Дашевский

Лекции по "Арба паршийот" - (Четыре отрывка - которые читают в четыре субботы, предшествующие Песаху)

Глава "Шкалим" 

Глава "Захор"  

Глава "Пара" 

Глава "Шкалим"   

1. /Тисса, 30: 11-13/ Значение месяца Адар. Обсуждение раздела  «шкалим». Монета в пол-шекеля, как выкуп за душу. Ответы на вопросы: Откуда в пустыне чеканные монеты;   каким образом невнесение пол-шекеля связано с мором;  когда есть нужда пересчитывать евреев; зачем вообще в пустыне могут быть нужны деньги; возможна ли замена монет серебром. 
2. /Тисса, 30: 14-16/  Обсуждение, что такое «трума». Ответы на вопросы: о выкупе «без греха»и о выкупе первенца. Объяснение, куда идут эти деньги и почему они должны быть собраны до Нисана. Ответ на вопрос: кто дает этот выкуп.  

3. /Тисса,31: 18; 32:1-6/ Мнение мидраша, что взнос пол-шекеля – это за то, что согрешили в половине дня. Какой это грех? Описание событий, приведших к изготовлению золотого тельца; мотивы поведения Аарона. Ответ на вопрос: об участи мальчишки Михи и его роли в золотом тельце. Понимание, действует ли Сатан по своей инициативе. 

4. Как по Рамбаму люди дошли до идолопоклонства. Как решается задача: «сделаем человека». Ответ на вопрос: о сравнении греха Адама и греха золотого тельца. Об   основном принципе «Божественной педагогики». Объяснение мидрашем слов: «за то, что согрешили в полдень» и слова «проходит». За какие «заслуги» расступилось Красное море. Какова прочность подаренного не по заслугам и какова «черта закона».
5. /Тисса, 32:7-12;  15-19/  Диалог Моше со Всевышним, уход Моше. Разное понимание звуков из лагеря  Моше и Йеhошуа. В чем разница между ними. Урок, преподанный Моше. 
Обсуждение исчисления евреев и выкупа за душу.

На протяжении месяца Адар положено почти каждый шабат этого месяца читать определенный отрывок из Торы. Имеется в виду второй Адар, если их два, потому что если два Адара, то первый считается вставным, а основной – это тот Адар, который предшествует Нисану. Поскольку Нисан – это месяц, в котором мы родились, как народ, то Адар, который предшествует ему, является тем месяцем, который закладывает характер всего года, поэтому  у нас Пурим такой глубокий и важный праздник.   Эти четыре читаемых в Адар отрывка вместе называют «Арбаа паршиот». Если начало месяца Адар выпадает на шабат, как это имеет место в этом году, то первая из четырех паршиёт читается в Рош-ходэш Адар, а  в другие годы мы читаем перед Рош-ходэш. У нас ближайший шабат – второй день Рош-ходэша, и он же первое число второго Адара, и помимо недельного раздела, в этот день мы читаем ещё особый отрывок, который называется «Парашат шкалим» в книге Шемот, начиная с тридцатой главы, одиннадцатый стих. Попробуем, прочитав этот отрывок, понять, почему с него начинают месяц Адар.  

Одиннадцатый-двенадцатый стихи раздела «Тисса»: «И говорил Всевышний Моше так: «Когда ты будешь подсчитывать...». Слово «ки тиса» - неоднозначное, оно может обозначать «поднятие». Раши считает, что в этом месте оно имеет другой смысл. Он говорит, что оно означает здесь «подвести сумму», «подсчитать численность населения». Таким образом, Всевышний говорит Моше: «Когда ты будешь подсчитывать численность сынов Израиля, по их подсчётам, то пусть каждый даст выкуп за свою душу Всевышнему, когда ты будешь подсчитывать их, и не будет среди них эпидемий, когда они будут проходить этот подсчёт». Интересно, что здесь много избыточных повторений слова «лифкод». Обычно, есть такое правило, что из того, что в Торе сказано «да», мы учим так же и «нет», то есть, если они, каждый, дадут положенную сумму, как выкуп за свою душу, то тогда не будет среди них поражений, а если не дадут, то будет поражение. Почему им грозит поражение при пересчёте и за что нужно давать выкуп?  Мы учим отсюда, что евреев запрещено  пересчитывать поголовно, а нужно пересчитывать с помощью косвенных предметов. Почему же это выкуп? Раши объясняет так, что это выкуп за то, что не будет поражения, то есть, понимается слово «кофэр» - «выкуп» немного в ином значении, чем в других местах Торы. Однако мы увидим, что есть объяснение, что это выкуп за некоторый грех.

Следующий стих, тринадцатый: «Вот, что они дадут, каждый, который проходит пересчёт, даст половину шекеля».  Причем, шекель должен быть «шекель hа-кодэш», полновесный шекель, и половину такого шекеля они должны дать, как взнос Всевышнему. Слово «зэ» мидраш толкует так, что прямо показывают пальцем, как первая заповедь, которую получают евреи ещё в Египте и говорят: «Этот месяц...», и мидраш говорит, что Всевышний показал Моше на молодой месяц и сказал, что вот, увидишь такой молоденький месяц – и освящай. Здесь трудность в том, что же показывать? Показывать, как выглядит монета? Что же, никогда не видели денег? Мидраш следует своей линии, и он говрит, что всегда «зэ» – указующий перст,  показывает на что-то вполне конкретное, и мидраш (немножко агадический) говорит, что Моше было трудно понять, что такая вот монетка даст выкуп за душу,  и тогда Всевышний показал ему монету огненную и сказал, что если они так горячо будут давать, то тогда это будет выкуп. Таков ход мидраша. Простое понимание здесь такое, что всякий, кто проходит, должен внести половину шекеля. Что такое «шекель hа-кодэш»? Рамбан дает интересное объяснение, что поскольку Всевышний дает Свое высочайшее распоряжение что-то делать, то как всякий царь, он чеканит «свою» монету. Он говорит, что вот будет эта монета из чистого серебра, полновесная, чтобы в шекеле было двадцать гера, приблизительно двадцать грамм, и половину такого шекеля каждый должен внести в качестве трумы, в качестве взноса Всевышнему. Это отдается представителям «начальства», которое соберет эти шекели, и Моше должен их пересчитать и пустить на дело.

Ответ на вопрос: 

Откуда у них могли быть чеканные монеты в пустыне? – Возможно, что если у Аарона была печка, чтобы сделать золотого тельца, то могла быть и печь для изготовления монет. К сожалению, о жизни евреев в пустыне известно очень мало. Строго говоря, конечно Талмуд деньгами называет чеканную монету, но самое главное, чтоб был правильный вес серебра. Никак нельзя думать, что там, где хлеб выпадает с неба, и чеканная монета может быть сделана на автомате. Про такое чудо мы не слышали, хотя вопрос вполне законный. Может быть, что отвесив нужное количество серебра, можно обойтись и без чеканки, однако, в hалахе считается, что металлическое серебро без чеканки это не монета, а это – асимон. 

Ответ на вопрос:
Как принесение полшекеля связано с мором?  - Здесь объясняется таким образом, что если они дадут этот выкуп, то мора не будет, и отсюда мы понимаем, что если не дадут, то будет. За что мор? Есть объяснение, что это за то, что неправильно, не по праву, посчитали евреев непосредственно. Такое объяснение Раши заключается в том, что сам неправильный прямой подсчёт евреев, влечет за собой такую беду, потому что есть общая важная линия у мудрецов,  что благословение почивает на том, что не взвешено и не измерено и не подсчитано. Если подсчитываешь, то уже невозможно сказать, что я закрою глаза и оно вдвое увеличится, браха это способность к расширению. Поэтому еврейский народ подсчитывать прямо запрещено, это – закон. По Раши прямо из этой фразы следует, что нельзя  подсчитывать без посредства каких-то предметов, в данном случае серебра. Совсем другой вопрос: кто подлежит пересчёту? – подсчёту подлежат только мужчины военнообязанного возраста. 

Ответ на вопрос:    

Есть ли в других культурах запрет пересчитывать?  – Точно трудно сказать (мы только знаем сказку про козленка). Вполне возможно, что такое правило было и у других народов. 

Ответ на вопрос:

Зачем нужно евреев пересчитывать, когда в тот момент не предполагалось никакой войны? –  Во-первых, не так давно была война с Амалеком. Во-вторых, мобилизация бывает не только в боевую, но и в трудовую армию, мы это наблюдаем во многих местах в Танахе. Кроме того, Всевышний предвидит, что евреи совершат грех золотого тельца, и погибнет какое-то количество народа, поэтому надо пересчитать, сколько осталось. То есть, знать состав боевых частей считается делом нужным. Давид подвергся суровому наказанию за то, что он подсчитал народ без нужды. Если же подсчитывать численность армии в каких-то узловых ситуациях, после каких-то событий или перед ними, то это считается нормальным. Здесь как раз узловая точка, потому что начинается новая фаза. До сих пор это был процесс рождения  народа от выхода из Египта и до Синая, они пришли к Синаю, и теперь они на пороге новой фазы, когда они построят Мишкан, переносной Храм. Сам по себе вопрос о том, изначально ли было запланировано построение Храма или эта нужда возникла только оттого, что они согрешили с золотым тельцом, это вопрос спорный. Мало того, мы не знаем по-настоящему, что предшествовало в реальности: эти длинные инструкции по построению Мишкана, или грех золотого тельца. Грех золотого тельца описан после, но многие комментаторы считают, что он произошёл раньше. Во всяком случае нет сомнений в том, что стоя на пороге построения Мишкана, народ находится в некой драматической переходной точке. 

Ответ на вопрос:

Если это происходит в пустыне, то зачем им вообще могут быть нужны шекели (или любые деньги), поскольку считается, что у них шекели есть? – Нет ни малейших сомнений в том, что то, что описывается в этой главе, происходит через сорок дней после дарования Торы на Синае, после Божественного откровения. То есть, это не просто в пустыне, а это происходит, когда они еще «совсем свеженькие», всего несколько месяцев назад вышли из Египта. До построения Мишкана остается еще много времени. Даже если сдвинуть всё  и сказать, что этот отрывочек «Шкалим» дается перед самым построением, всё равно предельный срок – это Йом-Кипур того же первого года, дальше эту дату сдвинуть невозможно. 

Ответ на вопрос:

Насколько правомочно то, что говорилось о возможности замены монет серебром, если так тщательно обсуждается закон именно с полшекелем? – Откуда у них берутся монеты, это вопрос очень интересный, так же как любые вопросы относительно материального состояния их жизни в пустыне. Почему, например, мы не удивляемся, откуда у них брёвна таких больших размеров? Если у них есть такие брёвна, то почему они не могут тащить с собой печурку для выплавки серебра? Ведь чеканить монеты можно очень небольшим устройством. Можно предложить ответ и в такой ситуации, что Всевышний, вполне возможно, говорит, что вы будете в последующем вносить такую монету, а пока в пустыне, если у вас нет возможности, можно заменить, и это тоже приемлемое понимание. Такое объяснение, что они «захватили монеты» из Египта, противоречит по крайней мере объяснению Рамбана, что это новая монета, которая является повелением нового царя.  Теперь они перестали быть рабами фараона, стали рабами Всевышнего, и они будут чеканить монеты, потому что это «шекель hа-кодэш», и так же он говорит «лашон-hа-кодэш», потому что Всевышний объясняется с нами на этом языке, и Он нам велит такую монету чеканить. 

О трех видах трумы

Четырнадцатый стих: «Всякий, кто проходит пересчёт от двадцати лет и старше, даст этот взнос, труму, Всевышнему» Отмечает мидраш и Раши, что в этом отрывке слово «трума» названо трижды. Отсюда следует, что есть три разных взноса с каждого. И отсюда же следует обычай перед Пуримом сдавать по три половинки монеты той страны, где празднуется Пурим, в память об этих полшекелях, то есть, сдавать по полтиннику или по пять шекелей, например. 

Ответ на вопрос: 
Каково значение слова «трума»? – Слово трума буквально переводится, как «взнос». Большинство специалистов считают, что здесь корень «леаром» - «поднимать». Поэтому трума – это взнос: ты берешь будничную вещь и поднимаешь её вверх, превращаешь её в «кодэш». Лучше просто говорить трума, чем произносить это «затертое» слово «взнос». Трума – это взнос, то есть, я вношу и поэтому меня не накажут, но никак нельзя сказать, что я покупаю себе отсутствие наказания: за счёт того, что я вношу, я не несу наказания.  Точно так же, как, делая прививку, я избегаю какой-то заразы, но нельзя сказать, что это я купил за свои деньги.   

Какие три разных вида трумы? Первое – это полшекеля, которые идут на подставки под балки (столбы) в Мишкане. Второе – это взносы по полшекеля, на которые будут покупать животное для жертвоприношения. Эти две трумы все дают поровну, то есть, бедный не имеет права дать меньше, а богатый не имеет права дать больше. Третий вид трумы, когда каждый доброхотно взносит те материалы, которые нужны для строительства Мишкана. Здесь нет никакого равенства, и каждый взносит столько, на что его подвигает сердце. Это учится из того, что слово трума здесь повторяется трижды. 

Пятнадцатый стих: «Богатый не даст больше и бедный не даст меньше, чем полшекеля, должны дать труму Всевышнему, чтобы искупить за их (за ваши) души». Естественно, что совсем не обязательно толковать так, что выкуп дается только для того, чтобы не было мора. Есть такое важное объяснение, что это выкуп за грех золотого тельца. 

Ответ на вопрос: 

Может ли быть выкуп безо всякого греха? – Пример с первенцем, которого выкупают, можно объяснить таким образом, что его, конечно, выкупают не за грех; первенец схвачен обязанностью быть на службе у Всевышнего и не заниматься будничными делами. Пока его не выкупили из этой святости, то он связан. Про народ никак нельзя сказать, что они выкупаются из святости, потому что у них и нет-то особенной святости, и если какая-то святость есть, то им надо в этой святости находиться всегда. 

Шестнадцатый стих: «И возьмешь серебро выкупа у сынов Израиля, и дашь его на созидание «оhэль моэд» - «шатра соборного»; и будет сынам Израиля это памятью перед Всевышним, чтобы искупать за них души». Этот короткий отрывок читается в ближайший шабат во всех Синагогах между утренней молитвой и дополнительной молитвой Мусаф. Почему мудрецы постановили читать этот отрывок именно в начале месяца Адар? – По той простой причине, что когда в Храме покупают животных  для жертвоприношения (имеются в виду общественные жертвоприношения, индивидуальную жертву каждый приносит сам),  то от всего народа есть обязательные корбанот и их нужно покупать на деньги, собранные  со всего народа, как раз на эти полшекеля. Причем, каждый год это должны быть деньги, собранные для корбанот этого года, нельзя в текущем году покупать животных для такого святого дела на прошлогодние деньги. То есть, речь идет о деньгах, которые собраны к этому году. Год начинается в Нисане, и поэтому в течение Адара должны быть сданы эти деньги. И в месяце Адаре менялы расставляют свои столы, и меняют на полновесное серебро. Когда есть Храм, то есть нужда к началу месяца Адар напомнить дюдям, чтобы они готовили серебро и шли к менялам. Сегодня, когда у нас Храма всё еще нет, тем не менее – это память о том, как надо это делать, а дай Бог, когда его построят,  что же надо будет перед самым Нисаном «бежать»? Тут есть проблема. Есть такой интересный мидраш по поводу того, что  Всевышний велит Моше продиктовать, записать в книгу и «вложить в уши Йеhошуа».  Мы помним эту клятву, что «война с Амалеком из рода в род», и там говорится: «яд аль-кес hа-Шем». Мидраш говорит, что  «яд» – это четырнадцать, а «я» – это пятнадцать, и вот, четырнадцатого и пятнадцатого числа месяца Нисан мы ожидаем прихода Машиаха  и построения Храма. Как это можно умудриться построить Храм, допустим, четырнадцатого числа, а пятнадцатого уже приносить пасхальную жертву? Во всяком случае, если мы в этом месяце Адаре не собрали деньги, а будет построен Храм, то нам придется, наверное, их в виде исключения собирать в Нисане. 

