
        
            
                
            
        

    


  Глава 1. Книга Чисел – общий обзор

  1.1. Книга Чисел/Бемидбар – название и структура

  Мы уже упоминали1 о том, что книги Торы имели в
еврейской традиции по два названия: одно отражало тему книги, другое
соответствовало ее первым словам. Первое название, переведенное на греческий и
латынь, а с них на другие языки, закрепилось в европейской культуре, а второе
закрепилось в еврейской терминологии. В частности, четвертая книга Торы,
которая в иврите сегодня обычно называется Бемидбар, «В Пустыне» – в
древности называлась Хумаш hа-пекудим, «Книга исчислений»2, что в
европейской традиции превратилось в Numeri, «Числа» или «Книга Чисел».
Ниже мы будем использовать термин «Книга Чисел» для названия всей книги, а
«Бемидбар» – для названия ее первого недельного раздела.


Книга Чисел по содержанию делится на две части, каждая из
которых состоит из пяти недельных разделов: 


Первая часть: переход через Пустыню


(1) 

Бемидбар (1:1-4:20) – первоначальная перепись народа + фабула рассказа


(2)



   Насо (4:21-7:89) – кризис отдельного
человека


(3) Беhаалотха
(8:1-12:16) – кризис Торы (учения и лидерства)


(4) 

Шлах (13:1-15:41) – кризис Страны (смысла завоевания Страны)


(5) 

Корах (16:1-18:32) – кризис Народа (установление внутринациональной структуры)


Вторая часть Книги: завоевание Заиорданья


(6) 

Хукат (19:1-22:1) – противостояние народам на военно-политическом уровне


(7) 

Балак (22:2-25:9) – противостояние народам на духовном уровне


(8) 

Пинхас (25:10-30:1) – завершающая перепись народа +

 рамки


(9) 

Матот (30:2-32:42) – восстановление после пустыни-1


(10)    Масей (33:1-36:13) – восстановление после пустыни-2


Мы также уже отмечали, что Книга Исход, говорящая о двух
основных темах – истории народа и заповедях, данных на Синае, – имеет двойное
завершение: Облако закрывает Скинию и не дает войти в нее, а потом Облако
поднимается и ведет за собой еврейский народ3. Соответственно, у книги Исход есть
два продолжения: одно продолжение в аспекте заповедей, и это Книга Левит, в
которой Бог приглашает Моисея войти в Скинию, а второе продолжение в аспекте
дальнейшей истории народа, и это Книга Чисел. 


1.2. Книга дороги и книга кризисов 

Книга Чисел – это книга дороги. Сорокалетнее скитание
было необходимо для трансформации народа. Рабы египетские продолжали ощущать
себя рабами даже выйдя из Египта, поэтому поколение Исхода оказалось также и
поколением пустыни: оно умерло, не дойдя до Страны Обетованной. Стать же
свободными людьми и войти в Страну Израиля смогли только их потомки. Но не
следует думать, что следующее поколение автоматически вырастает достойными
людьми, вырасти на свободе – это еще не достаточно. Оно может обрести себя
только пройдя через череду кризисов, необходимых для обретения истинной свободы
и ответственности. 


Рав Ц.-Й. Кук отмечал в связи с этим, что есть «Тора
спокойствия», домашняя Тора, и есть «Тора дороги», Тора в пути. Путь изменяет
идущего по нему. Проблемы, зачастую не заметные в период стабильности,
выявляются и обостряются, как только начинается движение.


Книга Чисел начинается с пересчета и порядка, после чего
следует описание проблем. Сначала идут кризисы личности, затем кризисы социума:
непонимание Торы, непонимание Страны, непонимание структуры народа Израиля,
непонимание отношений с народами мира. Как мы увидим ниже, каждый из недельных
разделов Книги Чисел посвящен одному из таких кризисов. Каждая из составляющих
еврейской идентичности по очереди рассматривается и исправляется.


Пройдя через серию кризисов на всех уровнях устройства
общества, народ перестраивается. Когда все трансформации завершаются, то в
разделе Пинхас, в конце Книги Чисел, снова происходит подсчет, и дальше евреи
могут идти на завоевание Страны. 


Таким образом, пересчеты и упорядочение структуры – это
как бы «скобки» Книги Чисел, открывающие и закрывающие ее, а преодоление
кризисов – собственно содержание книги.


1.3. Книга левитов

Каждая из книг Торы соотносится со своим уровнем
еврейского народа: 


Книга Бытия это книга Праотцев, 


Исход – книга Моисея и Аарона, 


Левит – книга коhенов, 


Числа – книга левитов, 


Второзаконие – книга всего народа как целого. 


Левиты не имеют своей земли (как и весь народ в эпоху
Пустыни), что позволяет народу не погрузиться с головой в материальность. В
Книге Чисел именно левиты играют центральную роль, весь рассказ вращается
вокруг них: они замещают первенцев, с ними связан мятеж Кораха. Связано это с
тем, что именно колено Леви несет ответственность за выход из кризисов. У него
нет ни земли, ни статуса. Священники, руководящие Храмом – это аристократия,
которая чувствует себя верхушкой общества (у потомков Аарона есть и особые
законы брака, как это принято у знати), а народ – земледельцы, привязанные
каждый к своему наделу. Левиты же не относятся ни к аристократии, ни к
землевладельцам, они безземельные бедняки и стоят между знатью и народом. Тора
постоянно упоминает левитов вместе с «сиротой, вдовой и пришельцем», не имея
материальной опоры, они всегда балансируют на грани стабильности и нормы.
Именно это «соприкосновение с кризисом» позволяет левитам врачевать общество.


Отметим, что разделение народа на три уровня – коhены,
левиты, прочие сыны Израиля – было столь существенным, что до сих пор
сохранилось в еврейском народе, хотя разделение на колена не сохранилось.










Недельный
  раздел (1) Бемидбар

Глава 2. Исчисление народа

2.1. Уход от Синая (1:1)

(1) И Господь говорил с Моше в пустыне Синайской, в
Скинии Откровения, в первый день второго месяца во второй год по выходе их из
земли Египетской, сказав:


В пустыне Синайской: Действие происходит там же, где было Дарование Торы. То же место, тот же
народ, но перспектива уже поменялась: в предыдущем стихе, завершающем книгу
Левит (27:34) про это место сказано «на горе Синай», а здесь оно названо
«пустыней Синай». Ситуацию определяет не только место, где человек физически
находится на данный момент, но и перспектива, направление его дальнейшего
движения. Перспективой книг Исход и Левит была гора Синай, место получения
Торы. Теперь же евреи обращены к пустыне, и она становится перспективой книги
Чисел. 


В Скинии Откровения: Это связывает начало Книги Чисел с завершением Книги Исход (40:38). Все
заповеди и указания, полученные на Синае, нужны для того, чтобы пойти завоевать
Страну Израиля и реализовать их там.


В первый день второго месяца: Ияр, второй месяц еврейского календаря, по самой своей природе является
месяцем самостоятельности4, и именно эту самостоятельность евреям надо было
приобрести. 


В первый день второго месяца, во второй год по выходе их
из земли Египетской: Ниже (9:1) мы
увидим, что этому предшествует повторное празднование Песаха, в середине
первого месяца второго года. 


Таким образом хронология Исхода такова: в 15-й день
месяца Авив (в дальнейшем он называется Нисан) евреи выходят из Египта, и этот
момент становится началом библейского летоисчисления месяцев и годов. 


Через семь дней они переходят Тростниковое море и к началу
третьего месяца (Сиван) первого года доходят до горы Синай. На 50-й день от
Исхода, 6 Сивана, происходит Дарование Торы, после чего Моисей поднимается на
гору и проводит там 40 дней, до 17-го дня четвертого месяца (Тамуз) первого
года Исхода. К концу этого срока евреи делают Золотого тельца, а Моисей
спускается с Горы и разбивает Скрижали. Происходит кризис Исхода, который
задерживает продвижение к Стране Израиля и даже ставит под сомнение весь Исход
и само существование еврейского народа (Исх. 32:10).


Потом Моисей 40 дней просит о прощении народа, через 40
дней снова поднимается на Гору с заготовкой для вторых Скрижалей (Исх. 33:1) и
еще через 40 дней спускается с горы с новыми Скрижалями. Происходит это в 10-й
день седьмого месяца (Тишрей); в дальнейшем этот день станет праздником
Йом-Кипур, днем примирения Всевышнего с человеком. 


Преодолев кризис, народ начинает строительство Скинии и
изготовление ее сосудов. Скиния окончательно готова и установлена 1 Нисана
второго года Исхода (Исх. 39:17), т.е. через 5 месяцев после получения вторых
Скрижалей. Неделю длится освящение Скинии (Лев. 9:1), и еще через неделю, 15
Нисана второго года, евреи вновь празднуют Песах (Числа 9:1). Еще через две
недели делают пересчет и возобновляют процесс завоевания Страны. 


Таким образом, изложение событий в начале Книги Чисел не
соответствует хронологии – пересчет народа описан прежде, чем второе
празднование Песаха. Поскольку вся книга Чисел это книга похода, она начинается
с указания о передвижении, а не с описания празднования.


 


2.2. Правила исчисления (1:2-19)

(2) Произведите поголовное исчисление всей общины сынов
Израиля по семействам их, по отчим домам их, по именам, всех мужчин поголовно. 


(3) От двадцати лет и выше, всех поступающих в войско в
Израиле, исчислите их по ополчениям, ты и Аарон. 


(4) А с вами должно быть по одному человеку для каждого
колена; который глава отчего дома своего. 


(5) И вот имена мужей, которые состоять будут при вас:
для Реувена – Элицур, сын Шедейура; 


(6) Для Шимона – Шлумиэль, сын Цуришаддая; 


(7) Для Йеhуды – Нахшон, сын Амминадава; 


(8) Для Иссахара – Нетанель, сын Цуара; 


(9) Для Звулуна – Элиав, сын Хейлона; 


(10) Для сынов Йосефа: для Эфраима – Элишама, сын
Аммиhуда; для Менаше – Гамлиэль, сын Педацура; 


(11) Для Биньямина – Авидан, сын Гидони; 


(12) Для Дана – Ахиэзер, сын Аммишаддая; 


(13) Для Ашера – Пагиэль, сын Охрана; 


(14) Для Гада – Эльясаф, сын Деуэля; 


(15) Для Нафтали – Ахира, сын Эйнана. 


(16) Эти призванные из общины, главы колен отцов своих,
главы тысяч Израиля они. 


(17) И взял Моше и Аарон мужей этих, которые были названы
поименно, 


(18) И всю общину созвали они в первый день второго
месяца. И рассчитали их по родословиям и по семействам их, по отчему дому их,
по числам имен, от двадцатилетнего возраста и выше, поголовно. 


(19) Как Господь повелел Моше, так он и рассчитал их в
пустыне Синайской. 


 Произведите
поголовное исчисление всей общины: Численность народа на момент Исхода
сообщается в Торе в нескольких местах, и от раза к разу информация дается все
более подробно. А именно: 


(1) 

В момент выхода из Египта (Исх. 12:37) нам сообщается только приблизительная
численность народа, при этом сам народ не участвует в процессе подсчета. 


(2) 

На Синае (Исх. 30:12) дается определенная методика пересчета: «по полшекеля с
человека», поэтому в процессе строительства Скинии (Исх. 38:26) численность
народа указана более точно.


(3) 

Здесь, в начале Книги Чисел, дана еще более достоверная методика исчисления,
учитывающая имена, социальную структуру и участие представителей народа в организации
переписи, в результате чего приведены подробные данные о численности воинов в
каждом колене. 


Это изменение структуры информации о численности народа
отражает постепенный переход от безынициативности и социальной аморфности
евреев-рабов во время Исходе – к постепенному построению самостоятельно
организованного общества, в котором важны как общее количество, так и
индивидуальность и социальные связи каждого. Такая самоорганизация необходима
для жизни в Стране Израиля, куда направляется народ. 


От двадцати лет и выше, всех поступающих в войско в
Израиле: Подсчитываются совершеннолетние
военнообязанные, что необходимо для ведения войны. Если бы не история с
разведчиками, то еврейский народ смог бы сразу же овладеть Страной, поэтому
подсчет был необходим также для пропорционального раздела земли.


Исчисление всей общины сынов Израиля: Исчисление это собирание, «зачисление» отдельных людей в
состав единой общины. Это предусматривает как ответственность каждого за судьбу
всего общества, так и защиту (и физическую, и духовную) отдельного еврея со
стороны всего народа Израиля. 


Исчисление... по именам: В личном общении с людьми мы обращаемся к ним по именам, но армия требует
численного (а не именного) подсчета воинов. Это два аспекта жизни: в
индивидуальном доминируют имена, а в коллективном – числа. Такое положение
соответствует двум устремлениям человека: быть индивидуумом, ощущая себя при
этом частью целого. 


Исчисление... по семействам их, по отчим домам их, по
именам: Подсчет здесь делается не только количественно,
но структурировано, по отчим домам и по именам. Народ это не просто объединение
индивидуумов, но органическая структура: народ состоит из колен, а они в свою
очередь – из семейств. Подобная многоуровневая структура существует во всех
органических (а не механических) объединениях. Например, тело человека состоит
не напрямую из клеток, но клетки объединяются в ткани, ткани в органы, и уже
органы составляют тело. Именно такие структуры являются жизнестойкими. 


Поголовно: Мидраш
понимает это как «исчисление происходило лично», т.е. каждый человек лично
представал перед Моисеем, Аароном и представителями колен, для того чтобы его
включили в перепись. Такой порядок переписи был чем-то вроде «принятия
присяги», и формировал в народе понимание принадлежности и ответственности . 


Исчислите их: Тифкеду, «исчислить», образовано от
корня пакад, «быть правильно поставленным на свое место, правильно
функционировать» (в современном иврите тафкид – «должность»).
Перечисление было нужно не только ради получения численных данных, оно помогало
каждому человеку осознать свое органическое место в народе, свою функцию в нем.
Именно этот глагол дал всей книге название Хумаш hа-пекудим, которое
потом превратилось в «Книгу Чисел», и именно в осознании своего места и предназначения
состоит ядро этой книги.


Ты и Аарон:
Указывается на необходимость объединения Торы Моисея и Торы Аарона, без чего
евреи не смогли бы выступить в путь5. Описание Исхода из Египта тоже начинается в Торе с
обращения к Моисею и Аарону вместе («И Господь сказал Моше и Аарону в земле
Египетской, говоря: Месяц этот для вас начало месяцев; первый он у вас из
месяцев года» – Исх. 12:1). Единство Моисея и Аарона было нарушено в процессе
Дарования Торы6, теперь оно восстановлено.


А с вами должно быть по одному человеку для каждою
колена: Подсчет осуществляется не только
общенациональным начальством, Моисеем и Аароном, но также и представители колен
участвуют в его подготовке. Это отражает повышение уровня самоорганизации
общества.


