — хранил верность Торе, освящая Имя Всевышнего. И теперь Провидение подвергло Свой народ главному, заключительному испытанию — необходимости устоять перед искажением его природы и назначения, когда он начал возвращаться в свою Страну под знаменами секулярных лидеров.


Все процессы, происходившие на исторической сцене XX века, соответствовали пророчествам Торы. Чем больше евреи хлопотали об уподоблении другим народам, тем чаще наталкивались на неожиданную для них антиеврейскую реакцию, неприятие и чуть ли не гибель. В итоге евреи начали стекаться в родную страну. Как и в дни Эзры и Нехемии, они не были удостоены откровенного чуда: явно существовало только «любезное» согласие народов — в форме Бальфурской декларации и решения ООН в 1948 году — чтобы Государство Израиль стало очагом для преследуемых евреев всех стран рассеяния.


Это секулярное «решение» проблемы антисемитизма было объявлено высшим духовным, «мессианским» спасением народа. На самом же деле его апологеты, усвоив худшие элементы капиталистической и коммунистической идеологии, пытались исказить, подорвать и полностью искоренить сознание верховной власти Торы в еврейском народе. Секулярному мировоззрению предстоит горькое разочарование в этих «прогрессивных» системах, и не только разочарование — еврейской жизни, физическому выживанию, материальному благополучию евреев будет угрожать опасность, большая, чем когда бы то ни было. Отвращение к пережитым заблуждениям вместе с надвигающейся опасностью уничтожения приведут к полной переоценке чуда существования евреев и помогут осуществить сознательный выбор возвращения к Б-гу и Его Торе.


с разрешения издательства Швут Ами