Ответ на вопрос:

Сдают ли этот выкуп только мужчины? – Эти  полшекеля сдают только мужчины военнообязанного возраста. Женщины, старики и дети не подлежат этому подсчёту, и они соответственно не сдают.  Принято сегодня в качестве обычая сдавать за каждого члена семьи три половинки какой-то монеты.

О мидрашической линии этого раздела.       

Таким образом, это простой взгляд на этот раздел и его место. Теперь я хочу поговорить о более глубокой мидрашической линии в этом отрывке. Есть такой мидраш в Йерусалимском Талмуде, где говорится об этих полшекелях, и говорится так: «за то, что они согрешили в половине дня, то теперь они взносят полшекеля». Какая же здесь логика? Какая связь между половиной дня и половиной шекеля? Какой грех в половине дня, мы знаем. Посмотрим в этом же разделе «ки тисса», который мы читали не так давно и снова будем читать в ближайший шабат, что после того, как заканчиваются инструкции Моше по поводу строительства Мишкана, и он предупреждает, чтобы не делали этого в шабат, как после этого вдруг меняется все дело.  Тридцать первая глава,  восемнадцатый стих: « И дал Он Моше, когда заканчивал разговаривать с ним на горе Синай,  две скрижали свидетельства, скрижали каменные, исписанные перстом Божьим».Это длительное пребывание Моше в течение сорока дней на горе Синай заканчивается тем, что он получил все нужные устные инструкции и ещё получил эти скрижали. Они описываются, хоть и кратко, но ясно, что это драгоценное изделие. Откуда видно, что оно драгоценное? Сказано: «Две скрижали свидетельства, скрижали каменные, исписанные перстом Бога». Мы впервые видим такой оборот в Торе «перстом Бога», разве у Бога есть перст? Ясно, что это некоторый антропоморфизм: как бы пальцем выгравированные  буквы и слова Десяти заповедей. 

Далее в главе тридцать второй говорится: «И увидел народ, что задерживается Моше, не спускается с горы, и собрался народ на Аарона, и  сказали ему: «Давай, делай нам вождей (богов) , которые пойдут перед нами, потому что этот муж Моше, который вывел нас из земли египетской, мы не знаем, что с ним сталось». И сказал им Аарон: «Снимите золотые кольца, которые в ушах у ваших жен и ваших детей, у ваших сыновей и ваших дочерей, и приносите ко мне».  И сняли весь народ золотые кольца, которые были в их ушах, и принесли к Аарону. И взял он из их рук, и что-то сделал: либо он порезал ножом (скальпелем) либо завязал их в узел – оба значения вполне нормальные для употребления.  Слово «яцор» может означать и завязывание в узел и придание какой-то формы ножом. Что за форму он придавал, мы не знаем, сказано: «И сделал из него литого тельца». Каким образом с помощью ножа можно сделать литого тельца, трудно сказать.  И сказали они: «Вот твои боги, Израиль, которые вывели тебя из земли Египетской. И увидел Аарон и построил жертвенник перед ним, и воззвал Аарон, и  сказал: «праздник Всевышнему завтра».  И поднялись назавтра, и принесли жертвы всесожжения, и принесли мирные жертвы;  и сел народ есть и  пить,  и  поднялись смеяться». Это описание сцены того, что происходило в лагере накануне и в то утро, когда Моше уже должен был спуститься. Прежде всего, почему евреи так сильно забеспокоились, когда увидели, что Моше мешкает спускаться с горы? Мидраш объясняет так, что они подсчитали и у них получилось, что прошло уже сорок дней, и что Моше надо бы уже возвращаться, а его нет и нет. И они стали волноваться. Почему они стали волноваться?  Потому что Моше сказал, что я вернусь через сорок дней, но не вернулся. Они ошиблись не в том смысле, что они не умели считать до сорока. Действительно, прошло сорок суток, и есть по этому поводу разные соображения. Как бы там ни было, Моше оставил заместителей.  Мы помним, что в конце парашат Мишпатим он сказал: «Я ухожу и оставляю своими заместителями Аарона и Хура, и если у кого-то будут проблемы, то обращайтесь к ним. Аарон – это брат Моше, а Хур это его племянник. Мидраш говорит, что евреи пошли к Хуру и сказали, что вот, Моше не вернулся, а Хур им сказал, что они ошиблись, и Моше должен вернуться завтра. Они его убили, и пошли к Аарону. Аарон испугался, но судя по мидрашу, он испугался не в таком примитивном смысле, как могло бы нам показаться. Человек имеет право испугаться за свою жизнь. Есть интересный мидраш. В пятом стихе тридцать второй главы говорится, как по-простому мы перевели: «построил жертвенник перед ним». Перед кем  – перед ним? Получается, что перед тельцем, и так оно наверное и есть по пшату, но  драш читает слово «ва-ивен» – «построил»,  как то, что он «понял»; слова «понять» и «строить» очень близки («hабана» - понимание). И тогда можно понять так, что «он понял из примера того, кого убили перед ним». Он понял, что если сейчас его убьют, как Хура, то никакого спасения не будет.  Поэтому Аарон идёт на попятный, и делает вид, что он исполняет их заказ, и по-простому говоря, пытается оттянуть время. 

Ответ на вопрос: 

За что же убили Хура? – Хура убили за то, что он «морочил голову» простому народу. Наши мудрецы говорят, что Сатан подстерегает в минуту опасности. Пока человек находится в уравновешенном состоянии, Сатану с ним особенно не о чем разговаривать, и он ждет своего часа. Когда же человек приходит в смятение, Сатан начинает ему рисовать страшные картины. Когда человек волнуется за кого-то из близких, то его воображение подсказывает ему страшные вещи, слава Богу, в большинстве случаев напрасные. Мидраш говорит, что когда евреи стали волноваться, что Моше не пришел, Сатан тут же им продемонстрировал на небе сцену похорон Моше. И теперь люди идут к Хуру выяснять то, что они как бы знают, они хотят, чтобы им дали возможность жить. Они остаются в этой дикой пустыне без человека, на которого они во всем полагались. Они оказались, как малые дети, брошенные безо всякой поддержки. Моше делал чудеса в Египте, рассек море,  вывел их. Тогда, когда они видели рассечение моря, то они понимали, что это делает Всевышний, а Моше его раб, но тем не менее всё делал Моше. Если же Моше нет, то завтра не будет мана, не будет воды и ничего не будет, то есть – мы пропали. Они идут к Хуру, но вместо того, чтобы сказать честно, что Моше погиб, и надо думать, что делать, они в ответ на то, что он им говорит, что они просчитались и Моше придет завтра, считают, что Хур их обманывает, а они-то «знают» уже, что Моше никогда не придет, и они Хура убивают. 

Ответ на вопрос:               

Какова роль эрев-рав?  –  Весь народ пришёл в состояние дикого волнения, и эрев-рав, действительно, сыграли здесь очень серьёзную роль, это они сказали: «Вот твои боги, Израиль», потому что у них египетская культура в крови. Однако это была вина всего народа, у которого были совсем не плохие мотивы поведения. Когда Всевышний говорит Моше: «твой народ», то Он имеет в виду как раз эрев-рав, и говорит, что Я не говорил тебе выводить этих примазавшихся; а раз ты их взял, то теперь получай плоды свой доброты. Но с другой стороны, Моше говорит, что это же Твой народ! Поэтому никак нельзя говорить, что были отдельные хулиганствующие элементы, а вообще наш народ безупречен. Это может быть только в идеале, а как реализация – это неправда, что только эрев-рав совершает преступления. Вся эта история с Хуром приведена по той причине, что во-первых может быть, что «так оно и было», а во-вторых, есть великий праведник Аарон, который своими руками делает вроде бы такую «пакость». И следует объяснить его действия, потому что дело не только в том, чтобы выступить его «адвокатом», а дело в том, чтобы понять, почему он так действует. Моше сказал, что он оставляет заместителями Аарона и Хура. Хур, который держал руки Моше при войне с Амалеком, теперь исчезает навеки со сцены. Как это можно иначе интерпретировать, сопоставляя эти факты и то, что Хур оставался начальником, а почему-то пошли к Аарону? 

Поведение народа нельзя сразу считать таким  уж бесчинствующим. Мидраш нам очень практично показывает, что в это время сделал Сатан: он народу заронил убежденность в том, что Моше уже нет в живых. Есть такое объяснение, которое встречается в Зоhаре, что народ ведет себя наиблагороднейшим образом, и ни в коем случае нельзя говорить, что это эрев-рав, потому что весь народ в целом проявляет большую преданность Моше. Они говорят, что такой величайший человек не выдержал этой высоты, такой близости ко Всевышнему, и надо его выручать, и есть такой мидраш, что они говорят: «делай нас богами, поднимай нас туда, мы пойдём его выручать».  В Зоhар  говорится, что у них даже было самоотверженное поведение. А эрев рав понял, что если народ полон такого энтузиазма, то тогда нет никакой возможности устоять, и нет никакого шанса жить среди этих тупых фанатиков, они еще и на небо полезут! Поэтому эрев рав поворачивает их в эту сторону, и говорит: «Это твои боги». Эта тема очень глубока и широка, и всю её обсудить не удастся, но попробуем разобраться в основных линиях. Можно не приписывать народу такого благородного порыва, который встречается только на уровне тайны Кабалы. Можно удовлетвориться таким простым соображением, что народ находится в состоянии полной растерянности, и они идут к руководителям, чтобы дали им практический выход из этой страшной ситуации. Хур начинает им рассказывать басни, что вы не умеете считать (а то мы не  не учились арифметике! Он умеет считать, а мы не умеем?). Почему же они не сказали Аарону, что он заместитель Моше и должен встать на его место? А они говорят: «Сделай нам богов». Очень простое соображение, почему они так поступают. Если такой незаурядный человек, как Моше, не справился, то дальше искать человека, который бы справился лучше, просто бессмысленно, поэтому, давайте переключимся на «кибернентику», то есть, сделай нам что-нибудь более «прочное». Когда вышел телец, и эрев рав сказали: «Вот твои боги, Израиль, то трудно понять, как же они могли поверить, что золотой телец вывел их из Египта; ведь евреи вовсе не такие легковерные люди. Однако же сомневаться в такой явной глупости – вывел ли этот телец их из Египта, можно только, находясь в трезвом, нормальном человеческом состоянии. Народ сорок дней назад стоял у горы Синай, и они видели то, что нам даже не снилось. Перед ними открылись все Небеса, и они видели, как устроены небесные уровни вплоть до Престола Божественной славы, и на этом Престоле Божественной славы они видели некоторые изображения, в том числе и лик быка. Лик быка находится высоко на Престоле Божестенной славы;  бык – это образ Йосэфа. И они решили, что Бог им послал помощь в виде того, что теперь этот золотой телец будет их вести по-настоящему, а Моше был в общем-то «мелким прислужником», настоящим же олицетворением Бога на земле является этот золотой телец. Это был непростой золотой телец: он головой ворочал, сено ел, как говорит мидраш. Как получился золотой телец? Что сделал Аарон? В одном из вариантов говорится, что он то ли завязал его в узел, то ли порезал. В тексте не говорится, что он бросил его в печь. 

       Ответ на вопрос:
    Что можно сказать относительно того,  действительно ли был такой дряной мальчишка Миха? – Когда египтяне дошли уже до полного озверения  и при нехватке камня вмазывали еврейских младенцев в строения,  Моше говорит Богу: «Ну как Ты можешь терпеть такое чудовищное издевательство, чтобы младенцев вмазывали в стену?» И Бог разрешил одного из них спасти. И пошли и спасли одного, а поскольку он был «вмазан», то его назвали Миха – «вмазанный». И вырос дряной мальчишка. Когда Моше поднимал гроб с останками Йосэфа, долго его искал, то Серах, дочь Ашера, показала Моше это место, где на дне находится гроб с останками Йосэфа, который надо было как-то поднять. Это была та самая девочка, которая сообщила Яакову, что Йосэф жив, и Яаков её проклял; и она спустилась в Египет, вышла из Египта, и по некоторым мидрашам была жива еще во времена Давида. Так вот, когда она показала Моше это место на дне Нила, то надо было этот гроб как-то поднять. Моше написал на золотой табличке: «Поднимайся, бык, поднимайся!», бросил табличку в Нил, и гроб всплыл. Он взял его на плечо и понёс, а этот Миха припрятал табличку. И когда Аарон бросил золото в печку, то Миха подбросил табличку со словами «Поднимайся бык», и  тогда вышел телец. 

Ответ на вопрос:
То, что Сатан показал евреям картину смерти Моше, было ли это с Божественным участием или это личная инициатива Сатана? – Здесь уместно порассуждать о том, что грех золотого тельца является довольно глубокой параллелью с грехом первого человека на земле. По крайней мере эффект их одинаков. Человек, поев от дерева познания, стал смертным. Народ Израиля (за сорок дней до тельца)  стоял у Синая и дошел до того уровня, на котором Адам находился до греха, и ангел смерти потерял власть над ними. Конечно, ангел смерти хотел всё восстановить, и поэтому ангел смерти и сатан и змей и злое начало – это один и тот же персонаж, только с разными «удостоверениями личности». Поэтому на вопрос о том, действовал ли сатан по своей инициативе, можно ответить так, что техника была его рук дело, так же, как задавая задачу компьютеру, мы не говорим ему, как производить какие-то операции – он сам это может, мы только ставим задачу. Так и здесь сама задача, конечно, поставлена Всевышним. И змей, и ангел смерти и сатан являются безусловно преданными служителями Всевышнего, и они «работают» тренерами человека для того, чтобы выработать в нем настойчивость. Получается ли, исходя из этого, что евреи не так уж виноваты перед Всевышним? – Да, получается так, что и Адам не так уж виноват, его подставили, а потом народ Израиля подставили, и не было особенного шанса устоять против такого сильного противника. Тем не менее криминал имеется. Так же, как Адам нарушил «букву закона»: ему же было сказано от этого дерева не есть, а он поел; точно так же Израилю сказано, что не будет у тебя других богов, а они дошли до того, что наутро стали уже поклоняться золотому тельцу. 

О решении задачи: «сделаем человека».