И вот имена мужей, которые состоять будут при вас... И
взял Моше и Аарон мужей этих, которые были названы поименно: Такое специальное поименное Божественное указание
показывает, что вопрос лидерства и руководства в каждом из колен не был
однозначным. Исход поменял всю структуру жизни социума – и здесь, вероятно,
происходит также процесс формирования нового руководства внутри колен. 


Для Реувена: Перечисление
колен соответствует не старшинству, а иерархии сыновей Яакова: сначала сыновья
Леи, потом Рахели, и затем рабынь.


Элицур, сын Шедейура: В большинстве приведенных здесь имен есть теофорные составляющие (Эль, Цур,
Шадай), указывающие на ощущение чувства связи еврейского народа со Всевышним.


По числам имен: Во время переписи был учтен как коллективный аспект – число, так и
индивидуальный – имя.


2.3. Исчисление народа (1:20-44)

(20) И было сынов Реувена, первенца
Израиля по их родословию семейному, по отчему дому их, по именам, всех мужчин
от двадцати лет и выше, всех поступающих в войско, 


(21) Исчисленных по колену Реувена – сорок шесть тысяч
пятьсот. 


(22) Из сынов Шимона, по их родословию семейному, по
отчему дому их, исчисленных по именам, всех мужчин от двадцати лет и выше, всех
поступающих в войско, 


(23) Исчисленных по колену Шимона – пятьдесят девять
тысяч триста. 


(24) Из сынов Гада, по их родословию семейному, по отчему
дому их, по именам, от двадцати лет и выше, всех поступающих в войско, 


(25) Исчисленных по колену Гада – сорок пять тысяч
шестьсот пятьдесят. 


(26) Из сынов Иеhуды, по их родословию семейному, по
отчему дому их, по именам, от двадцати лет и выше, всех поступающих в войско, 


(27) Исчисленных по колену Йеhуды – семьдесят четыре
тысячи шестьсот. 


(28) Из сынов Иссахара, по семейному родословию их, по
отчему дому их, по именам, от двадцати лет и выше, всех поступающих в войско, 


(29) Исчисленных по колену Иссахара – пятьдесят четыре
тысячи четыреста. 


(30) Из сынов Звулуна, по семейному родословию их, по
отчему дому их, по именам, от двадцати лет и выше, всех поступающих в войско, 


(31) Исчисленных по колену Звулуна – пятьдесят семь тысяч
четыреста. 


(32) Из сынов Йосефа: из сынов Эфраима, по семейному
родословию их, по отчему дому их, по именам, от двадцати лет и выше, всех
поступающих в войско, 


(33) Исчисленных по колену Эфраима – сорок тысяч пятьсот.



(34) Из сынов Менаше, по семейному
родословию их, по отчему дому их, по именам, от двадцати лет и выше, всех
поступающих в войско, 


(35) Исчисленных по колену Менаше – тридцать две тысячи
двести. 


(36) Из сынов Биньямина, по семейному родословию их, по
отчему дому их, по именам, от двадцати лет и выше, всех поступающих в войско, 


(37) Исчисленных по колену Биньямина – тридцать пять
тысяч четыреста. 


(38) Из сынов Дана, по семейному родословию их, по отчему
дому их, по именам, от двадцати лет и выше, всех поступающих в войско, 


(39) Исчисленных по колену Дана – шестьдесят две тысячи
семьсот. 


(40) Из сынов Ашера по семейному родословию их, по отчему
дому их, по именам, от двадцати лет и выше, всех поступающих в войско, 


(41) Исчисленных по колену Ашера – сорок одна тысяча пятьсот.



(42) Сынов Нафтали по семейному родословию их, по отчему
дому их, по именам, от двадцати лет и выше, всех поступающих в войско, 


(43) Исчисленных по колену Нафтали – пятьдесят три тысячи
четыреста. 


(44) Вот вошедшие в исчисление, которых исчислил Моше и
Аарон, и главы колен Израиля, двенадцать человек, по одному человеку для
каждого колена были они. 


Сынов Реувена, первенца Израиля: Реувен пока что сохраняет свое первенство, – но позже, с
началом движения по пустыне, ведущим становится колено Иеhуды.


Сорок шесть тысяч пятьсот: Поскольку подсчет идет для формирования армии – цифры округляются до
размеров отряда, 50 человек.


Реувена...Шимона...Гада...Иеhуды...Иссахара...Звулуна...: Гад перечислен прежде Иеhуды – т.е. порядок изменился, и
соответствует теперь не иерархии сыновей Яакова, а тем четырем станам, по
которым народ был организован в Пустыне, где Гад присоединился к стану Реувена
и Шимона, а Иеhуда образовал другой стан с Иссахаром и Звулуном (см.
иллюстрацию ниже). Это означает, что в процессе уточнения структуры народа
(исчисление всей общины сынов Израиля «по семействам их, по отчим домам их, по
именам») – произошла перестройка общества и изменилась структура связи между
коленами. С подготовки к переходу через Пустыню начинается внутренняя трансформация
еврейского народа.


2.4. Шестьсот тысяч человек (1:45-47)

(45) И было всех вошедших в исчисление сынов Израиля по
отчему дому их, от двадцати лет и выше, всех поступающих в войско в Израиле
(46) Всех, вошедших в исчисление – шестьсот три тысячи пятьсот пятьдесят. 


(47) А левиты по отчему колену их не были исчислены среди
них. 


Всех, вошедших в исчисление – шестьсот три тысячи пятьсот
пятьдесят: Т.е. немногим более 600 тысяч мужчин
призывного возраста (всего, очевидно, численность народа была в 4-5 раз больше,
т.е. около 3 миллионов человек, но такая цифра нигде не приводится в Торе). 600
тысяч человек являются «минимальной общенациональной единицей народа Израиля»,
когда количество людей переходит в качество национального организма. (В еврейской
традиции есть даже специальное благословение, которое говорят, видя
одновременно столько евреев). Только когда это количество было достигнуто,
народ смог выйти из Египта, и оно сохраняется на протяжении 40 лет странствий в
пустыне.


Виленский Гаон сказал в свое время ученикам7, что когда
придет срок Геулы, мессианского Избавления, то следует очень постараться к
этому времени переправить в Страну Израиля 600 тысяч евреев, и если не удастся
этого сделать – будет большое несчастье. Во время Холокоста в Стране Израиля
было более 400 тысяч евреев. К 1948 году эта цифра выросла до 600 тысяч, и было
создано Государство Израиля. Когда же в 1967 г. Израиль достиг числа 600 тысяч
мужчин призывного возраста, произошла Шестидневная война, которая дала нам
доступ к религиозному центру Страны.


2.5. Колено Леви – вне общей переписи (1:48-54)

(48) И Господь говорил с Моше, сказав:


(49) Только колена Леви среди сынов Израиля не считай, и
исчисления их не производи,


(50) Но назначь левитов над Скинией Свидетельства и над
всеми принадлежностями ее, и над всем, что при ней; они будут носить Скинию и
всю утварь ее, и они будут служить при ней, и вокруг Скинии будут стоять
станом. 


(51) И при подъеме Скинии в путь пусть складывают ее
левиты; и при остановках Скинии пусть ставят ее левиты; посторонний же, который
приблизится, да предан будет смерти. 


(52) И пусть стоят сыны Израиля каждый в стане своем, и
каждый при знамени своем, по ополчениям своим. 


(53) Левиты же будут стоять станом вокруг Скинии
Свидетельства, чтобы не было гнева на общину сынов Израиля, и да охраняют
левиты порядок у Скинии Свидетельства. 


(54) И сделали сыны Израиля все; как Господь повелел
Моше, так они и сделали. 


Исчисления... Не считай... Но назначь: Всюду здесь в разных формах употребляется глагол пакад,
«быть правильно поставленным на свое место, правильно функционировать», давший
название Книге Чисел.


Только колена Леви среди сынов Израиля не считай: Левиты это как бы «не совсем народ Израиля», и в
дальнейшем у них нет своего удела в Стране. Когда народ выходит на войну, то
левиты придают системе святость, обеспечивают связь народа с Храмом, но сами не
воюют – и поэтому не учитываются при пересчете. Они должны быть отделены от
народа для того, чтобы создавать «ступеньку подъема потенциала» и этим добавлять
святости другим коленам8.


Но назначь левитов над Скинией Свидетельства: Здесь в качестве группы, ответственной за Храм, отмечены
прежде всего левиты (а не коhены), т.к. Книга Чисел в целом связана именно с
левитами.


Над Скинией Свидетельства: Скиния имеет несколько названий: Мишкан, букв.
«Местопребывание» (однокоренное с Шехина, «Божественное Присутствие»); Мишкан
hа-Эдут, букв. «Местопребывание Свидетельства», «Скиния Свидетельства» (так
в данном стихе) – поскольку в Скинии хранятся Скрижали, являющиеся свидетельством
Дарования Торы; Оhель Моэд, букв. «Шатер Встречи» (или «Шатер Соборный»,
«Скиния откровения, предназначения, раскрытия»). Слова эдут,
«свидетельство» и моэд, «предназначенная встреча» (т.е. «место,
предназначенное для встречи со Всевышним») – однокоренные. Термин моэд
также означает «праздник» (т.е «время предназначенное для встречи со
Всевышним»).


И да охраняют левиты порядок у Скинии Свидетельства: Т.е. у левитов есть две функции – переносить Скинию и
охранять ее.


2.6. Порядок станов в Пустыне (2:1-34)

(1) И Господь говорил с Моше и Аароном, сказав: 


(2) Пусть стоят сыны Израиля станом, каждый при знамени
своем, по знакам отчего дома их; вокруг Скинии откровения, поодаль от нее
стоять им станом. 


(3) А стоящие станом впереди, к востоку: знамя стана
Йеhуды по ополчениям их; и начальник сынов Йеhуды – Нахшон, сын Амминадава. 


(4) И воинства его, исчисленных у него, семьдесят четыре
тысячи шестьсот. 


(5) А стоящие подле него станом: колено Иссахара, и
начальник сынов Иссахара – Нетанель, сын Цуара, 


(6) И воинства его, исчисленных у него, пятьдесят четыре
тысячи четыреста; 


(7) Колено Звулуна, и начальник сынов Звулуна – Элиав,
сын Хейлона, 


(8) И воинства его, исчисленных у него, пятьдесят семь
тысяч четыреста. 


(9) Всех исчисленных в стане Йеhуды сто восемьдесят шесть
тысяч четыреста, по ополчениям их; им первыми выходить. 


(10) Знамя стана Реувена к югу, по ополчениям их; а
начальник сынов Реувена – Элицур, сын Шедейура. 


(11) И воинства его, исчисленных у него, сорок шесть
тысяч пятьсот. 


(12) Подле него стоять станом колену Шимона, и начальник
сынов Шимона – Шлумиэль, сын Цуришаддая. 


(13) И воинства его, исчисленных у него, пятьдесят девять
тысяч триста. 


(14) Затем колено Гада, и начальник сынов Гада – Эльясаф,
сын Реуэля. 


(15) И воинства его, исчисленных у него, сорок пять тысяч
шестьсот пятьдесят. 


(16) Всех исчисленных в стане Реувена сто пятьдесят одна
тысяча четыреста пятьдесят, по ополчениям их; им вторыми выходить. 


(17) Когда двинется Скиния откровения, то стан левитов
пусть будет в середине станов; как они стоят, так и двигаться им, каждый на
своем месте под знаменами своими. 


(18) Знамя стана Эфраима, по ополчениям их, к западу, а
начальник сынов Эфраима – Элишама, сын Аммиhуда, 


(19) И воинства его, исчисленных у него, сорок тысяч пятьсот.



(20) И рядом с ним колено Менаше, и начальник сынов
Менаше – Гамлиэль, сын Педацура. 


(21) И воинства его, исчисленных у него, тридцать две
тысячи двести. 


(22) Затем колено Биньямина, и начальник сынов Биньямина
– Авидан, сын Гидони. 


(23) И воинства его, исчисленных у него, тридцать пять
тысяч четыреста. 


(24) Всех исчисленных в стане Эфраима сто восемь тысяч
сто, по ополчениям их; им третьими выходить. 


(25) Знамя стана Дана к северу, по ополчениям их, и
начальник сынов Дана – Ахиэзер, сын Аммишаддая, 


(26) И воинства его, исчисленных у него, шестьдесят две
тысячи семьсот. 


(27) Стоящие же станом подле него: колено Ашера, и
начальник сынов Ашера – Пагиэль, сын Охрана, 


(28) И воинства его, исчисленных у него, сорок одна
тысяча пятьсот. 


(29) Затем колено Нафтали, и начальник сынов Нафтали –
Ахира, сын Эйнана, 


(30) И воинства его, исчисленных у него, пятьдесят три
тысячи четыреста. 


(31) Всех исчисленных в стане Дана сто пятьдесят семь
тысяч шестьсот; последними выходить им под знаменами своими. 


(32) Вот исчисленные сыны Израиля по отчим домам их. Всех
исчисленных в станах, по ополчениям их, – шестьсот три тысячи пятьсот
пятьдесят. 


(33) А левиты не вошли в исчисление среди сынов Израиля
как Господь повелел Моше. 


(34) И сыны Израиля сделали все так, как Господь повелел
Моше: как стояли они станом по знаменам своим, так они и двигались, каждый по
семействам своим, при родовом доме своем. 


Пусть стоят сыны Израиля станом: Порядок расположения на стоянках и очередности движения
помогает осознанию структуры народа.


Каждый при знамени своем: Знамя можно видеть издали, это очень заметный и выделяющийся признак особой
идентичности каждого колена. Мидраш говорит, что цвет знамён соответствовал
цвету камня колена на Нагруднике первосвященника (Исх. 28:21). Наличие у
каждого из колен своего цвета и знамени показывает его особый характер, «цвет»,
идею – и только объединение этих идей воедино дает возможность построить
полноценный еврейский народ. 


Вокруг Скинии откровения, поодаль от нее: Устанавливается концепция святости как центра жизни
еврейского народа. Но эту концепцию дополняет также идея некоторого отдаления
от Скинии, от центра святости, – подчеркивающая, что святость имеет
трансцендентный характер.


А стоящие станом впереди, к востоку: знамя стана Йеhуды...
им первыми выходить: Продолжается
перестройка лидерства в народе: в стихе 1:20 первым стоит Реувен, старший сын
Яакова, здесь же лидерство переходит к Йеhуде, который в дальнейшем становится
царским коленом. 


К востоку:
Расположение стана Йеhуды с востока, напротив входа в Скинию откровения, рядом
с местом расположения Моисея и Аарона, – укрепляет связь между религиозным и
военным лидерством в народе.