Как в ускоренном кинофильме, прокручивая историю человечества до этих грехов,  Рамбам задает вопрос, как же люди докатились до идолопоклонства? Адам разговаривал с Богом; злодей Каин разговаривал с Богом. Откуда же вдруг возникает идея, что есть ещё какие-то божества? Такая идея появляется не сразу.  То, что нам описывают материалисты, что дикий примитивный человек боялся сил природы, это всё верно, но откуда берётся дикий примитивный человек, если его только что вытурили из райского сада? До этого состояния дикости надо ещё дойти. Естественно, что надо было найти предлог, чтобы вытурить Адама из райского сада, потому что в райском саду он остался бы великовозрастным болваном, конечно не в интеллектуальном смысле, потому что и интеллектуально и физически он был гигант, но в смысле личностного развития он был на нуле, он был не лучше новорожденного, как личность он как бы оставался во внутриутробном состоянии, когда находился в райских условиях, при этом Всевышний ему как бы показал всё. Однако сколько человеку ни показывай, этим его не сделаешь человеком. Когда Всевышний ставит задачу «сделаем человека», то Он понимает, что эту задачу извне решить невозможно. Человека можно нарядить в маршальский мундир, его можно напомадить и накрасить, но из него так человека нельзя сделать, он сам должен себя сделать при помощи внутренней работы. Надо понимать, что когда я говорю, что Адам был совершенно неразвитым младенцем в смысле личности, то  это было до греха, а после греха он изменился очень сильно и весь мир изменился. По крайней мере, он стал раскаиваться в своем грехе, у него появилась какая-то внутренняя работа; он почувствовал, что он не в состоянии  вернуться к прежней близости с Богом. Тогда он стал искать, кто из его потомков к этому способен, и нашёл Давида, и подарил ему семьдесят лет жизни. Это никак не противоречит тому факту, что до начала этой внутренней работы он еще был «болваном», который был отлично сработан, он был похож на ангелов, только у него была не духовная оболочка, а материальная. Он совершенно естественным образом функционировал, его близость к Богу была как внутриутробная.      

Очень интересно, что в Торе все утверждения обманщиков и негодяев в чём-то очень глубоко верны. Тора не приводит абсурдных и неверных утверждений, и это важно. В устной Торе – то же самое. Когда змей говорит Адаму: «Что ты гордишься, что не делаешь плохого? Тебе ведь не хочется этого делать, и поэтому в этом нет ничего ценного, вот, ты захоти делать, но не делай, тогда это будет действительно ценное служение. Например, человек говорит, что не будет прикасаться к наркотикам, но он их не пробовал, так ты попробуй, а тогда и реши. 

Ответ на вопрос: 

Как мы сравниваем грех Адама и грех золотого тельца? – То, что и то и другое привело к потере бессмертия, это довольно очевидно и понятно. Однако, говоря о грехе Адама, мы по крайней мере довольно легко после многих веков обсуждения можем прийти к выводу, что оттого, что Адам согрешил и получил наказание в виде высылки из райского сада, есть очень большое приобретение, а именно то, что Адам вырабатывает себя, как личность. Он не был личностью до греха. И можно полагать, что не в этом состоял замысел Всевышнего, потому что роботов, которые безукоризненно исполняют Его приказания, у него хватает. Поэтому ясно, что по плану Всевышнего надо было выставить Адама во внешний мир, чтобы  он, проходя через трудности и кризисы, делал из себя человека. Возникает вопрос: видим ли мы что-либо подобное в грехе золотого тельца? Неужели народу Израиля было бы плохо обойтись без этого греха и спокойно жить? Конечно, историк скажет, что в истории нельзя задавать вопросы такого типа: как бы было?  На это человек, который смотрит с точки зрения Божественного управления, ответит совсем по-другому. Он скажет, да и мидраш так говорит, что народ Израиля вовсе не соответствовал такому низкому уровню, чтобы докатиться до греха золотого тельца. Их на это «подбили» для того, чтобы развитие пошло в требуемом направлении. То есть, спихнуть их с этого состояния бессмертия было необходимо так же, как Адама выставить из райского сада. Почему? Потому что то, что им было показано у горы Синай, было слишком захватывающе. На таком уровне вести каждодневное существование было немыслимо. Точно так же, как Адам жил в райском саду и был отгорожен от взаимодействия с этим грубым миром, точно так же и евреи там жили в абсолютно чудесных условиях реально, и кроме того, они в своем внутреннем состоянии вознеслись так высоко, что оттуда надо было как-то потихоньку спускаться. Действительно, они сами сказали Моисею, послушав две заповеди, что дальше они слушать не могут, и пусть идет Моисей, слушает, и им передает. Другое дело, как один мидраш говорит, что Моисей разбил скрижали для того, чтобы у него был очень хороший аргумент, а именно, то, что Бог говорил «Не будет у тебя других богов», это Он говорил мне, а у них, возможно, могут быть. Это, конечно, немного выглядит несерьёзно, в письменной Торе Моше не приводит таких легковесных замечаний. Можно сказать так, когда Моше спускается с горы и застает это безобразие, он в результате разбивает Скрижали. Спрашивается: зачем он их разбил? Мы уже об этом говорили. В любом случае, как говорит нам устная традиция, результат таков, что в конце концов получили очень похожие скрижали, которые, правда, были из земного камня, но тот же текст был написан. Самое главное, это то, как говорят мудрецы, что если бы евреи оставались с первыми Скрижалями, то Тора бы не забывалась. Теперь же, когда у нас вторые Скрижали, мы учим и забываем. И это очень важное свойство, потому что если бы я никогда не забывал, то я никогда бы не доходил до нового уровня, до более глубокого понимания. 

Зачем Богу надо было сначала помещать Адама в райский сад, а затем его оттуда выставить? Вроде бы, если Он знает, что так будет, так поместил бы его сразу снаружи. То же самое и относительно истории с тельцом: зачем евреев поднимать до такого состояния, чтобы потом оттуда их выбрасывать? Ответ здесь такой, что это абсолютно центральный принцип Божественной педагогики: Он сначала показывает идеальный образец, потом прячет его и говорит: «А теперь делай сам!». Поэтому совсем не одно и то же оказаться сразу вне райского сада или помнить, что тебя выставили из райского сада. 

Можно разбирать, в чём был грех Адама, можно разбирать, в чём грех народа, и конца этим «разборам» нет. Простое определение такое, что народ согрешил не в том, что они стали паниковать, это как раз вполне естественно, но Моше ведь оставил инструкции: если у вас есть проблемы, то обращайтесь к моему заместителю. Они обратились к Хуру, но не с вопросом, а с ответом, и это одно из объяснений мидраша, который говорит: «За то, что согрешили в половине дня, пусть взносят по полшекеля». Почему в половине дня? Это очень интересный мидраш. Они увидели, что Моше «бошеш» – это слово не очень часто встречается в Танахе; впервые это слово встречается в истории с Адамом и Хавой, оно там употребляется в том смысле, что они не стыдились того, что были голые. Мидраш говорит, что и тут и там не задержались дольше шести часов, а  шесть часов по подсчету – это полдень. Мидраш объясняет так. Утром народ видит, что Моше нет, а он должен был вернуться утром, и они думают еще, что он задержался, а когда они увидели, что солнце поднялось уже в высшую точку, что уже полдень, то они поняли, что Моше сегодня не пришел, и тогда они «двинулись» на Хура. Мудрецы говорят, что вы, евреи, конечно, очень умные люди, всё знаете, вам Сатан показал похороны Моше, но не забывайте, что вы видели только то, что до половины дня, а ещё не вечер. Поэтому вносите половину шекеля, чтобы не воображать себя «целой монетой».  Это очень важное объяснение.

Есть ещё одно объяснение, на котором остановимся очень кратко. Это совсем другой мидраш в Йерусалимском Талмуде в трактате «Шкалим», который обсуждает начало этого раздела: «Каждый, кто проходит пересчёт». И там обсуждается, что означает «проходит»?  Один сказал, что это каждый, кто перешёл через Красное море; а другой говорит, что каждый, кто перешёл к подсчёту. Второе понимание простое, но при чем здесь Красное море? Какое имеет отношение рассечение моря к этим полшекелям? Тут уже нет никакого упоминания о грехе, а речь идет о том, что море расступилось перед евреями за некоторую заслугу, которая была на их счету. Что это за заслуга? Баал hа-Турим – такой замечательный авторитет, он жил в конце тринадцатого века, сын рабейну Ашера,  и он замечателен тем, что он написал книгу «Арбаа турим», из комментария к которой потом возник «Шульхан hа-рух». Есть такая уже упоминавшаяся легенда, что он когда-то пришёл свататься, но отец невесты отказал ему, и сказал, что он, конечно, очень учёный парень, но я хочу, чтобы мой  зять был специалистом не только в сухой hалахе, но чтобы он знал Агаду. Легенда говорит, что он сел и за одну ночь написал комментарии ко всей Торе, очень краткие. Странно, что отец отказал ему из-за того, что он не занимается Агадой, но то, что он был легендарно бедным, вроде не вызвало возражений. Так вот, Баал hа-Турим приводит два объяснения из мидраша, что море расступилось за заслугу Авраама, который расколол дрова, когда он отправлялся приносить на жертвенник сына. Авраам «расколол» – и море раскололось. А другое объяснение, что море раскололось, корень – «бака» за заслугу тех полшекелей – «бэка», которые евреи вносили позднее. В недельном разделе Пекудей, который мы будем читать в ближайший шабат, там говорится «бэка ла-гулголэт» вместо «махацит  hа-шэкель». Почему это называется «бэка»?  Очевидно, потому, что серебро «рубили», так же, как и слово рубль происходит от того, что рубили. Так вот, из того, что Авраам «расколол дрова», есть связь с тем, что море раскололось. С другой стороны, другое рассуждение – из-за того, что вносили эти  «бэка ла-гулголэт» у них есть то ли прошлая то ли будущая заслуга. Есть ещё такое интересное соображение. Имеется такая формула, что все праздники года выпадают на день недели, соответствующий дню праздника Песах, например, шестому дню Песаха соответствует Пурим. Но букве «заин» – седьмому дню Песаха, не  приводится никакого соответствия. Более поздние авторы говорят, что есть соответствие, и седьмому дню должна быть по этому симметричному отражению буква «аин», а этому соответствует пятнадцатое Ава, которое выпадает на тот же день недели, и это – день праздника, когда закончили принесение поленьев для разжигания на жертвеннике. А седьмой день Песаха – это рассечение Красного моря, и получается, что есть глубокая связь между поленьями для принесения жертвы и рассечением Красного моря. То, что Авраам рассек поленья, теперь море расступилось. Интересно то, что знаменитый мидраш говорит, что ангелы очень возмущались, например, ангел Египта возражал против того, что происходит с морем: море расступилось, но теперь евреи проходят, а египтян топят. Ангел говорит, как же это, ведь и эти поклонялись идолам, и эти поклонялись идолам, но этих Ты пропускаешь, а этих топишь. Почему? Интересно, почему они не возмущались на протяжении года египетских казней? Бог ведь «хорошо побил»  египтян, а ангел помалкивал. Ответ такой, что это потому, что там всё было по закону: Бог обещал Аврааму, что Он его потомков выведет и будет судить тех, кто их угнетал. А здесь получается, что не по закону, почему Ты их разделяешь? Это проявление особой милости к Израилю и поэтому этот ангел возражает. Если Бог это делал, отступая от «черты закона», даже не принимая во внимание возражение ангела, то возникает такая ситуация, что то, что дается не по заслугам, рискует оказаться непрочным. Мы видели это на примере одного из последних царей Израильского царства, Яровама бен Йоаша, который был не особенно выдающимся человеком, но народ дошёл до очень низкого состояния, однако,  Всевышний сказал, что Я не запланировал их уничтожать, и Он дал этому Яроваму захватить больше, чем захватил Йеhошуа бен Нун. Он раздвинул до колоссальных пределов границы Северного царства, но они продержались считанные годы и были изгнаны оттуда. То есть, всякая замечательная вещь, которая подарена не по заслугам, не держится прочно. Как же такие вещи, подаренные не по заслугам, могут удержаться? Ответ мудрецов такой, что черта закона – вещь необычайно важная, но она не установлена железно, и бывают вещи, которые делаются как бы не по черте закона, а на самом деле это и есть черта закона, а бывает и наоборот. Рав Фишер приводит интересный пример. Он говорит, возьмите школу для умственно неполноценных детей. Там выставляют табель оценок, всё по закону, но на самом деле по сравнению с нормальными детьми никакого закона нет, потому что успехи очень слабые, и оценки ставятся по другой шкале, то есть черта закона проходит не там. А бывает такая ситуация, когда, например, нельзя с близким человеком действовать по черте закона, потому что это будет несправедливость, искажение. В случае Авраама, когда он сам оседлал осла, там мидраш говорит, что любовь и ненависть портят строй. То есть, черта закона меняет свои контуры, меняет линию своего прохождения, в зависимости от того,  какие отношения между сторонами. Поэтому, если Израиль ведёт себя с любовью по отношению ко Всевышнему, то это «портит строй» и черта закона проходит не там, хотя казалось бы, что у них нет заслуг. Та любовь и преданность, которая с их стороны есть, и проводит всё различие. С близкими человек обязан вступать внутрь черты закона, и там будет настоящая черта закона. Поэтому чудо рассечения моря становится законным и приобретает устойчивость. То же самое и с дарованием Торы, когда ангелы там возражали. Как же кратко сказать: в чём связь между рассечением моря и полшекелями? С поленьями мы вроде разобрались, но как понимать здесь эту связь? Мудрецы говорят, что построение Мишкана – это как бракосочетание между Всевышним и народом Израиля, а перед хупой положено, чтобы стороны жениха и невесты договаривались о  своем участии в устройстве хупы, и поэтому здесь как бы на хупу сбрасываются пополам: я даю полшекеля, и ты даешь полшеклея. Здесь полшекеля приобретают более положительный смысл, чем в предыдущем подходе в связи с грехом золотого тельца. 

Моше получает скрижали. «Звуки» лагеря. 

В заключение посмотрим на то место, когда Моше услышал от Всевышнего, что происходит (глава тридцать вторая, стих седьмой). «И говорил Всевышний Моше: «Иди, спускайся, потому что развратился твой народ, который ты вывел из земли египетской. Быстро они сошли с того пути, который Я заповедал им; сделали себе литого тельца и поклонились ему, принесли ему жертвы, и сказали: вот твои боги, Израиль, которые вывели тебя из земли Египетской»». Моше таким образом получил полную информацию. И сказал Всевышний Моше, что Я увидел этот народ, этот народ жестоковыйный, а теперь оставь Меня». Пятнадцатый стих: «И повернулся Моше и спустился с горы, и две Скрижали свидетельства  у него в руке, Скрижали, исписанные с двух сторон, с одной и с другой они исписаны» Зачем он снова возвращается  к этому описанию? – Наверное потому, что перед тем, как Моше их разобьёт, надо показать, что это за драгоценный товар. «Эти Скрижали изделие Бога, и надпись – надпись Божественная, выгравированная на Скрижалях». Знаменитые слова мудрецов, что не читай «харут» - «выгравирована», а читай «херут» - «свобода», то есть, что это свобода в камне. Если бы эти буквы остались неразбитыми, начертанными,  то это было бы как будто врезано в наше сердце и мы были бы от этого неотделимы. Дальше в стихе семнадцатом говорится, что услышал Йеhошуа звук народа «берео» – когда он «дуреет», и сказал Моше: «Звук войны в лагере». Моше сказал: «Нет звука возгласов мужества, и нет звука возгласов слабости; звук возгласов я слышу». Что за разговор происходит между учителем и учеником? Моше спускается с горы, а его ученик все сорок дней дожидается его внизу, никуда не уходит. Он находится на довольно заметном расстоянии от лагеря, и слышит, что там происходит какой-то непорядок: шум, крики, и он говорит, что там – война, но Моше возражает, что если война, то должны быть крики победителей, побежденных, но я слышу только крики дурости. Моше преподает урок, как внимательно надо слушать. Для нас, читателей, это блестящее подтверждение первого правила замечательного физика Виллера, патриарха современного поколения физиков, который сформулировал несколько правил решения задачи. Правило номер один: «Не начинай решать задачу пока не знаешь ответа». Моше же знал ответ от Первоисточника, поэтому ему было очень легко послушать и понять эти звуки. Интересно то, что когда Всевышний сказал Моше: «Запиши это в книгу и вложи в уши Йеhошуа, что из рода в род война Всевышнего с Амалеком», то Моше вложил это в уши Йеhошуа. Однако между ними есть большая разница: Моше знает ответ задачи, он прокладывает путь, он преподает и говорит, что надо хорошо слушать, и в данном случае он знает, что в лагере балаган. Йеhошуа же не знает ответа задачи, но он знает, что всякая война в корне своем является войной против Амалека, и он слушая эти звуки, слышит то, чего не слышит учитель, потому что учитель записал и знает ответ, а ученик не знает. Поэтому можно думать, что так бывает даже без пророческих элементов, когда ученик зациклен на какой-то детали, которая ему запала в душу, и хотя учитель его отговаривает и говорит, что здесь нет ничего интересного, а ученик в конце концов может открыть то, чего учитель не заметил. И таким образом возникает новое в человеческом знании. Здесь очень интересный поворот, что Моше-то правильно отчитал Йеhошуа, но с другой стороны, побеждает Амалека именно Йеhошуа. 

Глава "Захор"    

1. /Бешалах, 17: 7-13/  Прблема выхода из Египта и движения по  пустыни, как  демонстрация Славы Всевышнего. Приход Амалека, как результат того, что не верили в Божественное присутствие. Описание необычной войны с Амалеком. Обсуждение вопроса о «дирижерской работе» Моше. Ответы на вопросы:  откуда у евреев оружие; для чего понадобилась битва с Амалеком именно перед самым   дарованием Торы; кто такой Амалек и мотивы его поведения; почему только руки Моше должны были держать поднятый посох.
2.  /Бешалах, 17: 14-16; Ки-тэца, 25:17-19/   Важность отрывка «парашат захор»;  Ответ на вопрос: какова разница в понимании фраз: «У Господа война с Амалеком...», «Я (Господь) сотру память об Амалеке...» и тем, что Моше требует этого от народа;  Мидраш к словам: «Кто не боялся Бога». Объяснение, что Амалек – это злое начало, которое является  реакцией на наше плохое поведение. Вопрос о правильности  сомнений. 

3. Ответы на вопросы: Возможно ли сомневаться в существовании Творца; является ли основным недостатком Адама его неумение сомневаться; можно ли считать всех наших врагов Амалеками и каков    здесь критерий.
Необычная война с Амалеком.

В шабат, предшествующий празднику Пурим,  читается парашат «Захор». Попробуем обсудить содержание этого раздела. Сначала посмотрим тот отрывок из книги Шемот, который читается в сам праздник Пурим. В конце раздела Бешалах, который начинается с выхода народа Израиля из Египта, этот раздел описывает теперь очень плотно идущую серию эпизодов начала движения евреев по пустыне. Это смело можно назвать «герметической педагогикой», когда то и дело возникают острые проблемы: сначала они три дня удаляются, потом получают приказ возвращаться обратно. Можно было бы подумать, что вот, они попали случайно в такое опасное положение, и Всевышний спас, и для того, чтобы нас спасти, рассек море. Однако такое впечатление развеивается тем, что с самого начала раздела Бешалах говорится, что Всевышний это делает для того, чтобы прославиться на фараоне и его войске. Про всю эту операцию, весь этот маневр – три дня удаляться, а потом возвращаться, говорится, что «Я прославлюсь на фараоне».  И всё рассечение моря нужно было не для того, чтобы спасти Израиль, а для того, чтобы на глазах Израиля и Египта продемонстрировать славу Всевышнего. В конце всей этой картины, после рассечения моря, после того, как море выплеснуло утопших египтян, наконец, евреи поверили и  поется первая песня – «Песнь на море».  После этого начинаются некоторые своеобразные чудесные будни, когда у них кончаются одни и другие припасы, у них горькая вода, кончился хлеб, потом совсем нет воды.  В семнадцатой главе, когда они находятся в пустыне Син, как раз рассказывается о том, что там вообще отсутствует вода, и это для пребывания в пустыне является катастрофой.  Народ, естественно, очень энергично выражает свое волнение, вопиёт к Моше: что же делать? Моше отступает под этим натиском и говорит Всевышнему, что ещё немного, и они меня побьют камнями. Моше получает очень своеобразное распоряжение взять группу старейшин, отправиться в соседнюю пустыню, (которая, кстати, называется Синай) и там ударить посохом по скале, и скала даст воду. Правда, не ясно, почему нельзя было это сделать в этой пустыне, а надо было идти куда-то с лучшими представителями народа, чтобы они потом рассказывали «о чуде», ведь всегда лучше один раз показать, чем десять раз рассказать. Здесь же Моисей отправляется куда-то, там вода вытекает из скалы, и столько воды, что река притекает в эту соседнюю пустыню, где находится весь народ, и пьют воду и люди и скот, и всё хорошо. Рав Стриковский  высказывает по этому поводу такое соображение, что в данном случае Всевышний предпочитает явной наглядной науке другую науку, такую, чтобы народ сразу привыкал к тому, что вода исходит из того самого места, откуда они получат Тору. 

Наша тема начинается с седьмого стиха, который завершает этот эпизод с водой: «И назвал имя тому месту Масса и Мерива по поводу того, что там сыны Израиля испытывали Всевышнего и ссорились». Они ссорились как бы с Моше, но на самом деле со Всевышним. Как же они испытывали Всевышнего? – Они говорили: «Есть ли среди нас Всевышний или нет?» Очень существенно, что именно сразу же после этого пришёл Амалек. Это поразительно, что народ, который видел все эти чудеса, задает такой неожиданный вопрос. Если бы, например, наше поколение задало такой вопрос, то, хотя и нельзя роптать, всё-таки не так много явных чудес мы видели в своей жизни, и вроде бы мы легче можем усомниться, есть ли среди нас Божественное присутствие или оно где-то далеко. Но это ведь был народ, который уже второй месяц живёт в обстановке сплошных чудес. Они каждое утро, по крайней мере последние две недели, собирают хлеб, который выпадает с Неба; их защищают облака славы; после этого эпизода с водой (этого они могли ещё не знать) с ними начнёт  ходить походный колодец. В таких условиях как же можно было сказать: «Есть ли Господь среди нас?», то есть, как они могли подумать,  что может быть, все чудеса не от Господа, а, может быть вообще в этой пустыне «так принято». Как бы там ни было, реакция на этот вопрос самая непосредственная: «пришёл Амалек и воевал с Израилем в Рефидиме», как называется это место. В Торе вряд ли есть простые географические названия, которые ничего не обозначают. Каждое название места таит в себе какой-то глубокий намек. Мудрецы говорят, что Рефидим – от «рафа», что означает «ослаблен», а  «рафу ядаим» означает, что они опустили руки и не занимались Торой. Поэтому-то и получается такая неприятная картина. 

Как же Амалек воевал с Израилем? Очень часто Тора сообщает нам кратко то, что происходит, а потом описывает детали. Амалек «пришел» и очевидно, он собирался воевать. Следующий стих: «И сказал Моше Йеhошуа». Мы помним, что Йеhошуа – помощник,  прислужник Моше. Моше сказал: «Выбери для начала людей и выходи воевать с Амалеком; завтра я буду стоять на вершине этого холма, и посох  Бога будет у меня в руке». Дальше говорится:  «И сделал Йеhошуа как сказал ему Моше и воевал с Амалеком. А Моше, Аарон и Хур поднялись на вершину холма. И было, когда поднимал Моше руку, то побеждал Израиль, а когда опускал руку, то побеждал Амалек. И руки Моше отяжелели, и его помощники Аарон и Хур взяли камень и подставили, и Моше сел на него, а Аарон и Хур поддерживали его руки: один с одной стороны, а другой – с другой. И были руки Моше тверды до захода солнца. И разбил Йеhошуа Амалека и его народ мечем».  Чем эта война необычна? То, что  Йеhошуа собрал не очень большое войско, а устная традиция передает, что он от каждого колена собрал по тысяче человек, то есть двенадцать тысяч воевали, то само по себе это не диво, и нередко с малочисленным войском мы побеждали, но не совсем ясно, какую роль здесь играет Моше (когда-то это уже обсуждалось). Существенно понять, что же Моше делает: когда он поднимает руку, то побеждает Израиль, а когда опускает, то верх берёт Амалек. 

Вся эта «дирижерская» работа Моше скорее всего нужна не для самого хода войны. Конечно, можно предполагать, что это какая-то «алхимия», что оттого, что он поднимает руки, Небесное управление влияет сильнее, и такой ход рассуждения  нельзя исключить. Нет сомнения в том, что они побеждали, когда Моше поднимал руки и наоборот, но мы задаем вопрос о том, каков механизм этой координации, каково объяснение этого факта? Очень многие задумываются над этим вопросом. И множество классических комментаторов дают совершенно разные ответы. Некоторые комментаторы говорят, что руки Моше исполняли функцию «полкового знамени»: когда полковое знамя поднято, тогда народ полон боевого духа, и он побеждает. Руки Моше – это его руки с посохом. Если так важно, чтобы был поднят посох, то его можно было бы просто прикрепить к какому-нибудь столбу. Как может человек выдержать столько часов (устная традиция говорит, что Моше остановил солнце, и этот день длился долго, пока не разгромили Амлека), как у него может хватить энергии, чтобы с поднятыми вверх руками всё это время держать посох? Даже, если Моше держали за руки, это всё равно очень тяжелая «работа». Как бы то ни было, но это настолько интригующий вопрос, что не просто мидраш, а в трактате Рош-hа- Шана целая мишна посвящена этому вопросу. Там цитируют этот отрывок, как Моше поднимает руки и т.д., и спрашивают: «Разве руки Моше выигрывали войну? Разве руки Моше проигрывали войну?»  Наши мудрецы были реалистами. Война-то идёт внизу, как же можно дирижировать? Однако, как говорит Мишна, когда глаза народа Израиля устремлены к Отцу, который в небе, они тогда непобедимы. Когда же они начинают искать причину у себя под ногами, то они терпят поражение. Тем не менее, для того, чтобы понять пшат, здесь ещё остается много вопросов. Можно только напомнить один очень любопытный факт. Такое понимание в стиле мидраша, а может быть, что даже есть и такой мидраш.  Про этот холм, который здесь обозначен «hа-гива»,  Моше говорит, что он будет стоять на его вершине, то есть, на вершине вполне определенного холма, и может быть, Моше даже его показывает. Мудрецы, когда видят, что что-то названо с определенным артиклем, понимают, что это нечто такое, которое не просто кому-то известно, а что оно известно и нам, читателям, и вообще известно всем. И они понимают так, что этот холм был «просто»  горой Мориа, на которой когда-то Авраам связывал своего сына Ицхака на жертвеннике. Здесь, предвидя важное событие, гора Мориа переместилась в пустыню, в Рефидим, и тогда получается, что Моше стоял на Храмовой горе и «дирижировал». Мы знаем, что это уже не так удивительно, потому что в мидраше Храмовая гора уже однажды «предприняла путешествие» даже чуть более далекое, а именно, пасхальную жертву в Египте тоже приносили на Храмовой горе, которая «приехала» даже в Египет, и в мидраше такие путешествия не большое диво. Любопытно то, что очень правдоподобные подсчёты показывают, что битва с Амалеком происходила двадцать восьмого числа месяца Ияра, то есть, в день освобождения Йерусалима, хотя это и нельзя утверждать с абсолютной точностью. 

Ответ на вопрос:

Откуда у евреев взялось оружие для этой войны? – Тора нам сообщает в самом начале раздела Бешалах: «И было, когда фараон отпустил народ, то не повёл Бог их путём через землю 

пелистимлянскую, потому что близок он, ибо сказал Бог, чтобы народ не передумал, увидев войну, и не вернулись в Египет. И отклонил Бог народ путём через пустыню Красного моря; и вооруженными вышли сыны Израиля из земли египетской».  Слово «хамушим» по-простому обозначает, что они вышли вооруженные. И тут Раши и другие комментаторы задают вопрос, каким образом они были вооруженными? Ведь они – вчерашние рабы, которых только что отпустили. Ответ они дают такой, что это не в буквальном смысле, то есть не то, что прямо из Египта они вышли вооруженными. Для того чтобы мы не удивлялись, откуда у них оружие для войны с Амалеком, нам заранее говорится, что они будут дальше в пути вооружены. Откуда у них оружие? – Дело в том, что они вылавливали очень много интересных предметов, оставшихся от утопших египтян. Там было не только много оружия, но и много золота и драгоценностей. Вероятно, в древности человеческое сознание было в чём-то похоже на сознание современного человека, только они действовали более откровенно. Можно представить себе, как он мчится на своей не очень совершенной колеснице, а эти колесницы были без рессор и двигались довольно тяжеловесно. Тем не менее, они нагружали их не только вооружением, но и золотом и драгоценностями, это придавало им ощущение значительного человека, имеющего большие богатства. По изречению наших мудрецов человек, у которого ничего нет, человек бедный, он всё равно, что мёртв. Поэтому, если человек на своей колеснице нагружен своими богатствами, то он чувствует, что он «джигит». Таким образом по простому объяснению оружие у евреев появилось только после рассечения моря, то есть, на неделю позже, чем они вышли из Египта. При этом Тора нередко заранее сообщает нам деталь, которая нужна для понимания дальнейшего, или которая важна для дальнейших событий.