Знамя стана Йеhуды... а стоящие подле него Иссахар и
Звулун: Младшие сыновья Леи, Иссахар
и Звулун, принимают лидерство Йеhуды, – в отличие от старших Реувена и Шимона,
не согласных с этим. (Мидраш также сообщает, что между коленами Иссахара и
Звулуна были особые отношения сотрудничества и партнерства, и впоследствии в
Стране Израиля их наделы расположены рядом).


Знамя стана Реувена к югу... подле него Шимон и Гад: Старшие сыновья Леи, Реувен и Шимон, не признают
лидерства Йеhуды, который младше их, – поэтому они в другом стане. К ним
присоединяется Гад, старший сын Зилпы, рабыни Леи. Таким образом, это стан тех,
кто обижен нынешним положением Йеhуды, и именно с ним (и с располагающимися
рядом семейством сынов Кеhата, см. ниже 3.5) будут проблемы в ходе мятежа
Кораха. 


В дальнейшем Реувен и Гад, сблизившиеся за время хождения
по Пустыне, вместе поселяются в Заиорданьи (32:1), а Шимон, как проблемное
колено9, теряет право на отдельный удел в Стране и передается под опеку Йеhуды.


Знамя стана Эфраима к западу, ... и рядом с ним Менаше и
Биньямин: Это сыновья Рахели, второй центр
еврейского народа, которые составляют противовес Йеhуде. Из них в будущем
происходит Машиах бен Иосеф, являющийся дополнением-противопоставлением к
Машиаху потомку Йеhуды. 


Знамя стана Дана к северу, ... подле него Ашер и Нафтали:
Это потомки рабынь. Поскольку Гад, первенец
Зилпы, рабыни Леи, перешел в стан Реувена – то главным здесь становится Дан,
первенец Билhи, рабыни Рахели, и младшие сыновья рабынь согласны на его
лидерство. Дан это анархическое, анти-системное колено, его яркий представитель
– Самсон, «судья-хулиган»10. Во время перехода через Пустыню это «замыкающий стан»
(а по мидрашу также и «отстающий стан»).


Таким образом, хотя прошло несколько
сотен лет, расположение и субординация колен сохраняет в целом структуру семьи
Яакова – с некоторыми изменениями, такими как лидерство Йеhуды, впрочем также
заложенным еще на стадии основателей колен (см. Быт. 49:10). 


Стан левитов пусть будет в середине станов: Колена сохраняют иерархию сыновей Яакова, – но это не
относится к левитам, которые выходят из структуры колен и занимают центр и
Храм, так что все остальные выстраиваются вокруг них.


Когда двинется Скиния откровения, то стан левитов пусть
будет в середине станов: При нормальном
движении по Пустыне левиты идут посредине станов, но в начале пути порядок был
иной – см. 9.2.


 










Глава 3. Исчисление
  Левитов
  

3.1. 
  Руководство левитами со стороны сыновей Аарона (3:1-10)
  

(1) А вот порождения Аарона и Моше, когда Господь говорил
с Моше на горе Синай, 


(2) И вот имена сынов Аарона: первенец Надав и Авиhу,
Элазар и Итамар. 


(3) Это имена сынов Аарона, священников помазанных,
которых он уполномочил священному действию. 


(4) И умерли Надав и Авиhу пред Господом, когда они
принесли огонь чуждый пред Господом в пустыне Синай, а детей у них не было; а
Элазар и Итамар служили священниками при Аароне, отце своем. 


(5) И Господь говорил с Моше, сказав: 


(6) Приблизь колено Леви и поставь его перед Аароном,
священником, чтобы прислуживали они ему. 


(7) И пусть выполняют они обязанности за него и за всю
общину перед Скинией откровения, чтобы отправлять служение при Скинии; 


(8) И пусть хранят все принадлежности Скинии откровения и
исполняют обязанности сынов Израиля, выполняя работы при Скинии. 


(9) Отдай левитов Аарону и сынам его; отданы они ему от
сынов Израиля. 


(10) Аарону же и сынам его поручи, чтобы они наблюдали за
священным служением их; посторонний же, который приблизится, смерти будет
предан. 


А вот порождения Аарона и Моше, когда говорил Господь с
Моше на горе Синай: Ниже перечислены
только сыновья Аарона, но не Моисея. Мидраш объясняет упоминание Моисея при
перечислении сыновей Аарона тем, что Моисей стал им духовным отцом11. 


А Элазар и Итамар служили священниками при Аароне, отце
своем: Это предисловие к подчинению левитов
потомкам Аарона.


Приблизь колено Леви и поставь его перед Аароном, священником,
чтобы прислуживали они ему: Выше дана
организация колен, здесь же дается иерархия внутри колена Леви.


Отдай левитов Аарону и сынам его; отданы они ему от сынов
Израиля: Левиты оторваны от народа и переданы
в сыновьям Аарона. 


3.2. Левиты вместо первенцев (3:11-16)

(11) И Господь говорил с Моше, сказав: 


(12) И вот, Я взял левитов из среды сынов Израиля, вместо
всех первенцев из сынов Израиля, разверзающих чрево, чтобы левиты были Моими; 


(13) Ибо всякий первенец – Мой; в день, когда поразил Я
всякого первенца в земле Египетской, посвятил Я Себе всякого первенца в
Израиле, от человека до скота: Моими они должны быть, Я Господь. 


(14) И Господь говорил с Моше в пустыне Синайской,
сказав: 


(15) Исчисли сынов Леви по отчему дому их, по семействам
их; всех мужчин от одномесячного возраста и выше исчисли их. 


(16) И исчислил их Моше по слову Господа, как ему было
повелено. 


В день, когда поразил Я всякого первенца в земле
Египетской, посвятил Я Себе всякого первенца в Израиле: Во время Десятой из казней египетских, Поражения
первенцев, еврейские первенцы тоже могли погибнуть, – но они остались живы и
стали «принадлежать Всевышнему».


Я взял левитов вместо всех первенцев: Отход от Египта произошел в две стадии: сначала статус
первенства перешел от египетских первенцев к еврейским, а затем еврейские
первенцы были заменены на левитов.


У всех древних народов первенцы играли важную роль в
семье. Первенцы старше по возрасту, и поэтому естественно что им принадлежит
лидерство, как физическое (власть), так и духовное (включая принесение жертв
высшим силам и т.д.). Понятие первенства играет существенную роль в конфликте
Египта и Израиля. Всевышний говорит (Исх. 4:22): «Сын Мой, первенец Мой –
Израиль»12, и это подразумевает передачу первенства от Египта (который считал себя в
то время первенцем человечества, старшей и наиболее продвинутой цивилизацией) –
к Израилю, которому принадлежит будущее. В этом плане символично, что
завершающая казнь египетская – это именно поражение первенцев. 


Еврейская культура в Египте переняла многие важные
представления доминирующей египетской культуры, которые впоследствии не могли
быть преодолены сразу. Поэтому на первом этапе египетская система, основанная
на первенцах, была переведена на аналогичную еврейскую систему: еврейские
первенцы были посвящены Богу и должны были стать духовными лидерами народа.
Однако далее духовное лидерство перешло от первенцев к левитам13, и это был
второй этап ухода от египетской духовной системы. 


На внешнем уровне переход от первенцев к левитам
произошел как следствие истории с Золотым тельцом: поскольку первенцы считались
главным и ответственными за поддержание связи с высшими силами, то именно на
них ложится особая вина за тельца (хотя в поклонении тельцу участвовали люди
самого разного статуса из всех колен). Левиты же в той ситуации наоборот,
показали себя верными Торе и выступили против поклонения тельцу, что сделало
необходимость замены первенцев на левитов очевидной для всего народа. 


Однако история с Золотым тельцом является как бы
«отрицательной причиной», причиной постфактум: первенцы не смогли выполнить
свою роль, поэтому отодвинуты от лидерства. На самом деле такой причины было бы
недостаточно для столь серьезной смены статуса (например, еврейский народ тоже
в целом участвовал в поклонении тельцу и нарушил Завет, однако же народ был
исправлен, а вовсе не заменен на другой). Очевидно, тут кроется лишь повод для
реформы: левиты с самого начала должны были стать духовными лидерами, и история
с тельцом стала лишь поводом для окончательной передачи полномочий. Сущность же
такой замены совершенно иная: она связана с тем, что именно Аарон, основатель
династии коhенов и при этом главный из левитов, был тем человеком, который смог
позитивно разрешить одну из наиболее сложных проблем человечества, проблему
первенства. Поэтому первенство заслуженно перешло к нему.


В Книге Бытия во всех поколениях проблема первенцев стоит
очень остро. По идее первенец, который первым преодолевает жизненные препоны и
передает свой опыт младшим, должен нести повышенную ответственность – однако на
практике все выходит иначе, и в истории человечества именно первенцы становятся
источником конфликта. Начиная с истории Каина и Авеля, мы видим постоянные
конфликты между первенцем и младшими детьми – конфликты Ицхака и Ишмаэля,
Яакова и Эсава, Иосифа и его братьев, замена Менаше на Эфраима в благословении
Яакова. Во всех этих случаях первенцы не справляются с порученным им
лидерством. Многими поколениями предпринимались попытки исправить положение
вещей, но все они провалились, и возникла необходимость отменить первородство
как статус, а роль первенцев передать Аарону и левитам.


Причина этой проблемы первенцев раскрывается еще в
описании рождения детей Адама. Хава говорит: «Приобрела я человека с Господом»
(Быт. 4:1). Всевышний дает жизнь – человек же поднимается на уровень Творца,
давая жизнь другому. С рождением Каина Хава приобретает полноценный статус,
статус родителя, т.е. ее слова надо понять так: «Приобрела я [статус
полноценного] человека, [теперь в этом я рядом] с Господом». Каин (и вообще
первенец) самим фактом своего рождения превращает Адама и Еву в родителей,
выводит их на новую ступень, тем самым по праву приобретая особое положение в
семье, становится ее центром. А рождение Авеля, второго ребенка, сдвигает
первенца с этой центральной позиции, – что во многих случаях вызывает у первого
сильнейший кризис. Для первенца необычайно сложно смириться с необходимостью
делить свое особое место. 


Корнем конфликта между братьями (да и вообще между людьми
как братьями) является притязание на общее наследство. Процесс дележки всегда
разрушителен, а для родных братьев он стоит особенно остро, приводя к раздорам
и даже войнам. 


Разрешить этот конфликт можно только научившись принимать
успехи брата как свои собственные, радоваться им, – т.е. ощущать себя с братом
как единое целое. Именно таким позитивным первенцем по отношению к младшему
брату смог стать Аарон. Всевышний говорит Моисею: «Аарон, брат твой, левит – и
как увидит тебя, возрадуется в сердце своем» (Исх. 4:14) – несмотря на то, что
он твой старший брат, он радуется твоему величию. Аарон открыл путь к
разрешению проблемы первенства: всячески помогая брату, он не соревновался с
ним, а рассматривал его деятельность как их совместную. 


Аарон является как бы «правильным первенцем», и его
духовное наследие должно лежать в основе решения проблемы первенцев для всего
человечества. Это и есть та настоящая «положительная» причина, благодаря
которой Аарон и его братья-левиты должны заменить первенцев в служении
Всевышнему. 


Духовный кризис и поражение в истории с Золотым тельцом
лишь сделали необходимость этой замены очевидной для всего общества – и, в
первую очередь, для самих первенцев, которые без этого не были бы готовы на
замену. 


Всех мужчин от одномесячного возраста и выше исчисли их: Месяц считается минимальным возрастом жизненности
ребенка. Хотя далее (4:3) указано, что левиты служили при Скинии начиная с
тридцати лет, – их пересчитывают уже в младенчестве, тем самым включая в
«действующее войско Всевышнего». Левиты не только служили в Храме, но и стали
хранителями и преподавателями Традиции для всех колен, поэтому их обучение
начиналось очень рано, «с месячного возраста».


3.3. Четыре группы левитов (3:17-39)

(17) И вот сыны Леви по именам их: Гершон, Кеhат и
Мерари. 


(18) И вот имена сынов Гершона по семействам их: Ливни и
Шими. 


(19) И сыны Кеhата по семействам их: Амрам и Йицhар,
Хеврон и Узиэль. 


(20) И сыны Мерари по семействам их: Махли и Муши; вот
семейства Леви по родовому дому их. 


(21) От Гершона: семейство Ливни и семейство Шими; вот семейства
Гершона. 


(22) Всех мужчин, исчисленных от одномесячного возраста и
выше, было семь тысяч пятьсот. 


(23) Семейства Гершона должны стоять станом позади
Скинии, на запад. 


(24) А князь родового дома Гершона – Эльясаф, сын Лаэля. 


(25) И у сынов Гершона в хранении при Скинии откровения:
Скиния и шатер, покров его и завеса входа Скинии откровения, 


(26) И завесы двора, и полог входа во двор, который
вокруг Скинии и жертвенника, и веревки для всего устройства ее. 


(27) А от Кеhата семейство Амрама и семейство Йицhара, и
семейство Хеврона, и семейство Узиэля; вот семейства Кеhата. 


(28) По счету всех мужчин, от одномесячного возраста и
выше, восемь тысяч шестьсот, чтобы нести службу в святилище. 


(29) Семейства сынов Кеhата должны ставить стан свой
сбоку Скинии, к югу. 


(30) А князь родового дома для семейств Кеhата –
Элицафан, сын Узиэля. 


(31) В хранении же у них ковчег и стол, и светильник, и
жертвенники, и священные сосуды, которыми совершают служение, и завеса, со всем
устройством их; 


(32) А начальник над начальниками левитов – Элазар, сын
Аарона, священника; под его надзором те, кто выполняют работы в святилище. 


(33) От Мерари семейство Махли и семейство Муши; вот
семейства Мерари. 


(34) Исчисленных всех мужчин, от одномесячного возраста и
выше, – шесть тысяч двести. 


(35) А князь родового дома для семейств Мерари -Цуриэль,
сын Авихаила; сбоку Скинии они должны ставить стан свой, к северу. 


(36) А обязанность сынов Мерари – надзор за брусьями
Скинии и засовами ее, и столбами ее, и подножиями ее, и за всеми вещами ее со
всем устройством их; 


(37) И за столбами, которые вокруг двора, и подножьями
их, и кольями их, и веревками их. 


(38) Перед Скинией к востоку, перед Шатром откровения к
восходу, становятся Моше и Аарон и сыны его, и охраняют службу святилища для
предостережения сынов Израиля; посторонний же, который приблизится, предан
будет смерти. 


(39) Всех исчисленных левитов, которых исчислил Моше и
Аарон по повелению Господа, по семействам их, всех мужчин от одномесячного
возраста и выше – двадцать две тысячи. 


И вот сыны Леви по именам их: Гершон, Кеhат и Мерари: Левитов пересчитывают отдельно по семействам, чего не
было при исчислении других колен. Таким образом, в колене Леви есть как бы три
«суб-колена» (иногда они напрямую называются «колена» – 4:18). В дальнейшем они
функционируют как самостоятельные единицы, их передвижение происходит отдельно.
Вместе с четвертой группой левитов – Моше, Аароном и их семьями – они образуют
четыре группы, стоящие с четырех сторон Скинии, в соответствии с четырьмя станами
остальных колен.


Итак, в Пустыне есть три уровня
святости: стан самой Скинии, вокруг него стан левитов, и вокруг них стан
остальных колен. 


Семейства Гершона должны стоять станом позади Скинии, на
запад: Рядом с сыновьями Рахели. Гершон был
первенцем Леви, но его лидерство переходит к Моисею и Аарону из сынов Кеhата, –
как и в истории с сыновьями Рахели, лидерство которых перешло к Йеhуде.


А князь родового дома Гершона – Эльясаф, сын Лаэля: У каждого из семейств левитов выделен и указан их князь
(подобно князьям колен), что подчеркивает самостоятельность семейств.


И у сынов Гершона в хранении при Скинии откровения:
Скиния и шатер: Сыновья Гершона переносят завесы
Скинии и ее двора.


Семейства сынов Кеhата к югу: Рядом со станом Реувена. Подобно Реувену и Шимону, сыновья Кеhата считают
себя обойденными, поскольку остались простыми левитами, а лидерство получили
Моисей и Аарон. Именно тут назревает недовольство, проявившееся позже в мятеже
Кораха, в котором участвуют также сыны Реувена. 


В хранении же у них сосуды: Они переносят самую важную и священную часть Храма. В отличии от сыновей
Гершона и Мерари, которые возили свои части Скинии на повозках, сыны Кеhата
переносили храмовые сосуды на руках. 


А начальник над начальниками левитов: Элазар, сын Аарона:
Вся деятельность левитов происходит под
руководством коhенов.


Мерари... должны ставить стан свой к северу, а
обязанность сынов Мерари – надзор за брусьями: Мерари, младшее из семей левитов, отвечали за переноску и установку самых
тяжелых частей Скинии: брусьев Шатра и двора. Они располагались на север от
Скинии, рядом со станом Дана, который составляли сыновья рабынь.


Перед Скинией к востоку, перед шатром соборным,
становятся Моше и Аарон и сыны его: Вход в
Скинию был с востока, и Моисей с Аароном и их семьями располагались с этой
стороны. Рядом с ними находился стан Йеhуды с коленами Иссахара и 3вулуна. Это
создавало связь духовного и военного лидерства, а также, как говорит мидраш,
способствовало более высокому уровню изучения Торы этими коленами. Позже многие
знатоки Торы вышли из их среды. 


В связи с таким расположением (Кеhатидов с коленами
Реувена и Шимона; Моше с Аарона с коленами Йеhуды, Иссахара и 3вулуна) Мидраш
приводит поговорку: «Благо праведному, и благо его соседу! Горе злодею, и горе
его соседу!»


Всех исчисленных левитов – двадцать две тысячи: Левиты были самым малочисленным из колен. При подсчете
прочих колен числа округлялись до 50, поскольку речь шла о военных отрядах. При
подсчете же левитов напротив, дано точное число, что становится очевидно при
дальнейшем точном обмене их на первенцев. Однако если сложить приведенную здесь
численность трех семейств левитов, то мы получим 7,500 + 8,600 + 6,200 =
22,300, а не 22,000. Традиция сообщает, что оставшиеся 300 человек – это
первенцы левитов, которые, будучи первенцами, сами изначально должны были быть
призваны к Служению, и потому не могли стать заменой другим первенцам. 


3.4. Исчисление первенцев и замена
  их на левитов (3:40-51)

(40) И Господь сказал Моше: исчисли всех первенцев
мужского пола из сынов Израиля, от одномесячного возраста и выше, и пересчитай
их поименно. 


(41) И возьми левитов для Меня вместо всех первенцев из
сынов Израиля, а скот левитов – вместо всего первородного скота сынов Израиля,
Я Господь.


(42) И исчислил Моше, как повелел ему Господь, всех
первенцев из сынов Израиля.


(43) И всех первенцев мужского пола, по именам, от
одномесячного возраста и выше, было насчитано двадцать две тысячи двести
семьдесят три.


(44) И Господь сказал Моше, говоря: 


(45) Возьми левитов вместо всех первенцев сынов Израиля и
скот левитов вместо скота их, и будут левиты Моими; Я Господь. 


(46) Что же до выкупаемых, из первенцев сынов Израиля,
двухсот семидесяти трех лишних против числа левитов, 


(47) То возьмешь по пяти шекелей с головы, по шекелю
священному возьми, двадцать гэйр в шекеле. 


(48) И отдай серебро это Аарону и сынам его в выкуп за
лишних из тех. 


(49) И взял Моше серебро выкупа за излишних против числа
замененных левитами. 


(50) От первенцев Израиля взял он серебро это – тысячу
триста шестьдесят пять – по шекелю священному. 


(51) И отдал Моше это серебро выкупа Аарону и сынам его
по слову Господа, как Господь повелел Моше. 


Исчисли всех первенцев от одномесячного возраста и выше: Аналогично левитам, первенцы исчисляются от одномесячного
возраста – т.к. они обладают своим статусом сразу от рождения. 


По пяти шекелей с головы: Это постоянная сумма выкупа первенца (Лев. 27:6).


Итог: Всех первенцев мужского пола 22,273, минус 22,000
левитов – получается 273 «лишних» первенца, которых не могут выкупить
заступающие на их место левиты. По 5 шекелей выкупа с каждого выходит 273 * 5 =
1,365 шекелей.


3.5. 
  Обязанности сынов Кеhата; покрытие храмовых сосудов (4:1-20)
  

(1) И Господь говорил с Моше и Аароном, сказав: 


(2) Исчисли сынов Кеhата среди сынов Леви по семействам
их, по отчему дому их, 


(3) От тридцати лет и старше, до пятидесяти лет, всякого
входящего в войско делающее работу в Скинии откровения. 


(4) Работа же сынов Кеhата в Скинии откровения – святая
святых. 


(5) Аарон и сыновья его, перед выходом стана в путь,
войдут и снимут Завесу закрывающую, и покроют ею Ковчег свидетельства. 


(6) И положат на него покров из кож тахашевых, и накинут
покрывало из синеты сверху, и установят шесты его. 


(7) А на Столе предложения расстелют покрывало из синеты,
и положат на него блюда и ложки, и кружки, и чаши для возлияния, и хлеб
постоянный будет на нем. 


(8) И расстелют на нем покрывало багряное, и покроют его
покровом из кож тахашевых, и установят шесты его. 


(9) И возьмут покрывало из синеты, и покроют Светильник и
лампады его, и щипцы его, и совки его, и все сосуды для елея его, которыми
совершают при нем служение. 


(10) И вложат его и все принадлежности его в покров из
кож тахашевых, и повесят на шест. 


(11) И на Золотом жертвеннике расстелют покрывало из синеты,
и покроют его покровом из кож тахашевых, и вставят шесты его. 


(12) И возьмут все его вещи служебные, которыми совершают
служение в святилище, и положат в покрывало из синеты, и покроют их покровом из
кож тахашевых, и повесят на шест. 


(13) И очистят Жертвенник от пепла, и накроют его
покрывалом пурпуровым. 


(14) И положат на него все вещи его, которыми совершают
на нем служение: совки, вилки и лопатки, и кропильницы, все принадлежности
жертвенника; и накроют его покровом из кож тахашевых, и установят шесты его. 


(15) Когда же Аарон и сыны его окончат покрывать святыню
и все вещи святилища при отправлении стана в путь, то затем войдут сыны Кеhата,
чтобы нести; но пусть не дотрагиваются они до святыни, а то умрут. Вот ноша
сынов Кеhата при Скинии откровения. 


(16) Под надзором Элазара, сына Аарона, священника, –
масло освещения и благовонное воскурение, и дар постоянный, и елей помазания,
надзор за всей Скинией и за всем, что в ней, за святилищем и принадлежностями
его. 


(17) И Господь говорил с Моше и Аароном, сказав: 


(18) Не допустите гибели колена семейств Кеhата из среды
левитов. 


(19) И вот что сделайте для них, чтобы они жили и не
умерли, когда подходят они к святому святых: Аарон и сыны его пусть входят и
расставляют их, каждого у работы его и у ноши его, 


(20) И не придут они смотреть, как покрывают святыни, – а
то умрут. 


Исчисли сынов Кеhата: Вначале порядок семейств в колене Леви был указан по старшинству: первенец
Гершон, потом Кеhат и потом Мерари. Но описание службы левитов начинается с сынов
Кеhата, поскольку их служение наиболее важное: они носят храмовые сосуды.


Всякого входящего в войско делающее работу в Скинии
откровения: Выше (1:3) весь Израиль назван
«войском», здесь же левиты выделены как «войско внутри войска», ответственное
за духовный центр народа. 


От тридцати лет и старше: Период служения левитов от 30 до 50 лет – в отличие от других колен, где
воины учитывались с 20 лет и без возрастного ограничения. Связано это с тем,
что служение в Храме требует не только физической силы, но и более высокого
уровня понимания, душевной зрелости – и поэтому она начинается в 30, а не в 20
лет. 


До пятидесяти лет: После 50 лет физические силы человека начинают убывать, и он уже не
подходит для служения в Храме, – где все направлено на увеличение силы, а не на
ее уменьшение.


Работа же сынов Кеhата – святая святых: Под «Святая святых» здесь имеется в виду не только
помещение внутри Скинии (где стоял Ковчег), но все храмовые сосуды, обладающие
особой святостью. Кеhатиды это ближайшие родственники Моисея и Аарона, поэтому
они носят самые важные вещи; и на их уровне святости ответственность столь
велика, что неправильные действия ведут к смерти.


Аарон и сыновья его, перед выходом стана в путь: Всю работу по покрытию храмовых сосудов делают только
Аарон и его сыновья, они ответственны и за раскрытие, и за сокрытие святости.
Посторонним нельзя даже присутствовать при этом. 


Снимут Завесу и покроют ею Ковчег: Завеса, отделявшая Святое святых и скрывавшая Ковчег,
теперь становится покрывалом, чехлом для Ковчега. Для всех других храмовых
сосудов (Стола, Светильника, Жертвенника) были отдельно изготовлены специальные
покрытия, но столь возвышенная вещь как Ковчег Завета нуждается не просто в
чехле, а в особенном покрытии другим предметом Скинии; здесь «Святое» скрывает
в себе «Святое святых».


Аарон и сыновья его снимут Завесу и покроют ею Ковчег: Ниже указано, что левиты не имеют права видеть священные
сосуды, но на сам Ковчег не имеют права смотреть даже коhены: они должны, не
заглядывая за Завесу, опустить ее, полностью покрывая стоящий за ней Ковчег, и
только после этого начинать готовить его к переноске.


И положат на него покров: Столь подробное описание правил перемещения Ковчега – а ведь это еще не
порядок служения, а лишь переноска – подчеркивает важные духовные концепции,
содержащиеся в этих действиях. Храм является микромоделью мироздания, поэтому
необходимость сокрытие святости в нем указывает на то, что и в нашей
повседневной жизни святость не может быть открыта постоянно. Открытие и
сокрытие, близость и отдаление – эти периоды присутствуют как в супружеской
жизни14, так и в отношениях между Богом и народом Израиля, и между человеком и
Богом. Ниже мы увидим, что не в любой ситуации подходит увеличение святости:
иногда нужно ее сокрытие, которое формирует независимость творения15 – а
самостоятельность и независимость творения являются параметрами, необходимыми
для правильного Божественного развития мира.


И положат на него покров из кож тахашевых, и накинут
покрывало из синеты сверху: Кожи для защиты,
покрывало из синеты для великолепия. Синий цвет покрывала и неба соответствует
категории хесед, «милости».


И установят шесты его: Шесты Ковчега всегда находятся в кольцах, их запрещено вынимать (Исх.
25:15), здесь же речь идет об их перемещении в положение, удобное для
переноски. Когда Ковчег стоит в Скинии, то его шесты, оставаясь в кольцах,
полностью сдвигаются в сторону Завесы, упираясь в нее – т.е. шесты
устанавливают расстояние и отдаление Ковчега от Завесы; а то, что они
несъемные, подчеркивает постоянную удаленность Ковчега как символ
трансцендентности Божественности. В походном же положении, после того как
Ковчег закрыт покрывалами, шесты устанавливают равномерно выступающими с двух
сторон Ковчега, чтобы сыны Кеhата при переноске не коснулись его.


А на Столе ... хлеб постоянный будет на нем: Хлеба Предложения (знак материального успеха еврейского
народа) должны были всегда находиться на Столе предложения, даже в походном
состоянии. 


И установят шесты его: В отличие от Ковчега, шесты Стола и Золотого жертвенника воскурений были
лишь средством переноски: во время стояния в Скинии они вынимались из колец, и
при подготовке к переноске вставлялись. Аспекты, символизируемые этими
сосудами, не являются трансцендентными, и не требуют постоянного ощущения
дистанции.


А на Столе предложения покрывало из синеты, ... на них
покрывало багряное, и покроют покровом из кож тахашевых: Покров из кож защищает синее и красное покрывала Стола. В
отличие от Ковчега, здесь нет аспекта внешнего великолепия (когда сверху на
кожи кладут дополнительное покрывало). Синий это небесный цвет, категория хесед,
«милость»; красный это земной цвет, категории дин, «жесткость, суд»
(слово адом, «красное», является однокоренным с адама, «земля», и
с дам, кровь). Покрывала Стола соединяют эти цвета – т.е. для успешной
экономически-материальной жизни, символизируемой Столом, милость и суд должны
сочетаться.


И возьмут покрывало из синеты, и покроют Светильник, и
вложат в покров из кож тахашевых: Менора,
храмовый Светильник, символизирует мудрость и имеет лишь покрывало синего,
небесно-милостивого цвета. 


И покров из кож тахашевых повесят на шест: В отличие от других храмовых сосудов, Светильник не имел
колец и вложенных в них шестов, поэтому его переносили в кожаном чехле. При
указании о создании Светильника (Исх. 25:31) подчеркивалось, что он должен быть
отлит из цельного куска золота (в отличие от других храмовых сосудов,
соединенных из деталей). Тут отражается идея мудрости человека как цельного
взгляда на мир, который не может быть набором разнородных элементов. Поэтому у
Светильника нет дополнительных деталей, даже собственных шестов, и его
переносят в чехле.


И на Золотом жертвеннике расстелют покрывало из синеты, и
покроют его покровом из кож тахашевых... и возьмут все его вещи служебные, и
положат в покрывало из синеты: Золотой
жертвенник служил для воскурений внутри Храма, призывавших Всевышнего к милости16. Покрывало для
него и его сосудов синего цвета, связанного с категорией хесед.