Ответ на вопрос: 

Для чего понадобилась эта битва с Амалеком незадолго перед переходом в пустыню Синай и получением Торы? – Это происходит, действительно, через пять с лишним недель после Исхода из Египта, незадолго до прихода в пустыню Синай. Прежде всего, чтобы ответить на вопрос, для чего понадобилась эта битва, надо уточнить, кому она понадобилась? Никак нельзя это объяснить испытанием народа Израиля, потому что так можно объяснить любое событие. Каждое обстоятельство моей жизни – это экзамен, который я выдерживаю перед Божественным управлением. Любое хорошее или (не дай Бог) не очень хорошее обстоятельство жизни человека является испытанием того, поведет ли он себя так, как надо, для того, чтобы раскрыть свою человеческую сущность, или он не будет на этом уровне. Поэтому, это ответ правильный, но он слишком универсальный, можно всегда так ответить, что так хотел Всевышний: хотел испытать, хотел, чтобы было лучше. Посмотрим в плоскости «нижней». Кто пришёл воевать? – Амалек. Кто такой Амалек? Амалек это очень близкородственный народ; это народ, произошедший от Амалека, которого родила женщина по имени Тимна, которая была наложницей Элифаза, сына Эсава. Устная традиция передает, что она очень хотела прибиться к Дому Авраама, но Авраам её не принял, и Ицхак её не принял, и Яаков её не принял. Видно в этой женщине чувствовалось что-то такое, что её отвергали, хотя Авраам привлек к себе тысячи слушателей, сторонников. И мудрецы говорят, что вот, видите, как опасно отвергать человека, который хочет присоединиться к твоему народу. В конце концов она сказала, что буду тогда хоть наложницей Элифаза. Она была царских кровей, хотя довольно смутного происхождения; и она родила Элифазу Амалека. Амалек перенял от дедушки своего, от Эсава, эстафету вечной и непримиримой ненависти к Израилю. Его отец Элифаз не был таким ярым последователем Эсава; он ещё воспитывался в доме своего дедушки Ицхака и, судя по мидрашам, он был довольно приличным человеком. Амалеку же и тому народу, который от него произошел, было передано свойство неистребимой ненависти к Израилю. Амалек – народ, который обитал вблизи южных границ канаанской земли, вёл полукочевой образ жизни; кормились они набегами, разбоем. Теперь они от южных границ канаанской земли двинулись так далеко и дошли до Рефидима, и  это довольно порядочное расстояние, и пришли они для того, чтобы воевать, а не для того, чтобы награбить добра или взять в рабство. Они пришли из чистой и «бескорыстной» ненависти к этому народу для того, чтобы не допустить его подход к горе Синай. Здесь мы несколько перескакиваем, потому что когда идёт речь о бескорыстных поступках, мы не можем найти все объяснения в этой нижней плоскости. Там, где речь идёт о бескорыстной любви или бескорыстной ненависти, там мы уходим с нижней плоскости вверх. Не зря мудрецы говорят, что «любовь и ненависть портят строй». Всё логично и упорядочено, пока вдруг не появляются эти два очень сильных фактора. Мы знаем, что такое, когда «любовь портит строй»,  например, когда Авраам рано утром встает и собственноручно оседлывает осла, рубит дрова и т.д.  А пример ненависти, это когда столь же богатый Билам собственноручно оседлывает свою ослицу. У каждого из них было много слуг, но когда человеком движет такая сильная страсть, как любовь или ненависть, то тут уже не до чинов, не до строго упорядоченного строя. И раз Амалек приходит со своим небесным, горящим чувством ненависти, то получается, что у него был такой горячий стимул – прийти и не допустить того, чтобы Израиль двигался для заключения союза с Богом. Откуда у Амалека взялась уверенность в том, что он может помешать евреям, которым покровительствует Всевышний? В этом как раз вся суть. Вроде бы Амалек не хуже других народов видит, что Израиль находится под покровительством Всевышнего, и шансы победить в общем-то нулевые. Так может рассуждать человек, который не только знает о Божественном покровительстве, но который считает его, если не самым важным, но по крайней мере существенным фактором. Специфика же Амалека как раз заключается в том, что он вообще заявляет, что нет ничего по-настоящему важного. Это самая отличительная черта Амалека. Не то, чтобы он говорил, что Бога нет, Бог есть, но только я, Амалек,  не приписываю Его управлению никакой важности, потому что на самом деле Бог всегда на стороне сильной армии – это не прямо то, что сказал Амалек, но это близко к его идеологии. 

 Ответ на вопрос: 

Почему именно Моше должен был держать всё время этот посох, а не все те, кто был с ним, хотя бы по очереди? – Это очень разумный подход, и можно полагать, что если бы тесть Моше мог прийти к этому моменту, то он сказал бы то же самое, что ты, Моше, и себя не щадишь, и дело ставишь под удар, надо разумно распределять нагрузки.  Однако не всегда разумное с точки зрения рациональной соответствует поставленной задаче. Какой может быть рациональный смысл в том, чтобы кто-нибудь держал посох? Если бы дело было в том, чтобы посох должен был быть просто поднят, то можно было бы поставить какого-нибудь «деревянного болвана», чтобы он как бы его держал. Какая важность в том, чья рука его держит? Наверное, важность здесь решающая, потому что в этой ситуации поднятый или опущенный посох прежде всего символизирует нечто очень важное, а символ это не просто вещь знаковая, а символ это нечто, оказывающее и обратное влияние. Как мы увидим в дальнейшем обсуждении, а сейчас скажем кратко, что посох,  поднятый над головой, выражает суть праздника Пурим. А именно, когда руки, которые символизируют Божественное управление, подняты выше головы, тогда не постичь это своим разумом ни коим образом. Это суть праздника Пурим, когда мы должны притупить свое сознание. Это очень необычная идеология, и это единственный в своем роде праздник, и мы поговорим об этом ближе к Пуриму. На вопрос о том, почему это должны были быть руки Моше, можно ответить так, что это потому, что руки Моше выступали полномочным символом Божественного управления миром. Никакие другие руки не могли их заменить. 

Ответ на вопрос:
 Является ли имя Эстер еврейским? – Этот вопрос надо разделить на две совершенно разных проблемы: является ли происхождение этого имени еврейским, то есть имеет ли оно источник в Танахе и было ли принято у нашего народа в древности, второе – принято ли оно у евреев в наше время или было принято в недалеком прошлом. Имя Эстер, по-простому говоря, нееврейского происхождения, хотя мидраш говорит, что это имя имеет очень явный и прозрачный намёк в Торе, когда Всевышний говорит: «астир» о лице, которое Он скроет. Нееврейское происхождение имени Эстер, так же, как Мордехай, не должно нас сильно удивлять потому, что согласно традиции, мы не меняли имен, когда были в египетском рабстве, но в Вавилоне даже у наших мудрецов встречаются имена вроде бы нееврейские, и вообще есть много имен, заимствованных у других народов. 

Сопоставление  отрывка «парашат захор» и того, что говорится в книге Шемот о войне с Амалеком.

После того, как Йеhошуа победил Амалека, четырнадцатый стих раздела Бешалах говорит: «И сказал Всевышний Моше: «Запиши это на память в книгу и вложи в уши Йеhошуа, что Я  совершенно сотру память Амалека из-под неба». И построил Моше жертвенник и назвал ему имя «Всевышний – мое знамя». И сказал, что Всевышний поклялся, что война у Всевышнего с Амалеком из рода в род.

Моше в книге Дварим (глава двадцать пятая), повторяя какие-то законы Торы или ключевые эпизоды, происходившие в пустыне,  так говорит, обращаясь к народу, это уже совсем под конец сорокового года пребывания в пустыне, и он говорит: «Помни, что сделал тебе Амалек в пути, когда вы вышли из Египта, что он приключился тебе в дороге и перебил всех споткнувшихся позади тебя, а ты усталый и измученный, и не побоялся Бога». Кто не боялся Бога? По-простому говоря, это – Амалек, но возможен и некоторый намек, потому что здесь не видно лица, а использовано прилагательное: «и небоящийся Бога». Дальше Моше говорит: «И вот, когда Всевышний, твой Бог, даст тебе покой от всех твоих врагов вокруг в земле, которую Всевышний, Бог твой, дает тебе в наследие, чтобы ты владел ею,  сотри память Амалека из-под неба; не забудь». Этот короткий отрывок из трех стихов называется «парашат захор». Каждый обязан раз в год перед Пуримом прослушать чтение этого отрывка из кошерного свитка Торы. В чём же такая его важность? Почему мудрецы так постановили? – Потому что всюду, где в Торе говорится «захор», это обозначает не просто то, что нужно помнить, потому что, когда нужно сказать, что нужно помнить, Тора говорит: «не забудь». Но помимо того, что надо «не забыть», надо ещё «помнить», и это обозначает, что есть обязанность произнести это вслух. То есть, всюду, где сказано «захор», hалаха подразумевает требование, что это надо произнести вслух, так же, как «захор эт-йом шабат» обозначает, что  я должен сделать кидуш в начале субботы и hавдалу в конце, и произнести определенные слова. Точно так же слова: «Помни день выхода твоего из Египта» обозначают, что я должен каждый день вспоминать (напоминать) выход из Египта, когда приходит юбилей, праздник Песах, и я обязан подробно говорить о выходе из Египта. Это обязанность из Торы. Здесь говорится, что я должен «помнить», и это значит по крайней мере раз в год упоминать это, произносить, потому что если ты двенадцать месяцев не упоминал, то ты забудешь, поскольку есть такая hалаха, что если человек потерял вещь и в течение двенадцати месяцев её не нашел, то он по определению к этому времени уже отчаивается её найти. 

 Ответ на вопрос:

Здесь говорится (Моше говорит), что народ должен стереть память об Амалеке, не забыть, но ведь раньше говорилось, что это говорит Господь: «Я сотру память Амалека из-под неба» и «Война у Господа с Амалеком из рода в род»? – Это вопрос очень острый.  Действительно, в книге Шемот мы только что видели, что Моше записал на память в книгу, что у Всевышнего война с Амалеком и что Он клянется, что сотрёт его память. А теперь Моше говорит, что ты, Израиль, сотри, пожалуйста, память Амалека. Мы опять приходим к такой странной ситуации, когда потихоньку «начальство» перекладывает свои обязательства на наши хрупкие плечи. Мы уже встречались с этим по крайней мере, когда Моше разговаривал с Богом у горящего куста. На первую же фразу: «Иди, Я пошлю тебя к фараону, и ты выведешь народ», Моше отвечает: «Кто такой я, чтобы пойти к фараону?» Мидраш, который мы  уже упоминали, говорит, что когда Яаков спускался в Египет, то Ты, Всевышний, явился ему в Бэр-Шеве и сказал: «Не бойся, Яаков, спускаться в Египет, Я спущусь с тобой и Я же тебя оттуда выведу». Теперь Моше говорит, что у меня есть простой и нескромный вопрос: кто тот «Я», который фигурирует в этом обещании? Это очень интересная игра мидраша. Когда Моше говорит: «Кто такой я, чтобы пойти к фараону?», это выглядит просто проявлением чрезвычайной скромности. Но теперь в мидраше это повернуто, как очень острая претензия: там Ты говоришь, что Я тебя выведу, а теперь ты говоришь: «Иди, Моше, выводи их!». Задается вопрос: так кто такой «я»? И здесь сам Моше выступает посредником. Там он записал: «Я, Всевышний, сотру», а  теперь Моше говорит: «Ты (народ) помнишь, что надо стереть, так вот, пожалуйста, сотри память об Амалеке». Как же это может быть? Простой смысл фразы «когда успокоит тебя Господь...» состоит в том, что когда все твои внешние враги будут усмирены, тогда займись, пожалуйста, Амалеком и сотри его память из поднебесной. Как же получается, что Бог обещал, что Он сотрёт, а теперь Моше говорит: «Ты, народ Израиля, стирай». Ответ здесь необычайно принципиальный, а именно такой, что это относится к самым основам Божественного управления миром. Бог с самого начала сказал: «сделаем человека». Мы уже говорили о том, что сделать человека внешними усилиями  невозможно. Никто из меня не может сделать человека без моего активного участия. Для того чтобы я активно участвовал, мне необходимо дать какую-то «роль» в этом спектакле. Всевышний может сделать мне много, но Он не может сделать меня человеком по той простой причине, что человеческая личность – это то, что обладает свободой, то, что должен обрабатывать я сам. А специфика Амалека заключается в том, что этот физический народ Амалек является всего лишь внешней реализацией (внешней проекцией) некоторой глубокой духовной сущности. Эта «Амалекова сила» сидит в каждом человеке, и поэтому это враг не столько внешний сколько внутренний.  Поэтому недостаточно забыть, и тогда его не будет, потому что если я забуду, то он меня съест изнутри. Поэтому инструкция такая: не забывай, что этот враг не дремлет. По поводу того, есть ли  сегодня этот народ Амалек реально среди народов мира, и он где-то рассыпан или растворен, есть разные мнения. Очень может быть, что этого Амалека уже уничтожил даже царь Давид. Царь Шауль был первый, кому пророк передает заповедь пойти и истребить и стереть память Амалека. Почему? Потому что можно сказать, что к этому времени Всевышний дал нам покой. Все враги, кроме фелистимлян, были довольно сильно усмирены, Шауль добился больших побед  и успехов в войне против фелистимлян, и поэтому пророк передает ему эту заповедь. Если бы Шауль выполнил заповедь до конца, то, может быть, пришли бы счастливые времена. Шауль же недовыполнил, и мидраш говорит, что тот царь Агаг, которого он оставил живым, дал потомство, от которого произошёл Аман, и поэтому мы читаем это именно перед праздником Пурим. Тем не менее такой факт, что даже если мы не обнаружим реального физически существующего народа Амалека, эта амалекитянская сила всё равно сидит, как духовный заряд. И она противостоит сущности народа Израиля в том, что Амалек, как мы говорили, утверждает, что ничего на свете важного вообще нет – всё неважно, всё игра случайностей. Мидраш это выводит из слова нашего стиха восемнадцатого. После слов «Помни, что сделал тебе Амалек» говорится: «карха ба-дэрэх» и это слово «карха» разбирает Раши и мидраш. Мидраш даёт три проекции этого слова. Простой его смысл – «случайность», то есть, «он случился тебе в дороге». Другое значение – от слов «кор» и «хам», и образ мидраша такой, что весь мир находился в состоянии кипения, и все чудеса, которые Всевышний сделал для Израиля, заставили все народы присмиреть, а Амалек похож на того, кто подступился к кипящей ванне, и ни одно создание не смело к ней подойти, а он плюхнулся в неё, и конечно, он ошпарился, но он её остудил. То есть, сила Амалека заключается в том, чтобы охлаждать кипение, никаких порывов. Хорошо ли, что есть такая сила? Когда, оглядев всё сотворенное, Всевышний говорит: «тов мэод», то один из мидрашей говорит, что это – «тов мавед» – очень хорошо, что есть смерть, потому что если бы не было смерти, мы бы не так ценили жизнь (когда смерть будет побеждена, мы оценим, насколько и она хороша). То, что есть Амалек – это «замечательно», потому что это корень зла. Амалек – это другая ипостась того змея, который искушал человека. Что касается того, кого сегодня можно назвать Амалеком, то надо понять, что нам запрещено отождествлять Амалека без указания пророка. 

Ставится такой вопрос. Неясность в том, «кто не боялся Бога», усиливается следующим мидрашем. Когда евреи сказали в сцене в Рефидим: «Если среди нас Бог?», то по этому поводу мудрецы приводят очень известный мидраш. Ребёнок сидит на плечах отца, и ему это необычайно удобно.  Он говорит: «Сорви мне эту веточку, дай мне этот плод», и ему удобно, хорошо. Дорога длится долго, они встречают знакомых, и этот ребенок спрашивает: «Вы не видели моего отца?»  Раз так, то отец ссаживает его на землю, подбегает пёс и кусает его. Аналогия тут вполне прозрачная: если тебе так удобно сидеть на спине отца, что ты вообще решил, что отец исчез, то в результате такой «забывчивости» тебя кусает злой пёс. Другой образ, который тоже приводит мидраш, что царский сын  однажды залез через забор и воровал плоды в саду, и подбежал пёс и покусал его. Напоминая сыну этот эпизод, царь не хочет сказать сыну, что вот, какой ты был хулиган, а ты помнишь, как злая собака тебя покусала, такой негодный пёс? То есть, ты помни, что сделал тебе Амалек, но помни и то, отчего это произошло. Таким образом, Амалек – это воплощение той силы, которая, как всякое злое начало, не может втесаться в нас помимо нашей воли. Эта сила приходит как реакция на то, что мы опускаем руки, не зря это происходит в Рефидим. Когда змей говорит женщине: «Даже сказал Бог ни от какого дерева в саду не ешьте», то если бы женщина ответила как следует, хотя не так легко придумать, как именно ей следовало ответить (может быть, самым верным было бы «двинуть ему в физиономию), но во всяком случае женщина проиграла сразу же. Потому что, как только она сказала «Как бы нам не умереть», так змей сразу же начинает спокойно «работать», и выдает гарантию: «Точно не умрёте». Амалек имеет гематрию, равную слову «сефэк» - «сомнение», и если у вас есть сомнения, то тут-то и есть место для злого начала. 

Есть такой необычайно трудный вопрос, на который вряд ли можно дать однозначный ответ. Ждем ли мы того, что человек будет жить уверенным во всём и ни в чём не сомневаться? Может ли быть такой нормальная человеческая жизнь? Надо быть каменным или просто дубиной для того, чтобы не сомневаться. А если сомневаться можно, то почему же нельзя сомневаться «во всем»? Это в некотором смысле, возможно, один из основных вопросов мировоззрения, и оставим его на «обдумывание»: в чём нужно быть уверенными, в чём правильно сомневаться? 

Ответ на вопрос: 

Возможно ли сомневаться в существовании Творца? – В существовании Творца, согласно нашим мудрецам, не сомневается даже Амалек. Вера заключается не в том, что я верю, что Бог существует, вера вообще нуждается ещё в каких-то определениях, и здесь простор для объяснений математики, логики и пр.  Само по себе утверждение, что Бог существует, представляется довольно-таки бессмысленным. Если кошка существует, то я по крайней мере могу это продемонстрировать, если не доказать: могу к ней прикоснуться, могу её увидеть. Ничего такого с Богом я сделать не могу. Вера заключается не в том, что я верю, что Он есть, скорее стоит подумать о том, могу ли я быть уверенным, что я есть? Вера, скорее всего состоит в том, что я полагаюсь на то, что я не брошен на волю случайностей, что я нахожусь под Его Божественным управлением. Даже, если Он не существует в этом мире, Он управляет им; это нечто гораздо более содержательное. И именно это Божественное управление отрицает Амалек, а само существование Бога его не волнует: мало ли что существует. 

Ответ на вопрос:
Обязательно ли «парашат захор» читать в Синагоге? – Поскольку нужно слушать из свитка Торы, а свиток Торы запрещено разворачивать без присутствия минйана, то довольно трудно такое чтение устроить дома. 

Постараемся, определив те существенные моменты, которые мы недообсудили сегодня, сделать это в следующий раз, когда будем говорить о самом празднике Пурим. 

Ответ на вопрос: 
К следующему обсуждению: Мы говорили, что Адам был нехорош именно тем, что он не умеет ни в чём сомневаться, а теперь мы говорим, что сомнения – это место для злого начала?  Понятно, что Адам был человеком интеллектуально абсолютно совершенным, но совсем не был развит, как личность. Вполне возможно, что искусство человека должно состоять в том, чтобы уметь сомневаться, а Адам действительно, не умел, и поэтому, когда змей сказал: «Бог запретил, и Он это сделал потому, что Он сам поел от этого дерева, и теперь вас не пускает, чтобы вы тоже не стали, как Он, способными сотворять мир», то тогда первая женщина «прозрела»: вот, от нас скрывают «самое лучшее». Вероятно, это действительно очень важно, если бы она хотя бы допускала какую-то долю сомнения, или объяснилась бы с Богом, почему змей так говорит. До разговора со змеем у них была одна-единственная инструкция, была одна-единственная струна: они хотели жить в ладу. У человека во внутриутробном состоянии нет никакой борьбы со злым началом: он получает питание и всё, что ему нужно, и у него нет никаких проблем. Проблемы начинаются, когда он выходит в этот мир и начинаются какие-то «неудобства». Пока Адам был в райском саду, и всё было готово, и были определенные линии поведения, то они были, как безусловные законы и не подлежали сомнению. Когда же змей сообщает, что, оказывается, у Хозяина есть что-то на уме, и Он от тебя скрывает нечто намного лучшее, то появляются некоторые иные возможности. 

Ответ на вопрос:

Можно ли таких жестоких  наших врагов, как мусульмане,  считать Амалеком? – Дело в том, что если я буду считать кошку, которая себя плохо ведёт, драконом, то от этого её биология не изменится. Поэтому вопрос о том,  можно ли считать всякого нехорошего человека Амалеком, вопрос не о том, как я считаю, а вопрос о том, как на самом деле обстоит дело; а этого мы не знаем без пророка. Здесь не может быть критерием жестокость. Например, когда в истории с золотым тельцом евреи убили племянника Моше Хура, очень трудно оценить степень этой жестокости, и они не были амалекитянами на сто процентов. Есть историческая вина этого народа Амалека; и есть разница между первым, кто генетически закладывает какое-то свойство, и текущим моментом. Поэтому злодейский пророк Билам про Амалека говорит: «Начало народов Амалек и его конец – навеки погибнет». Он начало народов потому, что он первый выступил воевать с Израилем, когда Израиль был в процессе  «рождения». А то, что происходит потом, уже не играет такой критической роли. 


Глава "Пара" 

1. Законы «красной коровы». Изготовление препарата из неё и  его применение. Обсуждение проблем, вызывающих вопросы: как «нечистый» становится «чистым» и наоборот; есть ли объяснение закону о красной корове. Ответы на вопросы: насколько обязательно очищение в третий – седьмой день; очищает ли пепел коровы от другой нечистоты.   Объяснение в чём нечистота мёртвого и почему очищает именно красная корова.
2. В связи с очищением красной коровой обсуждается корень греха золотого тельца и наказания за этот грех. Смысл заповеди «парашат пара». Ответы на вопросы: когда Моше получил заповедь о красной корове; что означает, что неочищенный «оскверняет» Мишкан; знали ли Праотцы о законах нечистоты. 

3. Понимание причин «нечистоты» и смысла «очищения». Несколько сопоставлений «арбаа паршиёт»: с четырьмя явлениями, происходящими с Элияhу на горе Хорев; с «криат шма»; с тем, что сказано в книге Йирмеяhу. О заповеди «парашат ходэш» и подготовке к ней. Противостояние человека и времени и власть над временем. Ответы на вопросы: о нечистоте животного; о сходстве красной коровы и «тельца». Обсуждение смысла получения «чистого из «нечистого» и почему душа должна спускаться в этот несовершенный мир. Правила относительно чистоты коhена, занимающегося приготовлением красной коровы. Рассуждения о причине различий во мнениях мудрецов; путь «чистоты Торы». Смысл подчинения своей воли Всевышнему и исполнения Его воли. 
Проблемы «очищения» пеплом красной коровы.

«Арбаа паршиёт» мы читаем публично на пртяжении всех Суббот месяца Адара (второго Адара в этом году). Мы обсудили уже парашат «шкалим» и парашат «захор».  Прошедший шабат  был Пуримом Йерусалима и городов, обнесенных стеной, и поэтому в этот шабат не читали никакого специального отрывка. В ближайший шабат мы читаем парашат «Пара». Этот отрывок находится в книге Бемидбар в начале парашат Хуккат. Здесь подробно излагаются законы того, как из коровы, которая должна удовлетворять целому ряду очень строгих критериев, следует изготовить препарат для очищения от нечистоты мёртвого. Таких коров, которые удовлетворяли этим строгим требованиям, за всю историю нашего народа было пока что обработано всего девять. Первую из них принес по инструкции сам Моше Раббейну, а десятую принесёт наш царь Машиах, поэтому появление такой коровы считается одним из явных признаков приближения прихода Машиаха. Мы знаем, что около десяти лет назад была сенсация, когда в одном из кибуцов на Севере появилась такая телушка, которая удовлетворяла, по-видимости, всем требованиям. Перевод «рыжая» нельзя назвать очень удачным, потому что рыжих коров бывает много. Дело в том, что эта корова должна быть красная, при этом, что это за красный цвет, сегодня, вероятно, не знает никто, потому что само слово «красный» очень расплывчатое. Среди экспертов велик разброс мнений, какой именно это должен быть цвет: кроваво-красный, красный или ближе к зелёному? Когда придёт время решать, подходит ли выбранная корова, понадобится либо мнение Санhедрина, либо пророк, который скажет, что это то, что годится. Во всяком случае появление этой телушки вызвало тогда большое потрясение в арабском мире, который к нашей традиции относится намного более трепетно и внимательно, чем мы сами; некоторые признаки приближения нашего светлого будущего они передают из поколения в поколение. В частности, когда немного интенсивнее начинает прибывать вода на Храмовой горе, они начинают собираться удирать, потому что у них есть традиция, что когда вода пойдёт сильно, то надо бежать без оглядки.

Ответ на вопрос:

Есть ли источник на Храмовой горе? – Там, конечно, есть источник и вода понемножку сочится практически всё время. В книгах Пророков явно написано и у Йехэскеля, как примерно из-под  порога здания нашего Храма должна всё более интенсивно пойти вода, и сильно расширяясь, этот поток дойдёт до Мёртвого моря, и в Мёртвом море будет бурная жизнь – будет плескаться рыба; а по берегам этих рек будет множество деревьев. Бывали ли уже моменты, когда вода текла сильно? Наверное, здесь требуется одно из двух: либо, чтобы мы этого сильно захотели, либо, не дай Бог, если мы уже своими страданиями отбудем нужное количество «очков». Но не хотелось бы всегда играть такую пассивную роль. 

Ключевое слово, которое употребляется, как название всего этого раздела «Хуккат», находится во втором стихе девятнадцатой главы: «зот хукат hа-Тора» – «Вот устав Торы», который заповедал Всевышний, сказав сынам Израиля: «Пусть они возьмут тебе красную корову без порока, в которой нет изъяна». Что означает «без порока и нет изъяна»?  – У неё не должно быть порока в её цвете и изъяна в смысле её органов. Есть ещё ряд требований: чтобы на неё никогда не надевалось ярмо, то есть она никогда не должна была не только пахать, но она должна быть «идеально безработной», на неё нельзя даже что-то просто положить. Проблема ещё в том, что её нельзя использовать до тех пор, пока она станет двухлеткой, поэтому с той знаменитой телушкой, которая недавно появилась, ничего не получилось, потому что у неё постепенно побелел хвост. Этот закон довольно знаменит тем, что он обсуждается подробно и в Мишне, есть там целый трактат, который называется «Пара», и в мидрашах, и у комментаторов, и в популярной литературе. В сегодняшнем обсуждении мы основное внимание посвятим не техническим сторонам того, как именно обрабатывается эта красная корова, хотя всегда интересно поговорить о точных размерах закона, иначе это разговор, который конечно же висит в воздухе. Будем надеяться, что когда дело будет приближаться к «практическому исполнению», то тогда мы «срочно» организуем соответствующий семинар. Практически всю эту процедуру, конечно, должен делать коhен. Интересно заметить, что это делается не во дворе Храма; корова зарезается не во дворе Храма, и в этом смысле она не относится к категории  корбана, но она называется как бы корбаном, потому что вся её обработка находится в категории храмовой службы, хотя она вообще не приносится на жертвенник. Это всё делается на виду Храмовой горы, напротив, она целиком сжигается на собственном навозе, и из её пепла изготовляется препарат, которым следует очищающегося от нечистоты мёртвого побрызгать в третий и седьмой день. Нечистота мёртвого – это самый сильный вид нечистоты и он требует семи дней очищения. 

Возникает несколько вопросов. Например, говорится, что человек, который занимается каким-нибудь из этапов приготовления этого препарата, становится нечистым; он нечист до вечера (конечно, не семь дней). Особенно в популярных лекциях и текстах задается вопрос, как же так: нечистый становится чистым, а чистый становится нечистым? Сама по себе эта проблема не представляется безумно сложной, потому что бывает так, что грязной водой можно очень грязного человека отмыть, а чистый человек станет не совсем чистым. Еще один, может быть, самый главный пункт, который часто обсуждают в связи с законами красной коровы, это то, что здесь сказано слово «хок», то есть, что это – «устав». Обычное понимание этого слова, что это закон, который не допускает никакого обсуждения, не имеет никакого объяснения, это – устав и всё. Такое понимание в нашем случае было бы довольно грубым. Потому что всерьёз нельзя сказать, что законам о красной корове нет никакого объяснения хотя бы потому, что мидраш к этому месту, где сказано: «хукат hа-Тора», говорит так, что Всевышний говорит Моше, что тебе Я объясню смысл, а для других это будет «хок» - «устав». Получается, что если для Моше смысл есть, то нельзя сказать, что тут нет объяснения, просто нам оно ещё не открыто. Царь Шломо говорит в книге Коhелет:  «Я думал, вот, помудрею, найду всему объяснение, но мудрость далека от меня»; и мидраш считает, что это он говорит про красную корову: Шломо пытался понять смысл всех заповедей, а смысла заповеди о красной корове он не смог понять. Если уж самый мудрый человек, Шломо, не понял, то и другим вроде бы не зазорно.  Говорят, что рабби Акива додумался. Если некоторые люди додумываются или пытаются додуматься, то мы не можем сказать, что нет объяснения, какое-то объяснение есть, а не просто так приказано – и всё. Если оно есть, то в чём суть? Имеется знаменитое место в Талмуде, когда приходит идолопоклонник в Бейт-Мидраш к раббану Йоханану бен Закаю, руководителю наших мудрецов в эпоху, когда происходило разрушение Второго Храма, и он спрашивает: «Вот, вы против идолопоклонства и колдовства, но посмотрите на ваш закон, там какая-то «химия» – брызгают раствором, приготовленным из пепла, и пр.». Раббан Йоханан говорит ему: «У вас ведь бывает так, что в человека вселился злой дух, и вы его окуриваете, что-то говорите. Вот, и  у нас то же самое – вселился в человека дух нечистоты, мы и выгоняем этот дух». Тот довольный ушёл. Ученики говорят ему, что его ты, мол, «оттолкнул соломкой», а нам-то ты что скажешь? Как объяснить всю эту «химию»? И он говорит так: «Вам я скажу, что ни мёртвый делает нечистым,  ни корова делает чистым, но Всевышний «врезал» устав, надо делать так, и будет как надо». 

Ответ на вопрос:

Что делать, если не удалось очиститься в третий или седьмой день, как положено? – Скорее всего в такой ситуации надо четвертым днем заменить третий, а седьмой будет восьмым. Если человек опоздал, то это не значит, что это навсегда нельзя поправить. Просто должно быть семь дней очищения, и это не значит, что первый день назначен на какой-то строгий момент. При этом для такого очищения совершенно не обязательно приходить в Храм. Мало того, были запасы этого препарата, которые хранились довольно заметное время и после разрушения Храма, и были люди, которые соблюдали законы чистоты несколько поколений после разрушения Храма. Есть такие мидраши (правда, трудно оценить их hалахическую силу), которые говорят о том, что для того, чтобы этот препарат действовал, надо, чтобы в пепле каждой последующей коровы присутствовала примесь того пепла, который приготовил Моше; без силы Моше ничего не будет действовать. Откуда же могло так много его остаться? Объясняют, что это благодаря такому эффекту, что это количество пепла не убывает, сколько его не используют. 