И очистят Жертвенник от пепла, и накроют его покрывалом
пурпуровым: Это внешний медный жертвенник,
предназначенный для сжигания жертвенных животных. Он связан с пролитием крови,
и его покрывало красного, земного цвета, связанного с категорией дин. 


Под надзором Элазара, сына Аарона, священника: Элазар был главой всех левитов (3:32), но
непосредственным образом он руководил работой Кеhатидов, отвечавших за самые
главные части Скинии.


Под надзором Элазара масло освещения и воскурение: У Аарона и его сыновей своя ноша, они ответственны за
переноску собственно «материалов служения», того, что возносится на Золотом
жертвеннике и зажигается в Светильнике.


Не допустите гибели колена семейств Кеhата из среды
левитов: Их работа очень опасна. Не имея, в
отличие от сыновей Аарона, «статуса допуска» к храмовым сосудам, Кеhатиды очень
близко подходят к их «высокому напряжению» и могут погибнуть, случайно
прикоснувшись к ним17. 


И вот что сделайте для них, чтобы они жили и не умерли:
Аарон и сыны его пусть входят и расставляют их: Без строгого подчинения коhенам прямой контакт со святостью может быть
смертельным.


И не придут они смотреть, как покрывают святыни, – а то
умрут: Кеhатиды должны ощущать что они
переносят святость, проявления невидимой Божественности, – а не просто
материальные предметы которые можно увидеть.
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Глава 4. 
  Левиты, переносящие Скинию
  

4.1. Обязанности сынов Гершона и Мерари (4:21-33)

(21) И Господь говорил с Моше, сказав:


(22) Сочти поголовно также сынов Гершона по отчему дому
их, по семействам их. 


(23) От тридцати лет и старше, до пятидесяти лет, исчисли
всех входящих в войско исполняющее службу в Скинии откровения.


(24) Вот служба семейств Гершона по работе и по
переноске: 


(25) Они будут носить покровы
Святилища и Скинии откровения, покров его и покров тахашевый, который на нем
сверху, и завесу входа в Скинию откровения, 


(26) И завесы двора, и завесу входа в ворота двора,
который вокруг Скинии и жертвенника, и веревки их, и все их принадлежности; и
все, что следует делать с ними, пусть они делают. 


(27) По слову Аарона и сынов его да будет вся служба
сынов Гершона при всякой переноске и при всей работе их, и на них возложите
охрану того что они переносят. 


(28) Это работа семейств сынов Гершона при Скинии
откровения, и служба их под надзором Итамара, сына Аарона, священника. 


(29) Сынов Мерари по семействам их, по их родовому дому
исчисли их. 


(30) От тридцати лет и старше, до пятидесяти лет, исчисли
всех, входящих в войско исполняющее службу в Скинии откровения.


(31) А обязанность их службы при Скинии откровения:
носить брусья Скинии и засовы ее, и столбы ее, и подножия ее; 


(32) И столбы вокруг двора, и подножия их, и колья их, и
веревки их, и все принадлежности их и приспособления их; и поименно перечислите
все предметы, которые им носить. 


(33) Это работа семейств сынов Мерари по всей их службе в
Скинии откровения, под надзором Итамара, сына Аарона, священника. 


Сыны Гершона будут носить покровы, сыны Мерари носить
брусья: Сыны Кеhата носили наиболее святые и
легкие вещи, сынам Гершона были поручена менее важные и более тяжелые части, а
последнему из семейств, Мерари – самые тяжелые элементы Скинии. При этом
Кеhатиды носили свою ношу на руках, а сыны Гершона и Мерари получили повозки
для перевозки тяжестей.


И Господь говорил с Моше, сказав: cочти поголовно также
сынов Гершона: В европейском восприятия Книги Чисел
распределение работ среди семейств колена Леви составляет единую тему, поэтому
здесь продолжается 4-я глава18. Но в еврейском делении текста с этого отрывка
начинается новый раздел Насо, т.е. новая тема. Причина такого разделения в том
что сыны Кеhата носят храмовые сосуды как цельные вещи, не разобранные на
части, и даже наоборот, упаковывают их, добавляют сокрытия и цельности. А сыны
Гершона и Мерари прежде всего разбирают свою ношу (Шатер и Двор) на элементы,
подножия, брусья и покровы – и в таком виде перевозят их. Таким образом сыны
Кеhата связаны со «стабильной, стационарной частью служения», со стоянкой, а
Гершон и Мерари с его «разборной, кочевой частью», с дорогой.


Это соответствует сущностному различию между разделами Бемидбар
и Насо. Мы уже отмечали выше, что Книга Чисел начинается с раздела Бемидбар,
раздела порядка и статики, а далее, с раздела Насо, начинается движение и
связанные с этим кризисы. Выход из состояния стабильности в мир дороги всегда
сопряжен с нарушением порядка и стабильности. Поэтому человек сначала должен
получить представление о порядке, – чтобы суметь, преодолев кризисы, вернуться
к нему, как это описано в конце Книги Чисел.


Таким образом, еврейская традиция разделения текста Торы
на недельные разделы подчеркивает, что суть передвижения народа была не в
ходьбе по Пустыне, а во внутренней динамике, в корректировке всех сторон и
аспектов национальной миссии. 


Под надзором Итамара: Кеhатиды служили под началом Элазара, старшего из оставшихся сыновей Аарона,
а сыны Гершона и Мерари под началом Итамара, младшего.


4.2. Исчисление семейств левитов для службы (4:34-49)

(34) И Моше и Аарон и главы общины исчислили сынов Кеhата
по семействам их и по родовым домам их, 


(35) От тридцати лет и старше, до пятидесяти лет, всех
входящих в войско исполняющее службу в Скинии откровения. 


(36) И было исчисленных по семействам их две тысячи
семьсот пятьдесят. 


(37) Это исчисленные из семейств Кеhата, служащие при
Скинии откровения, которых исчислил Моше и Аарон по слову Господа через Моше. 


(38) И исчисленных сынов Гершона, по семействам их и по
родовому дому их, 


(39) От тридцати лет и старше, до пятидесяти лет, всех
входящих в войско исполняющее службу в Скинии откровения, 


(40) Всех их, исчисленных по семействам их, по родовому
дому их – две тысячи шестьсот тридцать. 


(41) Это исчисленные из семейств сынов Гершона, служащие
при Скинии откровения, которых исчислил Моше и Аарон по слову Господа. 


(42) Исчисленных из семейств сынов Мерари по семействам
их, по отчему дому их, 


(43) От тридцати лет и старше, до пятидесяти лет, всех
входящих в войско исполняющее службу в Скинии откровения, 


 (44) И было
исчисленных по семействам их три тысячи двести. 


(45) Это исчисленные семейств сынов Мерари, которых
исчислили Моше и Аарон по слову Господа через Моше. 


(46) Всех исчисленных, которых сосчитал Моше и Аарон и
главы Израиля из левитов, по семействам их и по отчим домам их, 


(47) От тридцати лет и старше, до пятидесяти лет, всех
приходящих служить служение службы и служение переноски при Скинии откровения, 


(48) И было исчисленных восемь тысяч пятьсот восемьдесят.



(49) По слову Господа через Моше, определили их – каждого
к его работе и его ношению; и каждый исчислен, как Господь повелел Моше. 


Определили их каждого к его работе: За каждым из левитов было закреплено постоянное место.
Позже, в Храме, функции каждого из потомков Аарона передавались в их семьях по
наследству.


Всех приходящих служить служение службы: Необычная формулировка «служение службы» понимается как
«служение для того, чтобы служба могла происходить», т.е. это «подсобное
служение для службы коhенов». Мидраш говорит, что это выражалось в музыке,
которая была необходима для правильного служения в Храме, и для многих тысяч
левитов музыка была их основной работой.


Мидраш далее подчеркивает, что музыка это нечто большее,
чем просто фоновый фактор. Музыка важна для развития души, она необходима для
пророчества и для приближения к Богу. Мы видим это, например, в истории «Саула
среди учеников пророков» (Шмуэль I, 10:5), в истории игры Давида на арфе,
необходимой для того чтобы «злой дух отпустил Саула» (Шмуэль I, 16:16), в
словах «и когда заиграл музыкант, была на нем рука Господа (дух пророческий)»
(Книга Царей 2, 15) и во многих других библейских отрывках19. 


 


 










Глава 5. 
  Приближение и отдаление от святости 
  

5.1. 
  Решение проблем через отдаление от Святости 
  и через приближение к ней 
  

Книга Чисел описывает народ в пути, когда обычный порядок
вещей нарушен – и раздел Насо, первый из «разделов кризисов», связан с
кризисами личности, с решением нестандартных проблем отдельных людей. Он дает
нам два способа исправления ситуации: путем приближения к святости, или
отдалением от нее. 


Отдаление от Святости иллюстрируют три примера: высылка
за пределы стана ритуально нечистых, слизеточивых и прокаженных. Приближение к
Святости также иллюстрируют три примера: исправление раскаявшегося в обмане,
ситуация подозрения жены в измене, и обет назорея. 


Во всех этих случаях человек соотносится с параметром
святости, он придвигается к святости или отодвигается от нее в зависимости от
того, какое исправление предлагает Тора в данной ситуации. Отношение к святости
это ось, вокруг которой движется индивидуум. А поскольку святость
территориально концентрируется в Храме, то человек, соответственно, приближается
к Храму или удаляется от него. 


После описанного в предыдущем разделе
порядка расположения колен вокруг Скинии, внутренним кольцом (левиты) и внешним
кольцом (12 колен) – нам открывается физическое устройство национального
организма, в центре которого стоит Откровение, святость. Такая концентрация на
святости необычайно важна, но в некоторых случаях именно она может стать
источником проблем. И случается, что излишняя близость к Святости осложняет
жизнь человека, не дает ему быть самим собой (поэтому, как мы отметили выше,
периодическое сокрытие святости является одним из важнейших элементов ее
функционирования). Внешне эти проблемы выражаются в ритуальной нечистоте, и
такой человек должен отдалиться от Святости.


Проказа – самая сильная степень нечистоты. Согласно
традиции эта болезнь является следствием злоязычия, аморального поведения по
отношению к ближним. В случае проказы человек уединяется за пределами всех трех
станов, – чтобы там, вдали от общества, снова встретиться со своей сущностью, исправить
себя и, как следствие этого, очиститься.


Страдающий истечением нечист более слабой нечистотой,
которая не является прямым следствием его действий, но вызвана ими косвенно:
она есть следствие пренебрежения своим физическим и духовным здоровьем. Такой
человек высылается из лагеря левитов, требующего от находящихся там чистоты20, которую он не
смог 

реализовать. 


Третий же тип нечистоты возникает из-за прикосновения к
умершим – и он не свидетельствует об ущербности в смысле морали или поведения,
но подчеркивает несовершенство мира, в котором есть смерть вследствие греха
Адама. Такие люди могут находиться в лагере Израиля или левитов, и не могут
войти лишь на территорию Храма – поскольку он относится к Вечности, в которой
нет смерти.


Далее Тора переходит к описанию трех
противоположных эпизодов, когда к сложностям приводит не близость к Святости, а
недостаточность связи с ней. Первый пример – это человек, который отдалился от
святости до такой степени, что стал небрежно относиться к достоянию ближнего и
незаконно присвоил что-то себе. Положение такого человека в некоторой степени
напоминает случай с прокаженным, который направил свой язык против ближнего –
но в отличие от прокаженного, здесь человек принимает решение раскаяться и
исправить ситуацию самостоятельно, по своей воле, без давления внешних
обстоятельств – свидетельства против него в суде или проказы злоязычия. Такому
человеку следует приблизиться к святости – прийти в Храм и принести жертву за
обман и незаконное присвоение чужой собственности. Это приближение к Храму
приведет его к осознанию того, что нанесение материального ущерба ближнему
является также нанесением ущерба святости.


Вторая ситуация рассматривает супругов, запутавшихся в
отношениях и считающих друг друга виновными в сложившемся конфликте. Это похоже
на положение страдающего истечением, с которым все произошло из-за его
халатности, засоренности пространства вокруг него. Мир в семье должен строиться
на основе осознания Божественного Присутствия между супругами, и без этой
основы отношения легко разрушаются. Поэтому нужно привести супругов в Храм и
показать им, что даже Божественное Имя стирается21 с одной лишь целью восстановить мир
в их доме.


И наконец третий случай – это обет назорейства, поднятие
отдельного человека на ступень, аналогичную ступени первосвященника, где нет
места нечистоте и смерти.


Эти три противоположные ситуации дают нам пути
исправления души отдельного человека. Но это частные случаи, и
сконцентрировавшись лишь на них мы рискуем потерять общенациональную
перспективу. Поэтому сразу после них Тора говорит нам о благословении
священников, объединяющем весь народ Израиля в просьбе о нисхождении
Божественного Присутствия на всю общину. Хотя и важно начинать работу по
исправлению с конкретных проблем индивидуумов, – нужно осознавать, что
полноценное исправление частного может произойти только в рамках исправления
общего.


5.2. Высылка ритуально нечистых из стана (5:1-4)

(1) И Господь говорил с Моше, сказав: 


(2) Повели сынам Израиля чтобы выслали из стана всякого
прокаженного и всякого слизеточивого, и всякого нечистого от мертвого. 


(3) И мужчин и женщин вышлите, за стан вышлите их, чтобы
не оскверняли они станов своих, среди которых Я обитаю. 


(4) И сделали так сыны Израиля и выслали тех вовне стана;
как Господь говорил с Моше, так и сделали сыны Израиля. 


Повели сынам Израиля чтобы выслали из стана: В завершение описания устройства стана даны законы,
направленные на сохранение его чистоты. 


Выслали из стана прокаженного, и слизеточивого, и
нечистого от мертвого: Здесь приведены
три вида духовной нечистоты, для исправления которой человека высылают из
стана. Используется именно отдаление от святости, поскольку святость сама по
себе не исправляет человека, а встреча со святостью в состоянии нечистоты может
и навредить ему.


Выслали из стана... за стан вышлите их... чтобы не
оскверняли они станов своих: Слово «стан»
повторено три раза, и традиция понимает это как «три уровня стана». Первый
уровень – это «стан святости», территория Храма, находящаяся под управлением
сыновей Аарона. Второй уровень это «стан чистоты», где располагаются левиты.
Третьим уровнем является стан Израиля, где стоят все колена. От вида нечистоты
конкретного человека зависит степень его «ссылки». Прокаженные не могут
находиться даже в стане Израиля и высылаются за пределы всех трех станов.
Слизеточивые не могут находиться в станах святости и чистоты, то есть коhенов и
левитов, но могут внутри Израиля. Те же, которые осквернены от прикосновения к
мертвому (наиболее легкий вид нечистоты), могут заходить на уровень левитов, но
не на уровень святости.