Ответ на вопрос:

Очищает ли этот пепел ещё от какой-нибудь нечистоты?  – Этот пепел очищает только от нечистоты мёртвого и ни от какой больше. Все остальные виды нечистоты, может быть, требуют отсчёта семи дней, наверняка требуют окунания в конце этого периода очищения, некоторые виды сильной нечистоты требуют ещё принесения корбана на следующее утро. После того, как человек окунулся, зашло солнце, и возможно, он принёс на следующее утро корбан, он – чист. Только нечистота мёртвого дополнительно требует этого брызганья в третий и седьмой день и недели очищения. Закон «сота» – это совсем другое.  В раствор, которым поят «соту», там добавляется не пепел, а берётся грунт, земля, там нет никакого пепла. Точно так же совсем другое дело, когда Моше растёр золотого тельца и спустил в реку, и напоил этой водой народ. Это была процедура, подобная той, как поят «соту», но это было некое уникальное действие, которое не является законом, это некая одноразовая процедура и не ясно, каков её hалахический статус, это – мидраш. 

Почему же все-таки Тора дала такой своеобразный метод очищения? Что значит очистить от нечистоты мёртвого? Это требует понимания.  Конечно, это не имеет никакого отношения к процедуре очищения мертвеца перед похоронами. Отношение к мёртвому человеку в нашей традиции очень ясное и двойное. С одной стороны, человек требует полного уважения и после смерти, а с другой стороны, человек после смерти является источником сильнейшей нечистоты, ему нет никакого смысла задерживаться здесь; его тело должно быть быстро предано земле, а его душа должна вернуться к источнику. Если живой человек прикоснулся к мёртвому человеку, или находился с ним под одним навесом, потолком, шатром и т.д., то если это был мёртвый еврей, то этот человек во всех этих случаях становится нечистым этим сильнейшим видом нечистоты  и требует семидневной очистки и брызганья препаратом красной коровы. Почему именно нечистота мёртвого так сильна, она сильнее всех, и почему именно красная корова очищает? – Есть знаменитый мидраш, который объясняет, примерно, так, что когда евреи стояли у горы Синай, и заключали союз со Всевышним, то над ними потерял власть ангел смерти, а когда они сделали золотого тельца, то он снова приобрёл над ними власть. Поэтому золотой телец – это причина того, что в нашем народе опять появилась смерть. И мидраш говорит, что существует правило, если ребёнок нагадил в царском дворце, то пусть придет его мамаша и подчистит. Поэтому за грех золотого тельца, который привёл на нашу голову смерть, пусть придет красная корова и  очистит от нечистоты мёртвого. Эта идея не является совершенно недоступной и сложной: если смерть является результатом того, что они сделали золотого тельца и поклонились ему, то теперь искупление подобно, потому что золотой телец он золотисто-красного цвета, и пусть теперь красная корова придет  и очистит. То, что говорят, что она нечистого делает чистым, а чистого делает нечистым, то это – некая расхожая фраза, но нигде не сказано, что человек сразу становится чистым  оттого, что на него побрызгали раствором из этого пепла, потому что он не сможет завтра стать чистым, даже после того, как окунётся, если на него не побрызгали в третий и седьмой день. Это действие абсолютно необходимое, но оно недостаточно. Поэтому говорить, что только корова делает чистым, это некоторая неточность. Тогда почему же эта процедура называется «хок» - «устав»? Это очень важный момент, и понимать нужно, по-видимому,  таким образом, что заповедь красной коровы должна исполняться, как устав, не потому что мы понимаем, что здесь такая-то реакция происходит, а  мы должны исполнять это, как инструкцию, абсолютно послушно без мудрствований. Я должен понимать, что мне смыслы сегодня недоступны,  и я исполняю это, как чистую инструкцию. Есть хорошее рассуждение, идущее, возможно, от Виленского гаона. Когда ангелы явились к Аврааму, и он ещё не знал, что это ангелы, то он велел Саре приготовит лепёшки, и мидраш говорит, что был Песах, и он велел приготовить мацу. Когда же они приходят к Лоту, то в явном виде сказано, что он их угощает мацой.  Нам теперь ясно, что  в Песах надо есть мацу, потому что мы в  спешке выходили из Египта, однако, до выхода из Египта оставался четыреста один год. Получается, что Авраам кормит их мацой, потому что через четыреста лет будут выходить в спешке?  – И он не знает, почему он их кормит мацой, такой закон, что в Песах надо есть мацу, а через четыреста лет выяснится, что это потому, что в спешке выходили из Египта, пока же это для него «хок». И вот так же, говорит Виленский гаон,  и красная корова. Когда придёт Машиах, то выяснится, что в этом есть какой-то нормальный, ясный смысл, который нам пока не открыт. 

Ответ на вопрос: 

Разве Всевышний не показал Аврааму всё? – Такого, чтобы Он Аврааму показал всё, мы не знаем. Мы знаем, что Авраам своим мощным интеллектом дошёл до того, что он проник все законы Торы и даже установления мудрецов, и опять-таки это утверждение мидраша, и невозможно утверждать, что на самом деле он соблюдал все законы Торы; так утверждает мидраш, но мы не знаем, факт ли это, или мидраш хочет чему-то научить. Трудно представить, чтобы Всевышний показал Аврааму всё, это невероятно, Он даже Моше не показал всё, и как вообще можно человеку показать всё? То, что Он Авраама поднял над звёздами, не означает никак, что Он ему показал всё. Подняв над звёздами, Он сказал: «Брось свою науку астрологию, ты, конечно, можешь этим заниматься, Я пока не запретил, но не думай, что влияние созвездий, всё, что предсказано в природных рамках – это уже конец, последнее слово. Всё находится под прямым Божественным управлением». Это никак не означает, что Он показал ему все детали. Вообще, когда речь заходит о hалахе, пророк должен скромно «сидеть в уголочке». Там, где речь идёт о законах, человек не может прийти и сказать, что ему с Неба сообщили, что закон такой-то. Это только Моше мог сделать. Больше ни один пророк не смеет прийти и сказать, каков закон; это дело мудрецов. Пророчествовать о законах – это преступление. Поэтому Авраам (это было до дарования Торы) мог это знать только аналитически. 

Ответ на вопрос: 

Означает ли то, что после того, как на Синае их покинул ангел смерти,  никто до истории с золотым тельцом не умирал? – Безусловно, что от шестого Сивана и до семнадцатого Тамуза – целых сорок дней, никто не умирал. Да и потом они  умирали планомерно: каждый год Девятого Ава они ложились и понемножку вымирали. 

Здесь нам важно следующее. То, что красная корова – это устав, не обозначает, что это непостижимо для человеческого ума. Нам просто сегодня не открыта конкретная причина, конкретный механизм, как и почему это делается.   

Корень греха золотого тельца. Смысл заповеди красной коровы.

Мы уже обсуждали грех золотого тельца, но сейчас его опять надо вспомнить, потому что, раз красная корова приходит очистить от этого греха, то надо посмотреть в чем заключался корень этого греха с золотым тельцом. Они  там безобразничали: поклонялись, прелюбодействовали, убивали, но в чём же был корень? Посмотрим эту сцену, когда Моше ещё находится на горе, и Бог говорит: «Развратился твой народ, который ты вывел из Египта; они быстро сошли с пути, который Я им заповедал». Они сошли с пути, который им был заповедан, то есть, они сделали тельца, который не был заповедан. Йеhуда Леви в книге Кузари, опираясь на традицию мудрецов, ставит вопрос необычайно остро. Он говорит, что в конце концов, какая разница  между золотым тельцом, за которого евреи так наказаны, и золотыми керувим, которые сделаны для Святая Святых? Какая между ними разница, если, даже очень трудно точно сказать насколько они отличались по виду, и это тоже очень большой вопрос; есть разные описания. На это Кузари отвечает, что разница только одна: керувим были заповеданы, а телец не был заповедан. И больше никакой разницы нет. Когда мы видим в конце, что Моше и Аарон наказаны, и они не входят в Землю Израиля, то на первый взгляд кажется, что они наказаны за странный эпизод со скалой, что они сделали что-то неправильно: Моше  ударил по скале, а должен был сказать, но при чём же здесь Аарон? Он же не ударял и не должен был говорить, он стоял рядом. Получается, что если виноват твой брат, то ты тоже виновен? Это очень странное правосудие. Мудрецы объясняют, что на самом деле этот эпизод был выбран в качестве некоторого предлога, а на самом деле Аарон был наказан за то, что он сделал золотого тельца, а Моше был наказан за то, что посланные им разведчики «наломали дров». Как же был наказан Ааарон за то, что он сделал тельца? Он был наказан страшным образом, когда два его старших сына были сожжены в день, когда наконец вводили в строй переносной Храм. Два сына Аарона погибли в этот день за то, что они вроде бы исполняли свои коhенские обязанности. Полагается принести огонь на жертвенник, как это полагается обычно, но дело в том, что в этот день это не было заповедано. Так вот, за то, что сделали незаповеданное, они и были наказаны, потому что это был тот же криминал, который совершил Аарон: он сделал незаповеданного тельца. 

Ответ на вопрос:  

Есть ли нечистота на тех, кто вытаскивал этих сыновей Аарона? – на Левитах, конечно, есть, но если коhены их не трогали, то тогда на них нет нечистоты. Первосвященник по закону Торы не имеет права заниматься похоронами даже самых близких людей, но оставшиеся его сыновья могли заниматься похоронами. Относительно братьев был специальный одноразовый указ, что в виду того, что это только введено в действие, они не должны заниматься их похоронами. Говорили: вы сидите, а народ оплачет эту потерю. 

Ещё одно существенное замечание. Мы знаем, что прийти в Синагогу и послушать «парашат захор», что мы читали в шабат перед Пуримом, это в известном сильном смысле исполнение заповеди Торы. Многие говорят, что чтение «парашат пара» – это тоже закон Торы. По этому поводу есть очень важное объяснение, которое идёт от Мешех Хохма, которое нужно понимать так. Что значит, что чтение «парашат пара» – это закон Торы? Это не в том смысле, что надо послушать в соответствующую Субботу месяца Адара, потому что это установление мудрецов, а не закон Торы. Однако это становится законом Торы, когда есть Храм, и когда готовят пепел красной коровы, тогда есть обязанность перед самим действием прочитать этот отрывок  Торы для того, чтобы это было настоящим исполнением заповеди. Читается: «Вот устав Торы – делайте так», и они так делают. То есть, весь смысл этой заповеди в том, что ты должен в точности следовать инструкции, данной «начальством». 

Ответ на вопрос: 

В какой момент Моше получил закон о красной корове? Получил  ли он его до греха золотого тельца? – Это вопрос очень тонкий, про большинство законов мы не можем сказать в точности, получены ли все законы Торы сразу. Нечистота мёртвого – это такая вещь, которая не полностью лишилась смысла даже тогда, когда народ Израиля был в эти сорок дней неподвластен ангелу смерти, потому что вообще говоря, мёртвый нееврей тоже является источником  столь же сильной нечистоты, только слабее в том смысле, что не всеми путями она передается. Конечно, проще всего объяснить, что это было получено Моше в последний его «сеанс» на горе. При этом ни один закон Торы мы не можем однозначно объявить лишенным смысла на любом перегоне, потому что есть множество уровней. Дело в том, что сам по себе факт, что мёртвый является источником нечистоты, эта новость появилась только после греха Адама, после того, как он поел от дерева познания.  То, что сказано, что человек,  не очистившийся в пустыне (закон о Мишкане в пустыне), оскверняет Мишкан, можно понимать двояко. Обычно понимают так, что если он не очистившись войдёт в Мишкан, то он совершит страшное преступление, но здесь этого не сказано. Поэтому есть такое понимание, что отличие мишкана от Первого и Второго Храма, которые будут построены в Йерусалиме, заключается в том, что Мишкан свою святость распространял на весь стан Израиля. Поэтому, человек, который в лагере оставался неочищенным, осквернял святость всего лагеря, которая исходила из Мишкана.  

Ответ на вопрос: 

Знали ли Праотцы нашего народа о законах чистоты и нечистоты? – Про Авраама говорят, что он даже будничную пищу ел в состоянии чистоты. Как он обходился с нечистотой мёртвого – это трудно решить. Конечно, он красную корову не приносил. У Авраама было сомнение: должен ли он считать себя потомком Ноаха, как все люди, или, поскольку он родоначальник народа Израиля, он должен считать себя евреем? В устной традиции споры по этому поводу продолжались по крайней мере вплоть до поколения сынов Яакова, потому что мы стали народом Израиля только с момента Синая. До этого момента законы Торы к нам явно не относились (воспринимались, как некая семейная традиция). Поэтому понимать буквально это не следует, потому что у сынов Ноаха нет таких видов нечистоты. Авраам наверняка что-то делал, что касалось заповедей, но представить себе, что он волюнтаристски зарезал красную корову – это совершенно немыслимая гипотеза. Что же он тогда ждал с обрезанием, когда ему прикажут, и ждал девяносто девять лет?  Поэтому представить себе, что он практически брызгал на себя  – это совершенная фантастика. Вопрос этот интересен в плоскости мидраша, но есть много таких интересных вопросов. 

О «нечистоте» и «очистке». Смысл исполнения воли Всевышнего.

Можно сказать, что нечистота мёртвого, как и вообще практически любая нечистота, возникает  в результате того, что из некоторого вместилища уходит жизнь, которая  в нём была заключена. Это представление, хотя и несколько приблизительное, но зато очень полезное. То есть, любое животное может стать источником нечистоты после смерти, а человек так сложно организован, там есть такие глубокие и высокие уровни жизни, что человек даже при жизни способен становиться источником разного вида нечистоты. При этом нечистота мёртвого является самой сильной. Почему, чтобы очиститься от нечистоты мёртвого, надо исполнить некую инструкцию? Когда жизнь ушла из тела человека, ушла из мёртвого, то теперь тебе эта нечистота передалась, поэтому для того, чтобы с этим справиться, требуется чтобы ты себя нивелировал, упразднил перед жизненностью, которая исходит от Всевышнего.  И тогда это приводит к такому постановлению, что жизненность появляется заново, и можно сказать, может быть немножечко грубо, что когда мы читаем «парашат пара», то это можно сопоставить с тем, что происходит в народных сказках, когда человека, порубанного на куски, сначала сбрызгивают «мёртвой водой», а потом – «живой водой»; «парашат пара» похожа на мёртвую воду, а «парашат ходэш» – на «живую воду». Об этом много пишут мудрецы и комментаторы, что хронологически было бы естественно раньше читать «парашат ходэш», а потом читать «парашат пара», потому что «парашат ходэш» говорит про первое Нисана: «Этот месяц для вас начало месяцев», а «парашат пара» относится к тому, что произошло на следующий день, второго Нисана. То есть мы хронологически ожидали бы обратного порядка, однако, мидраш говорит, что мудрецы поставили именно в таком порядке: раньше поставили «парашат пара»,  потому, что это – чистота Израиля, и прежде всего надо очиститься. Это очищение – вещь очень интересная. 