Позже в Стране Израиля само здание Храма и его двор будут
соответствовать «стану святости», у Храмовой горы уровень левитов, т.е. «стана
чистоты», а город еврейского проживания (как Иерусалим, так и другие города,
обнесенные стеной) обладает уровнем «стана Израиля». 


Прокаженного: Заболевание,
называемое в Торе цараат, не соответствует болезни проказы в ее
современном понимании, у них совершенно различные симптомы – однако ввиду
традиции перевода мы продолжаем использовать здесь слово «проказа». 


Выслали из стана прокаженного: Болезнь сделала явной вину такого человека: использования дара речи во
зло, чтобы нанести ущерб ближнему. Его связь с обществом это нездоровая связь,
и решение проблемы – отдалить его, вывести за рамки социума, где он сможет
понять свою проблему и исправиться. Когда заболевание пройдет и он очистится,
то сможет вернуться в стан.


Слизеточивого: Это
болезненные (гнойные) истечения из половых органов, существенное нарушение
здоровья – и предполагается, что это произошло из-за халатного отношения
человека к своему здоровью. Здесь нет прямой вины, но есть пренебрежение
обязанностями. Такой человек не изгоняется из социума, но он не может иметь
отношение ни к чистоте, ни к святости, поэтому высылается из двух внутренних
станов. 


Ставшего нечистым от мертвого: Третий вид это нечистота от смерти, от прикосновения к мертвому. Это
нечистота кратковременна, она проходит после окунания в микву. Такой человек
ничем не провинился, смерть объективно существует в мире, и совсем не по вине
лично этого человека, ее принес в мир грех Адама. Поэтому такой человек мог
находиться в стане левитов, – но не имел права войти в лагерь святости, во двор
Храма, ибо в Храме нет места смерти.


Чтобы не оскверняли они станов своих, среди которых Я
обитаю: Это делается как для пользы народа,
так и для собственной пользы нечистых.


И сделали так сыны Израиля и выслали тех вовне стана: Идея «понижения уровня ради возможность исправления» –
это фундаментальное представление о жизни. Например, чтобы создать Хаву (Еву),
нужно было предварительно усыпить Адама, – поскольку в нормальном, бодрствующем
состоянии отделить его часть и произвести ее перестройку было невозможно.
Аналогичная идея проявляется в народных сказках, где кроме «живой воды» есть
еще и «мертвая вода», и прежде чем оживить живой водой, внести дух – нужно
залатать тело, и это делает мертвая вода. Другой пример: чтобы починить
протекающий сосуд, сначала выливают из него воду и заделывают дыры, и лишь
потом снова наполняют водой. Так и человек – если он духовно ущербен, то
увеличение количества святости (или часов изучения Торы) ему не поможет. Его
нужно отдалить от святости, чтобы в этом отдалении он исправил свои качества, а
потом уже мог приближаться. 


Рав А.И.Кук, перенося эту идею также и на
общенациональный уровень жизни еврейского народа в нашем веке, – объясняет, что
для правильной перестройки народа необходимо было на некотором этапе отдалиться
от святости, и в этом глубинная причина отхода от религии в начале сионистского
движения. Народ, выросший в Изгнании, в галуте, понимал под «святостью» только
галутный ее вид, изучение Торы и соблюдение заповедей, и поэтому его сосуды не
были рассчитаны на больший уровень Божественного света. Для восприятия
Божественного света Страны Израиля, имеющего мессианский характер, нужно было
сначала переделать сосуды, временно отойти от святости. Такой временный отход
от святости необходим для достижения самостоятельности, это та самая знаменитая
хуцпа («дерзость, нахальство первопроходцев»), которым славилось
сионистское движение в начале его развития. 


5.3. 
  Исправление незаконного присвоения имущества (5:5-10)
  

(5) И Господь говорил с Моше, сказав: 


(6) Говори сынам Израиля: если мужчина или женщина
совершит какой-либо из грехов против ближнего, изменив Господу, и ощутит свою
вину, 


(7) То пусть признается в грехе своем, который сделал, и
возвратит за предмет вины своей сполна, и прибавит к тому пятую часть, и отдаст
тому перед кем провинился. 


(8) Если же у того человека нет наследника, чтобы
возместить ему за предмет вины своей, то возмещение принадлежит Господу,
священнику оно, сверх овна искупления которым он искупит его. 


(9) И всякое возношение из посвящений сынов Израиля,
которые они приносят к священнику, принадлежит ему. 


(10) Посвящениями каждого распоряжается он сам, какому
священнику человек отдаст что-либо, тому оно и принадлежит. 


В противоположность предыдущему отрывку, ситуация с
незаконным присвоением чужого имущества требует не отдаления от святости, а
приближения к ней.


И возвратит за предмет вины своей сполна: Когда преступление носит материальный характер: человек
что-то забрал у другого, – то для исправления он должен признаться, вернуть
присвоенное с некоторой суммой сверх того, и принести жертву. 


И прибавит к тому пятую часть: Добавит четверть суммы, так что добавленное будет 1/5 от возвращаемого.
При этом ранее (Исх. 21:37, 22:3) указывалось, что в случае воровства
материальная компенсация гораздо серьезнее – вор платит в несколько раз больше
суммы украденного. Поэтому здесь имеется какая-то иная форма присвоения чужого
имущества – например, получив нечто на хранение, человек присвоил хранимое и
сказал что имущество пропало, или же был обязан заплатить другому и не сделал
этого, или иным образом проявил небрежность в отношении чужого имущества. 


Совершит какой-либо из грехов против человека, изменив
Господу: Текст допускает два варианта
прочтения. (1) Здесь говорится о двух последовательных действиях: грех против
человека, а затем еще и изменил Господу – и тогда «измена Господу» это ложная
клятва. Т.е присвоил чужое имущество, а затем ложно поклялся, что этого не было
(и так это понимает галаха). Или же (2) здесь говорится об одном действии,
грехе против человека, что уже само по себе есть измена Господу, так как
преступление против человека является преступлением против Всевышнего. 


И ощутит свою вину: Т.е сам ощутит свою вину и примет решение исправиться, его не принудили к
этому судебное решение или свидетельские показания. Только в этом случае
действенен описанный здесь порядок искупления. 


Если же у того человека нет наследника, чтобы возместить
ему ущерб, то возмещение принадлежит Господу: Не только для потерпевшего важно получить назад незаконно присвоенное, но
и для раскаяния и искупления нарушителя важно вернуть взятое неправильно.


Сверх овна искупления которым он искупит его: Виновный уже сам ощутил свою вину и решил исправиться,
его надо продвинуть дальше в этом направлении, приблизить к святости. Он
признал свой грех по отношению к ближнему, но еще не осознал, что это грех
также и по отношению к Богу. Такого человека обязывают принести в Храм барана
искупления, чтобы помочь ему в налаживании контакта со святостью. 


Возмещение принадлежит Господу, священнику оно: Коhены имеют право пользоваться частью того, что посвящено
Всевышнему. 


Посвящениями каждого распоряжается он сам: Эти стихи добавлены по ассоциативному принципу –
поскольку речь идет о приношении в Храм раскаявшимся, то напоминаются также
другие случаи передачи пожертвований священнику.


Посвящениями каждого распоряжается он
сам, какому священнику человек отдаст что-либо, тому оно и принадлежит: Человек, приносящий жертву или
пожертвование в Храм (так же и с десятиной левиту), имеет право сам выбрать
коhена (левита), которому он хочет свое приношение передать, и другие коhены не
имеет права возражать против этого выбора. 


Коhены и левиты не были только служителями Храма. В
Стране Израиля они делились на 24 стражи, сменявшие друг друга в Храме, так что
каждый из них проводил на службе только 2 недели в году. Остальное время они
жили среди других колен – коhены в основном недалеко от Храма, левиты же по
всей стране. 


Их занятия в это время были связаны с сохранением
религиозной традиции, наставлением народа, обучением детей и другой подобной
деятельностью. Каждый еврей должен был отделять для них приношения и десятины (трума
и маасер) – но только приносивший пожертвование решал, какому конкретно
коhену или левиту он его передает. Разумеется, он передавал это тому, кто ему
духовно и психологически ближе, кто был хорошим религиозным
помощником-преподавателем для его семьи, т.е. тому, кто хорошо выполнял свою
работу. Таким образом возникала «народная обратная связь», когда более
добросовестный коhен или левит получает больше, и возникает конкуренция между
различными левитами и коhенами, что положительно влияет на качество их работы. 


Традиция добавляет, что у левитов и коhенов была также
небольшая общая «касса взаимопомощи», чтобы неудачливые из них не оставались
совсем без ничего и получали что-то вроде «профсоюзного пособия по
безработице».


5.4. Сота, проверка жены в случае подозрения
  (5:11-31)

(11) И Господь говорил с Моше, сказав: 


(12) Говори сынам Израиля и скажи им: человек, жена
которого совратится и проявит неверность ему, 


(13) И ляжет с нею мужчина с излиянием семени, и скроется
это от глаз мужа ее; и она скрылась, и осквернилась, и свидетеля против нее
нет, и не была она взята силой, 


(14) И найдет на него дух ревности, и будет он ревновать
жену свою, а она осквернилась; – или же найдет на него дух ревности, и будет он
ревновать жену свою, а она не осквернилась, – 


(15) То пусть приведет муж жену свою к священнику и
принесет за нее в жертву десятую часть эйфы ячменной муки, но не возливает на
нее елея и не кладет на нее ладана, ибо это приношение ревности, приношение
напоминания чтобы напомнить о вине. 


(16) И священник приблизит ее и поставит ее пред
Господом. 


(17) И наберет священник освященной воды в глиняный
сосуд, и земли, которая с пола Святилища, возьмет священник и положит в эту
воду. 


(18) И поставит священник жену пред Господом, и откроет
волосы ее головы, и возложит ей на ладони то приношение напоминания, приношение
ревности, а в руке священника будет вода горькая, наводящая проклятие. 


(19) И заклянет ее священник, и скажет жене: если не
лежал с тобою мужчина, и если не совратилась ты осквернением втайне от мужа
твоего, то невредима будешь от этой горькой воды, наводящей проклятие. 


(20) Но если ты изменила втайне мужу твоему и
осквернилась, и совершил с тобою соитие мужчина, кроме мужа твоего, 


(21) Тогда, – заклянет священник жену клятвою проклятия,
и скажет священник жене, – пусть предаст тебя Господь проклятию и заклятию в
народе твоем, тем что сделает Господь чресла твои опавшими и чрево твое
опухшим; 


(22) И войдет вода эта, наводящая проклятие, во
внутренности твои, чтобы распух живот и опалым стали чресла. И скажет жена:
Амен, амен. 


(23) И напишет священник заклятия эти на свитке, и сотрет
их в горькую воду. 


(24) И даст жене выпить горькую воду, наводящую
проклятие, и войдет в нее вода, наводящая проклятие, и станет горькою. 


(25) И возьмет священник из рук жены приношение ревности,
и вознесет это приношение пред Господом, и поднесет его к жертвеннику, 


(26) И снимет священник горсть из этого дара, поминальную
часть его, и воскурит на жертвеннике, и потом даст он жене выпить ту воду. 


(27) И когда напоит он ее этой водою, то, если она
осквернилась и поступила вероломно против мужа своего, то станет в ней эта
вода, наводящая проклятие, горькою, и опухнет чрево ее, и опавшими станут
чресла ее, и будет эта жена проклятием среди 

народа ее. 


(28) Если же не осквернилась жена и чиста она, то
останется она невредимою и будет оплодотворяема семенем. 


(29) Это наставление о ревности, когда совратится жена
скрытно от мужа и осквернится, 


(30) Или же когда на мужа найдет дух ревности, и будет он
ревновать жену свою, и представит жену пред Господом, и поступит с нею
священник по всему этому закону. 


(31) И муж будет чист от греха, а жена пострадает, если
согрешила. 


Семья это основа общества, поэтому исправление
функционирования социума начинается с путей восстановления семейного доверия. 


Жена которого совратится и проявит неверность: Глагол, сата, «совратится» (от
которого и происходит термин сота) означает «свернуть с правильного
пути», т.е. жена «уклонилась от достойного пути и тем вызвала у мужа
подозрение», и ревность мужа не была беспричинной. Поскольку далее сказано «и
она скрылась», то галаха понимает ситуацию так: «жена скрывалась, уединялась с
посторонним мужчиной, притом что муж специально просил ее не делать этого, но
жена не обратила внимания на эту его просьбу и продолжала уединяться с этим
человеком». Таким образом, ревность мужа была вызвана нескромным поведением
жены и нарушением его просьбы, – и жена здесь, по крайней мере, виновна в
легкомыслии.


И не была она взята силой: Если произошло изнасилование, то никакой вины жены в этом нет.


И найдет на него дух ревности: Это вторая (и даже основная) причина необходимости проведения процедуры сота.
Проверка направлена на то, чтобы успокоить чувство ревности мужа, которое может
привести к разрушению семьи. Таким образом, в возникновении проблемной ситуации
виноваты оба: жена ведет себя слишком легкомысленно, не обращая внимания на
просьбы мужа, а он впадает в ревность, от которой не может отступить.


И будет он ревновать жену свою: Повторение «найдет дух ревности и будет ревновать» может быть понять как
то, что он ревновал ее и ранее, и предупреждал «не уединяйся с таким-то», но
она пренебрегла этим.


То пусть приведет муж жену свою к священнику: Муж имеет право просто развестись, его никто не
обязывает вести жену в Храм для проверки ее верности. И конечно, для мужа
должно быть чрезвычайно неприятно публично перед всеми объявлять что «жена не
послушалась его предостережений». Жена также имеет право отказаться от этой
унизительной для нее процедуры и предпочесть развод. Поэтому если супруги все
же приходят в Храм, то это означает что никто из них не хочет развода, на самом
деле они оба хотят сохранить брак, но они так далеко зашли в своем конфликте,
что сами отступить уже не могут и нуждаются в помощи.


Суть исправления их отношений здесь именно в приходе в
Храм. Если муж и жена ссорятся – то они скорее всего отдалились от святости, и
ощущение Божественного присутствия исчезло из их отношений, они сконцентрировались
на пустяках и начались ревность и ссоры. Поэтому их обоих нужно приблизить к
святости и привести в Храм, чтобы восстановить ощущение Божественного
присутствия в их жизни.


В Храме они участвуют в очень сильном действии, которое
их как бы отрезвляет и возвращает к реальности. Хотя проверку проходит только
женщина, поскольку с галахической точки зрения она виновата в легкомыслии,
процедура Сота является психологическим шоком для обоих. Этот стресс помогает
им закрыть вопрос и восстановить нормальную семейную жизнь. Конфликт взаимного
непонимания решается приближением к святости, а не отдалением от нее.