Если мы посмотрим на последовательность четырёх  этих отрывков – «арбаа паршиёт», то мы можем увидеть интересное соответствие.  Можно вспомнить, что когда Элияhу добрался до горы Хорев, и находился по-видимому в том же месте, где и у Моше было свидание со Всевышним (но там всё происходит по- другому), то с приходом Элияhу происходит следующее: сначала буря – и не в буре Всевышний; потом землетрясение – и не  в землетрясении Всевышний; потом огонь – и не в огне Всевышний; а потом – голос тонкой тишины. Не говорится, что  в этом голосе Всевышний, но и не говорится, что Его там нет. Эти четыре последовательных явления сопоставляют с четырьмя этими отрывками: «руах» – это то великодушие, которое подвигает людей взносить материалы на Мишкан, то есть парашат «шкалим», что соответствует первой картине; «землетрясение» – соответствует войне с Амалеком, «парашат захор»; «огонь» – это сжигание коровы, то есть корень чистоты это огонь, который сжигает; наконец, «голос тонкой тишины» – это некоторая точка, с которой начинается обновление. Это – одно сопоставление, их много, но приведем ещё два. В «криат шма» мы говорим: «Люби Всевышнего, Бога твоего, всем сердцем твоим, и всей душой твоей и всей твоей мощью. И пусть слова, которые Я заповедаю тебе сегодня, будут на сердце твоем». «Всем сердцем твоим» – соответствует великодушию (когда жертвуют); «всей душой твоей» – соответствует тому, что в душе происходит война с Амалеком; «всей твоей мощью» – соответствует «парашат пара»;  «Я заповедаю тебе сегодня» – соответствует обновлению, то есть «парашат ходэш». Ещё одно соответствие с этими паршиёт. В книге Йирмеяhу говорится: «Пусть не гордится богатый своим богатством, и не гордится герой своим героизмом, и не гордится мудрец своей мудростью, а вот пусть чем гордится гордящийся – тем, что он знает Меня». Гордиться и богатством и мужеством и мудростью можно, если только ты их использовал в качестве инструмента приближения ко Всевышнему. Конечно, «узнать Всевышнего» невозможно, Его можно узнавать только постепенно. Прямо в лицо Его не увидишь, и Всевышний говорит это Моше: «Не было того, чтобы человек увидел Меня в лицо и остался жив». Поэтому «узнавать» Его можно только косвенно, не прямо. Здесь ясно, что «богатство» соответствует шкалим, а «мужество» соответствует войне с Амалеком. Понятно, что «мудрость» соответствует красной корове, когда эту мудрость полностью упраздняют перед инструкцией Всевышнего. И в результате этих трех переработок я дохожу до того, что я к Нему приближаюсь,  и это – «парашат ходэш», когда мне вручают власть над временем. 

Надо отметить, что «парашат ходэш», который мы будем читать в последний шабат месяца Адар, – это начало двенадцатой главы книги Шемот, и это самая первая заповедь, которую мы получили, как народ, ещё до выхода из Египта. Когда Раши начинает свой комментарий к книге Берешит, то он задает знаменитый вопрос рабби Ицхака: «Почему Тора, которая является вроде бы инструкцией, начинает с каких-то рассказов о Сотворении,  ведь если это инструкция, то и начинать надо бы с того, что «этот месяц для вас – начало месяцев». Раши даёт длинный ответ, но нас сейчас интересует следующее. Всевышний силу Своих дел хотел показать Своему народу, чтобы дать им наследие идти вперёд: «Если скажут вам, что вы грабители и т.д». То есть, оказывается не достаточно дать людям инструкцию для того, чтобы они исполняли заповеди, а прежде всего надо показать силу дел Всевышнего. Невольно напрашиваются такие мысли, что эти четыре отрывка поднимаются в «парашат ходэш», может быть, для того, чтобы повторить этот процесс. Зачем, действительно, Тора приводит рассказы о том, как Бог сотворял мир, о том, что происходило; эти рассказы можно было бы поместить, например, в сборник мидрашей? – Можно полагать, что для того, чтобы получить даже самую первую заповедь, которая была дана народу, необходима очень серьёзная подготовка, а именно, необходимо пройти три ступени преодоления природы. Я думаю, что вообще вся природа: и неживая, и растительная и животная, и человеческая природа – дана для того, чтобы мы её преодолевали (конечно, это не означает, не дай Бог, чтобы мы её уничтожали). Природные задатки нам для того даны, чтобы мы с ними что-то сделали. Классическим примером этого можно считать блестящий отрывок из литературных воспоминаний Марины Цветаевой, когда она, разговаривая с Бальмонтом, говорит: «Вот, Брюсов – образец преодоленной бездарности». На что Бальмонт категорически сказал: «Не преодоленной». При этом, эту остроту Бальмонта можно использовать для его же характеристики: если Брюсов образец непреодоленной бездарности, то Бальмонт образец непреодоленного дарования. Любые задатки нам даны для того, чтобы мы их переработали, чтобы мы с ними что-то сделали. Поэтому никак нельзя признать такого объяснения, что вот, я такой «чувак», такая у меня природа. Или, как говорит герой у Евгения Шварца, подлив отравленное вино собеседнику: «Безобразие, конечно, но мой двоюродный дедушка был такая скотина, и что я теперь могу сделать?»  Все ссылки на свойства очень интересны в воспоминаниях. Но человеческая задача, и тем более задача народа Израиля, заключается в том, чтобы с природными данными что-то делать; надо преодолевать их, надо их во что-то превращать. Это надо делать при любых задатках, потому что не бывает задатков плохих. Бывают задатки, которые легко перерабатываются, и это значит, что этот человек не очень больших возможностей, а бывают задатки, которые требуют больших усилий и это значит, что у человека большие возможности. Лет двадцать назад был сделан фильм по книге одного англичанина, который родился в многодетной крестьянской семье, и родился он инвалидом, из всех конечностей у него работала одна нога и кроме того, он был немой. Тем не менее лет в пять он взял в зубы карандаш, и написал «мама», а повзрослев, стал настоящим писателем и художником. Братья его клали посреди футбольного поля, и он своей единственной ногой футболил мяч. Человек свою инвалидность переработал во что-то.   Конечно, не дай Бог иметь такой набор данных, но у каждого человека есть свои проблемы. Любые мои стороны дарования и бездарности – это сырой материал, который я должен во что-то превратить, а если я этого не делаю, то я просто отлыниваю от работы.  Надо сказать, что самая первая заповедь, данная народу Израиля, касается именно времени, и эта тема, которая конечно, естественно должна была быть самой первой, потому что противостояние человека и времени – это, может быть, самая глубокая драма, которая разыгрывается в мире после шести дней Творения, потому что представителями времени поставлены солнце и луна, которым сказано, что вот, властвуйте соответственно днем и ночью, и впервые появляется слово «власть», а про человека говорят, что он будет владычествовать над всем. Поэтому между человеком и временем есть очень острая «конкуренция». Нельзя сказать, что между ними война не на жизнь, а на смерть, потому что мы ещё из «Алисы в стране чудес» знаем, что убивать время  – это не самый лучший подход. То есть, убивать время не нужно, но его нужно подчинить человеческой власти, и это – главная тема праздника Песах. Законы хамеца и мацы даны нам не для того, чтобы писать для детей детского сада и потом всю жизнь повторять, что маца – это «гуд бой», а хамец – это «бэд бой». Это всё разговоры для тех, кто не хочет думать, когда приводят очень красивые образы, что хамец такой пышный раздутый, много о себе воображает, а маца – тонкая. Всё это сказки, потому что мы прекрасно знаем, что в старые времена они на вид были совершенно неотличимы, и человек не мог понять, что перед ним – хамец или маца, потому что и то и другое прилепляли к стенке печки. Так что раздуты или не раздуты – это всё пустяки, а действительно важно то, что для того, чтобы не допустить брожения, надо действовать очень быстро. То есть важно время. Если ты замочил муку, то автоматически она забродит, и этим можно сколько угодно пользоваться, но не в пасхальную неделю, потому что это начало нашей народной биографии. Нужно выяснить, кто «командует парадом»: я или время! Буду ли я всегда у него на поводу, или, когда нужно, я говорю: стоп!  В этом всё дело, и центральная заповедь Пасхального седера – рассказ об Исходе из Египта, посвящена как раз той же проблеме, когда между отцом и сыном происходит подробный разговор об исходе из Египта, и сын через отца прикрепляется к прошлому, а отец через сына – к будущему. И тогда у народа появляется то, чего нет у отдельного человека, потому что человек смертен и он один не может победить время на больших перегонах, а народ может. Это содержание праздника Песах, и поэтому естественно, что в рош-ходэш Нисан, который является началом всех праздников, мы получаем заповедь, которая даёт нам казалось бы такую миниатюрную власть – назначать нашим Бейт-Динам  начало каждого следующего месяца, но это и есть власть над временем и это вещь очень важная. 

  Ответ на вопросы: 

 Каковы законы о нечистоте по отношению к мёртвому животному?  – Мы говорили о самой сильной нечистоте, мы говорили только о мёртвом человеке. Нечистота мёртвого животного – это тоже нечистота, но гораздо более слабая, здесь для очищения достаточно просто окунания. 

Ответ на вопрос:

Каково сходство, внешнее,  красной коровы и тельца?  – Конечно, сходство есть. Известна такая глупая шутка: «Почему евреи сделали в пустыне тельца? – Потому что не хватило золота на быка». 

Отметим ещё несколько моментов. Есть знаменитый мидраш, который говорит: «Кто бы дал, чтобы чистое из нечистого (получилось)». И мидраш говорит, что Авраам – из Тереха; Израиль – из народов, Грядущий мир – из этого мира. Получается что-то гораздо более высокое из чего-то, мягко говоря, более скромного. Это всё разные вещи, потому что нельзя сказать, что «Израиль – из народов» это то же самое, что «Авраам – из Тереха». Вероятно, содержание в этом мидраше такое, что мы двигаемся ко всё более высокой чистоте только путём выхода из «каскада изгнаний». То есть, нужно было заставить народ Израиля спуститься в египетское рабство, чтобы, выйдя оттуда, стать чище. Это сравнивается с тем, что благородный металл невозможно до конца очистить, не бросив его в плавильную печь с примесями; примеси вытягивают то, что там оставалось. Вернувшись назад, мы можем вспомнить знаменитый вопрос: почему вообще душа, которая хранилась у Престола Божественной славы, должна спускаться в этот несовершенный мир? Что она с этого «будет иметь»? Один ответ: есть инструкция – иди и служи! Но поскольку Всевышний всё-таки добр и справедлив,  то неприятно думать, что он гонит в тяжёлую службу и никакой награды за это нет. Наша традиция отвечает на это очень интересным образом, и мы уже упоминали это не раз, что там, в Царском дворце, душе ни в чём нет недостатка, и она, как яма, полная до краёв, куда больше уже не нальёшь. Но всё-таки один изъян есть в её состоянии, что она налита «снаружи», она – пассивный сосуд, в который это налили, и она спускается в этот мир для того, чтобы стать источником собственной полноты, чтобы из этой полной ямы превратиться в источник. При этом в источник превращаются только путём выхода из изгнаний. То есть, если тебя не изгнали, то ты не будешь пробиваться к этой чистоте. Подкрепление тому, что чистота связывается с источником, мы видим в книге Ваикра, где даётся много законов чистоты и нечистоты, и там говорится, что высшим классом миквы – источника, в который окунаются для очищения,  является  подземный источник, который пробил себе путь на свободу. 

Возвращаясь к тому, что красная корова – это инструкция, которая дана для исполнения без размышления, надо отметить, что это особенно остро выглядит на фоне того, что между нашими мудрецами и экспертами имеются многочисленные споры, не говоря уже о сектах. Садукеи, например, требовали, чтобы коhен, который занимается приготовлением красной коровы, был идеально чист, а мудрецы сказали: «Нет, достаточно второй по качеству степени чистоты. Он мог сегодня быть нечистым от прикосновения к дохлой ящерице, окунуться, не дождаться захода солнца, и тем не менее этого уже хватит для приготовления красной коровы». Поэтому традиция, закон, предписанный мудрецами, таков, что этого коhена на семь дней отделяют и «не дышат» на него, чтобы он был идеально чистым,  а в день, когда он будет приносить, его специально загрязняют ящерицей; он окунается, и тут же принимается делать корову. Мишна рассказывает про одного коhена, который был садукеем и делал всякие хитрости, чтобы быть идеально чистым, но глава наших мудрецов подошёл, положил свою руку ему на голову и сказал: «Иди окунайся!». Талмуд говорит, что не может быть членом Санhедрина тот, кто не способен доказать, что ящерица чиста по закону Торы, поскольку ящерица явным образом названа в Торе, как источник нечистоты. И если человек неспособен даже в явном источнике нечистоты увидеть стороны чистоты, то он может быть хорошим человеком, но в Санhедрине ему делать нечего, потому что нужно в каждом объекте увидеть все его стороны.

Есть множество споров, например, рабби Элиэзер считал, что не только заповедь Брит-мила можно исполнять на восьмой день даже если этот день приходится на Субботу, и таков закон, но он считал, что всё, что нужно для приготовления инструментов для Брит-милы, тоже можно делать в шабат. Поэтому его ученики рубили в шабат деревья, готовили угли, делали нож; и считается, что они – в полном порядке, потому что они шли по мнению своего учителя (если бы это сделали мы, то заработали бы приговоры в Небесном суде, а может быть, и в земном). Пример еще один с рабби Хией, дядей Равва, он был учеником и соратником рабби Йеhуды hа-Наси. У него тфилин были сшиты льняными нитками, что абсолютно не годится, но он так учил, и для него это был хороший тфилин, вполне годный. Может создаться впечатление, что каждый делает, что захочет. Это не так, потому что на самом деле все различия во мнениях проистекают из того, что Всевышний с самого начала показал Моше сорок девять сторон чистоты и сорок девять сторон нечистоты. В книге Теhилим в двенадцатом псалме сказано: «Речения Всевышнего чисты, они очищены «шиватайм» – семикратно». Мидраш говорит, что это означает: семью семь, то есть – сорок девять. Есть другой мидраш, который говорит, что это «шиватайм» сказано про наш отрывок «парашат пара», что там есть семь слов, каждое из которых повторяется в этом отрывке семь раз. Семь раз сказано «корова», семь раз – «брызганье», семь раз – «сжигание», семь раз – «стирать одежду»,  семь раз – «нечистый», семь раз – «чистый», и семь раз – «коhен».  Таким образом, сорок девять сторон чистоты и сорок девять сторон нечистоты задуманы изначально и заповеданы, и таков путь «чистоты Торы». То есть, эту чистоту  с одной стороны, я должен исполнять, как инструкцию, а с другой стороны, понятие «все простые люди планеты» существует только в воспаленном воображении большевиков; люди вообще сложны, а тем более Тора и Израиль, и  учить её надо сложно, а исполнять точно по инструкции. Как это делать – это вопрос очень непростой.  То, что мы подчиняем свою волю Всевышнему, так говорится в трактате Авот, в Мишне: «Исполняй Его волю, как свою волю, чтобы Он исполнял  твою волю, как Свою волю; упраздняй свое желание перед Его желанием для того, чтобы Он упразднял желания других перед твоим желанием». Так вот, за то, что мы исполняем Его волю в законах красной коровы,  Он подчиняет волю времени – всё состарить и свести к старому повторению – подчиняет её нам и даёт нам «парашат ходэш», где мы распоряжаемся временем. 