И принесет за нее в жертву десятую часть эйфы ячменной
муки: Обычные жертвоприношения делаются из
пшеничной муки, здесь же оно из ячменя, который являлся преимущественно пищей
животных, поскольку произошедшее – результат их уступки животным инстинктам. 


Но не возливает на нее елея и не кладет на нее ладана: В приношении нет елея (оливкового масла), источника
света, – поскольку их ситуация это «темное дело»; и нет ладана, обладающего
приятным запахом – ситуация «дурно пахнет». Масло и ароматная смола это символы
радости, неуместные в данном случае 


И священник приблизит ее и поставит ее пред Господом: Исправление происходит через приближении к Всевышнему,
поскольку причина проблемы была в удаленности от Него. 


И наберет священник освященной воды: Воду берут из Медного умывального сосуда, стоящего во
дворе Храма (он служит для освящения коhенов перед службой). Книга Исход (38:8)
рассказывает, что умывальник был изготовлен из медных зеркал женщин,
собравшихся у входа в Скинию. Мидраш поясняет, что женщины пользовались этими
зеркалами, чтобы украшать себя и быть привлекательными для своих мужей в
Египте, т.е. это «вода правильного использования сексуальных устремлений».


И земли, которая с пола Святилища: Питье состояло из необычной воды, из освященной земли и
из стертых букв священного текста. Все эти детали были шокирующими, вырывающими
всех ее участников из нормального состояния. 


При строительстве постоянного Храма в Иерусалиме одна из
каменных плит, которыми был вымощен двор Храма, оставалась незакрепленной,
чтобы ее можно было приподнять и взять крупицу землю «с пола Святилища» для
процедуры сота. 


И откроет волосы ее головы: Снимет с нее головной убор, распустит и приведет в беспорядок ее волосы.
Замужней женщине неприлично ходить с распущенными волосами, все эти действия
были шокирующими и унизительными.


И возложит ей на ладони то приношение напоминания,
приношение ревности: Чтобы она еще
раз подумала о том, готова ли она принести клятву, подтверждающую ее заявление
о сохранении верности мужу. Если она в этот момент решала, что не хочет
проходить процедуру сота, она могла отказаться и получить развод. 


И заклянет ее священник, и скажет жене: если не лежал с
тобою мужчина, и если не совратилась ты, то невредима будешь: Сначала коhен говорит об оправдательных предположениях.


Но если ты изменила втайне мужу твоему и осквернилась: Лишь после оправдательного предположения коhен говорит о
возможной измене. 


Сделает Господь чресла твои опавшими и чрево твое
опухшим: Это органы связанные с сексуальной
связью: чресла (бедро) это эвфемизм интимных органов, а чрево как место
рождения ребенка. 


И скажет жена «Амен, амен»: Дважды повторенное женой «амен» выражает принятие на себя клятвы,
произнесенной священником. Это психологическое давление должно было побудить
женщину, если она действительно была виновна, отказаться от проверки. 


И напишет священник заклятия эти на свитке, и сотрет их в
горькую воду: Это третий компонент питья. Священник
пишет текст, содержащий Имя Всевышнего, которое запрещено стирать, но которое в
данном случае будет стерто. Муж и жена видят, что даже Всевышний готов, чтобы
Его имя было стерто для восстановления мира между ними – и проникаются
важностью возвращения Божественного присутствия в их отношения.


И когда напоит он ее этой водою, то если она
осквернилась... станет в ней эта вода горькою и опухнет чрево ее, ... и будет
она проклятием среди народа ее: Если она
виновна, то ее ожидает тяжелая и быстрая смерть, делающая ее преступление
очевидным. 


Если же не осквернилась жена, то останется невредимою и
будет оплодотворяема семенем: Если женщина
невиновна, ей будет послано дополнительное благословение – у нее родится
ребенок, даже если до этого она была бесплодна. Приближение к святости помогает
не только снять обвинения, но и наладить отношения и продвинуть семью.


И муж будет чист от греха: Муж очистится от своих подозрений.


5.5. Обет назорейства (6:1-21)

Общие принципы:


(1) И Господь говорил с Моше, сказав:


(2) Говори сынам Израиля и скажи им: если мужчина или
женщина примет обет назорейства, чтобы посвятить себя Господу, 


(3) То от вина и хмельного должен он отстраниться;
винного уксуса и хмельного уксуса не пить, и никакой настойки виноградной не
пить, и виноград свежий или сушеный не есть. 


(4) Во все дни назорейства ничего, что делается из
винограда, даже косточек и кожуры, ему не есть. 


(5) Во все дни обета назорейства не пройдет бритва по
голове его; до исполнения дней, на которые он посвятил себя Господу, свободно
растущие волосы на его голове будут святы. 


(6) Во все дни, на которые он посвятил себя Господу, не
должен он прикасаться к умершему. 


(7) Даже из-за отца своего и матери своей, из-за брата
своего и сестры своей, – да не нарушит он чистоты своей из-за смерти их, ибо
венец Бога на голове его. 


(8) Во все дни назорейства свят он Господу. 


Если же умрет кто при нем внезапно: 


(9) Если же умрет кто при нем внезапно, нечаянно, и
осквернит он голову назорейства своего, то он должен обрить голову свою в день
своего очищения, в день седьмой должен обрить ее. 


(10) А на восьмой день пусть принесет двух горлиц или
двух молодых голубей к священнику ко входу Скинии откровения. 


(11) И принесет священник одного из них в жертву очищения
за грех, и одного во всесожжение, и искупит его от прегрешения из-за умершего,
и снова освятит голову его в тот же день. 


(12) И вновь посвятит он Господу дни назорейства своего,
и принесет агнца годовалого в жертву повинности; прежние же дни пропадут, ибо
осквернилось то назорейство его. 


Порядок завершения назорейства:


(13) И вот закон о назорее: в день завершения назорейства
приведут его ко входу Скинии откровения. 


(14) И он принесет в жертву свою Господу одного агнца
годовалого без порока во всесожжение, и одну овцу годовалую без порока в жертву
очищения за грех, и одного овна без порока в жертву мирную, 


(15) И корзину мацы из тонкой пшеничной муки, замешанной
на елее, и лепешек пресных, помазанных елеем, а также хлебные приношения и
возлияниях к ним. 


(16) И представит это священник пред Господом, и совершит
жертву очищения за грех и всесожжение его, 


(17) Овна же принесет в мирную жертву Господу с корзиною
мацы; и также совершит священник хлебное приношение и возлияние его. 


(18) И обреет назорей у входа Скинии откровения венец
волос на своей голове, и возьмет волосы назорейства своего, и бросит их в
огонь, который под жертвой мирной. 


(19) И возьмет священник сваренную голень овна, и мацу
одну из корзины, и лепешку пресную одну, и положит на ладони назорею после
сбривания им волос назорейства его. 


(20) И вознесет их священник вознесением пред Господом,
святыня эта будет для священника, сверх грудины, которую возносят, и голени
приносимой в дар; и затем будет назорей пить вино. 


(21) Вот наставление о назорее, который дал обет о жертве
его Господу по назорейству его, – сверх того, что доступно по состоянию его; по
обету своему, который он даст, так и должен он делать, сверх установленного по
назорейству его. 


Обет назорейства: Назорей (назир, «отделившийся, воздерживающийся») – это человек,
который хочет проявить и продемонстрировать окружающим больший уровень
святости, чем это требуется в нормальной ситуации. К подобному решению его
приводило ощущение недостатка святости в жизни народа Израиля и желание
добавить ее. Тора дает такому человеку статус «временного Первосвященника на
службе», – и налагает ограничения, связанные с таким статусом.


При этом назорей совсем не отшельник, он продолжает жизнь
в семье и социуме, и исправляет окружающих, в некотором смысле шокируя общество.
Копна волос на голове всюду выделяет его, он заметен, все о нем знают, он самим
своим видом провозглашает недостаток «нормализованной святости» и призывает к
исправлению. В связи с этим Амос (2:11) ставит назореев в один ряд с пророками.


Выше шла речь об исправлении людей, поступивших
неправильно или ритуально нечистых, т.е. о преодолении минусов. Но для
продвижения общества этого недостаточно, нужны еще и те, кто добровольно берет
на себя повышенный уровень чистоты и святости, добавляет плюсы. 


Обет назорейства не является рекомендуемым действием, это
путь лишь для немногих, он подходит только очень особым людям, – но для
общества в целом очень важно, чтобы такие люди в нем были.


 Назир: В этом отрывке Торы многочисленные слова «обет»,
«назорейство», «посвятить себя», «отстраниться», «венец (венец Бога, венец
волос)» – все однокоренные, от корня незер. Это слово означает
«выделенный, отделившийся от других» (Судьи 13:5,7), «воздержание от чего-либо»
(Левит 22:2 и Захария 7:3), «оставить в нетронутом виде, без вмешательства»
(про виноградники, которые в Седьмой и Юбилейный годы растут без обработки,
Левит 25:5, 11). Все эти аспекты реализуются в назорее.


Обет назорейства, чтобы посвятить себя Господу: Сутью назорейства является посвящение себя Всевышнему, а
назорейские запреты лишь следствие этого. 


То от вина и хмельного должен он отстраниться: Коhен при служении в Храме должен был воздерживаться от
вина и опьяняющих напитков. Назир подобен ему, он находится как бы на «Храмовом
служении Всевышнему». 


Ничего, что делается из винограда,
даже косточек и кожуры, ему не есть: Это превышает требования к священникам, которым сказано
«Вина и хмельного не пей, когда входите в Скинию откровения, дабы вы не
умерли... Дабы могли различать между священным и несвященным, и между нечистым
и чистым» (Левит 10:9). Т.е. священнику запрещено быть пьяным во время службы и
осуществления своих священнических функций, что включает обучение народа Торе и
вынесение решения в сложных ситуациях («различать между священным и несвященным,
и между нечистым и 

чистым»). 


Однако назорею запрещено не только
опьянение, но также употребление в пищу всего, что происходит из винограда,
даже косточек и кожуры. Это показывает, что дело здесь не только в личной
трезвости, но и в декларативном отдалении от всего связанного с виноградом. И в
этом воспитательное влияние назорея на общество. Виноград и вино – очень важная
и позитивная вещь, но оно легко порабощает человека, поэтому назир декларирует
полное отдаление от него.


Во все дни обета назорейства не пройдет бритва по голове
его, свободно растущие волосы на его голове будут святы: Эта копна волос называется дальше «венец Бога на голове
его» – она подобна Диадеме первосвященника. Из слов «свободно растущие волосы»
традиция заключает, что минимальный срок назорейства составляет 30 дней, иначе
его волосы не производят впечатления «дико растущих». 


Не должен он прикасаться к умершему: Это главный из трех запретов назорея, поскольку при его
нарушении (в отличие от нарушения двух других, вина и стрижки) назорейство
является оскверненным, и должно начинаться заново. 


Даже из-за отца своего и матери своей, из-за брата своего
и сестры своей, – да не нарушит он чистоты своей из-за смерти их: Это превышает требования ритуальной чистоты для простого
священника, и относится только к Первосвященнику (Левит 21:11), – т.е. назорей
приравнивается к Первосвященнику на служении в Храме. Запрет соприкасаться со
смертью подчеркивает, что суть Храма (и Божественности) – это жизнь; смерть же
есть следствие (временного) отдаления человечества от Бога и будет преодолена.


Ограничения назорейства можно интерпретировать также и в
другом плане – как стремление вернуться в первозданную ситуацию «Адама в
Райском Саду до грехопадения». При таком подходе запрет на виноград ассоциируется
с запрещенным Адаму Деревом познания добра и зла (считается, что это дерево
было виноградом), запрет приближаться к мертвому подчеркивает, что до изгнания
из Сада не было смерти, а запрет стричь волосы демонстрирует желание вернуться
к первозданному состоянию, предшествующему влиянию социума, диктующего эстетику
стрижки.


Это отнюдь не означает, что все развитие цивилизации было
плохим и неправильным, да и назорейство отнюдь не является путем для всех, – но
есть необходимость в том, чтобы напомнить обществу об исходном
«до-цивилизованном» состоянии, поскольку в нем тоже есть позитивные элементы.


Во все дни назорейства свят он Господу: Это суть назорейства: оно создает дополнительный канал
прихода святости в мир. Запреты же являются лишь следствиями этого особого
положения.


Если же умрет кто при нем внезапно, нечаянно: Неожиданное событие, которое не предполагалось. 


И осквернит он голову назорейства своего: Физический контакт назорея с мертвым телом, даже если это
произошло помимо его воли, полностью аннулирует предшествующий период
соблюдения обета, тогда как употребление им вина или стрижка волос такой силы
не имеют. Контакт со смертью это осквернение Божественного и святого, которое
по сути своей есть жизнь и проявляется в жизненной силе – поэтому оно сводит на
нет прежнее соблюдение.


И принесет священник... и искупит его от прегрешения
из-за умершего: Хотя нарушение было непреднамеренным
и не являлось следствием небрежности, Тора возлагает долю вины на самого
назорея. Ответственность того, кто хочет подняться выше требуемых норм – выше,
чем у обычного человека, и он должен был предусмотреть все проблемы, которые
могут возникнуть. 


И принесет священник одного из них в
жертву очищения за грех: По прямому смыслу это жертва за грех контакта с нечистотой, за то что он
не предусмотрел и не уберег себя от нечистоты умершего. Но возможно также что
сам обет назорейства, в некотором смысле, является для него грехом: раз он
осквернился, то это знак того, что он взял на себя больше чем в состоянии
осуществить, а сама такая попытка «прыгнуть выше себя» является неправильной.
Талмуд рассказывает про Шимона Праведного, который никогда не присоединялся к
еде повинной жертвы назира, полагая, что в большинстве случаев назорейство это
проявление самомнения и гордыни (Недарим 9б).


И вот закон о назорее: в день завершения назорейства
приведут его ко входу Скинии откровения: Его действительное приближение ко Всевышнему происходит не в период
назорейского экстатического возвышения, – но лишь когда по завершении срока он
возвращается к нормальному образу жизни22, и поэтому его подводят к Скинии
лишь в день завершения назорейства.


И он принесет агнца во всесожжение, и овцу в жертву
очищения за грех, и овна в жертву мирную, И корзину мацы, а также хлебные
приношения и возлияниях к ним: Жертва
назорея включает в себя все четыре вида храмовых приношений: (1) жертву
всесожжения, (2) грехоочистительную, (3) мирную, (4) из муки злаковых. Это в
чем-то похоже на жертвоприношения милуим, когда священник приступает к
служению (как это описано в Исх. 29:1), и символизирует полноту его
«первосвященческого статуса».


И обреет назорей у входа Скинии откровения венец волос на
своей голове: Откажется от «первосвященнического
статуса».


И возьмет волосы назорейства своего, и бросит их в огонь,
который под жертвой мирной: Это одновременно
и приношение волос в жертву, и их уничтожение – чтобы назорей не начал
поклоняться своим достижениям.


И возьмет священник голень, и мацу, и лепешку, и положит
на ладони назорею после сбривания им волос назорейства его, и вознесет их пред
Господом: Только после обривания волос и
возвращения к нормальному состоянию назорей достоин получить части жертв на
руки, чтобы посвятить их Всевышнему


И затем будет назорей пить вино: Отменяются все три запрета назорея, но лишь эта отмена
упомянута напрямую. Более того, она сформулирована не как разрешение, а как
указание: назорей должен пить вино, обязан перейти к нормальной жизни, без
этого его задача не реализуется. 


5.6. Благословение коhенов (6:22-27)

(22) И Господь говорил с Моше, сказав: 


(23) Говори с Аароном и сынами его, и скажи: так
благословляйте сынов Израиля, говоря им: 


(24) Да благословит тебя Господь, и охранит тебя! 


(25) Да озарит тебя Господь лицом Своим, и окажет милость
тебе! 


(26) Да обратит Господь лицо Свое к тебе и даст тебе мир!



(27) Так пусть произнесут имя Мое над сынами Израиля, и Я
благословлю их. 


Так благословляйте сынов Израиля: Тора говорит нам здесь о благословение священников,
которое объединяет весь народ Израиля.


Так благословляйте: Биркат коhаним, «благословение
коhенов», служит постоянному подержанию связи с Богом всего народа и каждого
отдельного человека. Оно дает общую схему развития, состоящую из трех уровней:
материальное, душевное и духовное.


Благословение коhенов было одним из центральных моментов
службы в Храме. Далее оно перешло в литургию, и является единственным
сохранившимся на сегодня особым «коhенским» моментом литургии. В Стране Израиля
коhены благословляют народ каждый день, а за пределами Страны они делают это
лишь в праздничные дни – поскольку «для коhенского благословения нужна радость,
в Стране Израиля она каждый день, а вне Страны постоянной радости нет, она
только в праздник».


В археологических раскопках в Иерусалиме был найден текст
«благословения коhенов» выгравированный на серебряной пластинке, 8 в. до н.э.
Это самый древний из найденных на сегодня отрывков Писания. 


Да благословит тебя Господь, и охранит тебя: Материально-физический уровень – достойная, успешная и
защищенная жизнь – это базовый уровень благословения. Он, разумеется,
недостаточен, но при этом необходим. Согласно подходу Торы, правильное духовное
продвижение опирается на материальную успешность.


Да озарит тебя Господь лицом Своим, и окажет милость
тебе: Это второй уровень,
душевно-психологический. Озарение человека Божественным ликом означает жизнь в
радости, наполненную смыслом. Милость же состоит в том, что Всевышний даст нам
это благо, хотя мы и не заслужили этого.


Да обратит Господь лицо Свое к тебе и даст тебе мир: Это третий уровень, духовный. Всевышний не только дает
нам благо и милость, но и обращает к нам Свой лик, ведет с нами диалог.
Сказанное ранее «озарит лицом Своим» – это одностороннее действие, осветит
тебя; здесь же «обратит Господь лицо Свое к тебе» – т.е. двусторонний контакт,
диалог, светит тебе и при этом внимает тому что тебе есть сказать. 


И даст тебе мир: На иврите шалом, «мир», это не только «не война», но и «цельность,
полнота». Достижение настоящей цельности возможно лишь на этом уровне,
соединяющем физическую, психологическую и духовную успешность. 


Так пусть произнесут имя Мое над сынами Израиля, и Я
благословлю их: Благословляет Бог, а не священники;
они лишь произносят слова благословения, чтобы народ мог услышать и осознать
их.


 


 










Глава 6. Дары князей на Скинию

6.1. Дары быков и повозок (7:1-9)

(1) И было, в день когда окончил Моше устанавливать
Скинию и помазал ее, и освятил ее и все ее принадлежности, и жертвенник со всей
утварью его, и помазал их и освятил их, 


(2) Подошли князья Израиля, главы отчих домов своих, они
же князья колен, поставленные для исчисления, 


(3) И принесли пожертвования свои перед Господом: шесть
крытых повозок и двенадцать быков, по повозке от двух князей и по быку от
каждого, и представили их перед Скинией. 


(4) И Господь сказал Моше так: 


(5) Возьми это от них, и будут они для работ при Скинии
откровения, и отдай их левитам, каждому ввиду службы его. 


(6) И взял Моше повозки и быков, и передал их левитам. 


(7) Две повозки и четырех быков дал он сынам Гершона,
ввиду службы их. 


(8) И четыре повозки и восемь быков передал сынам Мерари,
ввиду их службы, под надзором Итамара, сына Аарона, священника, 


(9) А сынам Кеhата не дал, ибо на них служба по святыне,
на плечах должны они носить. 


Завершающая часть раздела Насо говорит об установлении
связи между коленами и Скинией. После того, как были заданы рамки связи
индивидуума со Скинией (в виде приближения и отдаления от святости), и дано
благословение священников народу – необходимо актуализировать связь со
Святилищем каждого из колен, и это происходит через приношения князьями колен
даров на Скинию. 


И было, в день когда окончил Моше устанавливать Скинию: Здесь нарушена хронология: книга Чисел начинается с 1
Ияра, второго месяца от Исхода, а окончание установки Скинии произошло на месяц
раньше, 1 Нисана.


Подошли князья Израиля, главы отчих домов своих, они же
князья колен: Они одновременно князья Израиля и
князья колен, т.е. сочетают ответственность за свое колено и чувство общности
всего народа. 


Поставленные для исчисления: Они ответственные за исчисление перед выходом в дорогу, поэтому их
приношение является подготовкой к походу.


И принесли пожертвования свои перед Господом: шесть
крытых повозок и двенадцать быков: Это
соединение левитов и Израиля. Перевозка Скинии становится не только делом
левитов, в этом участвуют пожертвования от всех колен. 


И Господь сказал Моше так: Возьми это от них: Приношение быков и повозок не было изначально повелением
Свыше, это была «инициатива снизу». Моисей не одобряет такую инициативу, и
соглашается на нее только после Божественного указания. Тема «инициативы
снизу», ее необычайной важности и вместе с тем проблематичности, приобретает
особую актуальность в следующем недельном разделе, Беhаалотха, обсуждающем
конфликта смирения и дерзости – что является центральной темой первой части
книги Чисел. 


Две повозки дал он сынам Гершона, ... и четыре повозки
сынам Мерари: Ноша сынов Гершона (покрывала и
занавеси) была легче ноши сынов Мерари (которые отвечали за брусья Скинии и
Двора), поэтому Мерари получил больше повозок.


А сынам Кеhата не дал, ибо на них служба по святыне, на
плечах должны они носить. Кеhатиды
отвечали за Храмовые сосуды, непосредственно связанные с раскрытием
Божественности, и их нельзя было возить на повозках. Таким образом внешняя
оболочка святости (столбы и покровы Скинии и Двора) опирается в том числе и на
животное начало (символизируемое животными, перевозящими эти детали Святилища),
но его внутреннее содержание (Храмовые сосуды) опирается на Божественную душу
человека.


6.2. Приношения к посвящению Скинии (7:10-88)

(10) И князья пожертвовали для посвящения жертвенника, в
день помазания его, и поднесли князья приношение свое перед жертвенник. 


(11) И Господь сказал Моше: один князь в день, один князь
в день пусть приносят свои пожертвования для посвящения жертвенника. 


(12) И был принесший в первый день приношение свое
Нахшон, сын Амминадава, от колена Йеhуды. 


(13) И его пожертвование: одно серебряное блюдо в сто
тридцать шекелей весом, кропильница одна серебряная в семьдесят шекелей, по
шекелю священному, оба наполненные тонкой пшеничной мукой, смешанной с елеем, в
хлебное приношение; 


(14) Одна ложка в десять шекелей золота, наполненная
воскурениями; 


(15) Один бык молодой, один овен, один агнец годовалый во
всесожжение; 


(16) Один козел в жертву очищения за грех. 


(17) И в жертву мирную: два быка, пять овнов, пять
козлов, пять агнцев годовалых. Это приношение Нахшона, сына Амминадава. 


(18) Во второй день принес Нетанель, сын Цуара, князь
Иссахара. 


(19) Принес он пожертвование свое: одно блюдо серебряное
в сто тридцать шекелей весом, кропильница одна серебряная в семьдесят шекелей,
по шекелю священному, оба наполненные тонкой пшеничной мукой, смешанной с
елеем, в хлебное приношение; 


(20) Одна ложка в десять золотых шекелей, полная
воскурениями; 


(21) Один быка молодой, один овен, один агнец годовалый
во всесожжение; 


(22) Один козел в жертву очищения за грех. 


(23) И в жертву мирную: два быка, пять овнов, пять
козлов, пять агнцев годовалых. Это приношение Нетанеля, сына Цуара. 


(24) В третий день князь сынов Звулуна, Элиав сын
Хейлона. 


(25) Приношение его: одно серебряное блюдо в сто тридцать
шекелей весом, кропильница одна серебряная в семьдесят шекелей, по шекелю
священному, оба наполненные тонкой пшеничной мукой, смешанной с елеем, в
хлебное приношение; 


(26) Одна ложка в десять золотых шекелей, полная
воскурениями; 


(27) Один бык молодой, один овен, один агнец годовалый во
всесожжение. 


(28) Один козел в жертву очищения за грех. 


(29) И в жертву мирную: два быка, пять овнов, пять
козлов, пять агнцев годовалых. Это приношение Элиава, сына Хейлона. 


(30) В четвертый день князь сынов Реувена, Элицур сын
Шедейура. 


(31) Приношение его: одно серебряное блюдо в сто тридцать
шекелей весом, кропильница одна серебряная в семьдесят шекелей, по шекелю
священному, оба наполненные тонкой пшеничной мукой, смешанной с елеем, в
хлебное приношение; 


(32) Одна ложка в десять золотых шекелей, полная
воскурениями; 


(33) Один бык молодой, один овен, один агнец годовалый во
всесожжение; 


(34) Один козел в жертву очищения за грех. 


(35) И в жертву мирную: два быка, пять овнов, пять
козлов, пять агнцев годовалых. Это приношение Элицура, сына Шедейура. 


(36) В пятый день князь сынов Шимона, Шлумиэль сын
Цуришаддая. 


(37) Приношение его: одно серебряное блюдо в сто тридцать
шекелей весом, кропильница одна серебряная в семьдесят шекелей, по шекелю
священному, оба наполненные тонкой пшеничной мукой, смешанной с елеем, в
хлебное приношение; 


(38) Одна ложка в десять золотых шекелей, полная
воскурениями; 


(39) Один бык молодой, один овен, один агнец годовалый во
всесожжение; 


(40) Один козел в жертву очищения за грех. 


(41) И в жертву мирную: два быка, пять овнов, пять
козлов, пять агнцев годовалых. Это приношение Шлумиэля, сына Цуришаддая. 


(42) В шестой день князь сынов Гада, Эльясаф, сын Деуэля.



(43) Приношение его: одно серебряное блюдо в сто тридцать
шекелей весом, кропильница одна серебряная в семьдесят шекелей, по шекелю
священному, оба наполненные тонкой пшеничной мукой, смешанной с елеем, в
хлебное приношение; 


(44) Одна ложка в десять золотых шекелей, полная
воскурениями; 


(45) Один бык молодой, один овен, один агнец годовалый во
всесожжение; 


(46) Один козел в жертву очищения за грех. 


(47) И в жертву мирную: два быка, пять овнов, пять
козлов, пять агнцев годовалых. Вот приношение Эльясафа, сына Деуэля. 


(48) В седьмой день князь сынов Эфраима, Элишама сын
Аммиhуда. 


(49) Приношение его: одно серебряное блюдо в сто тридцать
шекелей весом, кропильница одна серебряная в семьдесят шекелей, по шекелю
священному, оба наполненные тонкой пшеничной мукой, смешанной с елеем, в
хлебное приношение; 


(50) Одна ложка в десять золотых шекелей, полная
воскурениями; 


(51) Один бык молодой, один овен, один агнец годовалый во
всесожжение; 


(52) Один козел в жертву очищения за грех. 


(53) И в жертву мирную: два быка, пять овнов, пять
козлов, пять агнцев годовалых. Вот приношение Элишамы, сына Аммиhуда. 


(54) В восьмой день князь сынов Менаше, Гамлиэль, сын
Педацура. 


(55) Приношение его: одно серебряное блюдо в сто тридцать
шекелей весом, кропильница одна серебряная в семьдесят шекелей, по шекелю
священному, оба наполненные тонкой пшеничной мукой, смешанной с елеем, в
хлебное приношение; 


(56) Одна ложка в десять золотых шекелей, полная
воскурениями; 


(57) Один бык молодой, один овен, один агнец годовалый во
всесожжение; 


(58) Один козел в жертву очищения за грех. 


(59) И в жертву мирную: два быка, пять овнов, пять
козлов, пять агнцев годовалых. Вот приношение Гамлиэля, сына Педацура. 


(60) В девятый день князь сынов Биньямина, Авидан, сын
Гидони. 


(61) Приношение его: одно серебряное блюдо в сто тридцать
шекелей весом, кропильница одна серебряная в семьдесят шекелей, по шекелю
священному, оба наполненные тонкой пшеничной мукой, смешанной с елеем, в
хлебное приношение; 


(62) Одна ложка в десять золотых шекелей, полная воскурениями;



(63) Один бык молодой, один овен, один агнец годовалый во
всесожжение; 


(64) Один козел в жертву очищения за грех. 


(65) И в жертву мирную: два быка, пять овнов, пять
козлов, пять агнцев годовалых. Вот приношение Авидана, сына Гидони. 


(66) В десятый день князь сынов Дана, Ахиэзер сын
Аммишаддая. 


(67) Приношение его: одно серебряное блюдо в сто тридцать
шекелей весом, кропильница одна серебряная в семьдесят шекелей, по шекелю
священному, оба наполненные тонкой пшеничной мукой, смешанной с елеем, в
хлебное приношение; 


(68) Одна ложка в десять золотых шекелей, полная
воскурениями; 


(69) Один бык молодой, один овен, один агнец годовалый во
всесожжение; 


(70) Один козел в жертву очищения за грех. 


(71) И в жертву мирную: два быка, пять овнов, пять козлов,
пять агнцев годовалых. Вот приношение Ахиэзера, сына Аммишаддая. 


(72) В одиннадцатый день князь сынов Ашера, Пагиэль сын
Охрана. 


(73) Приношение его: одно серебряное блюдо в сто тридцать
шекелей весом, кропильница одна серебряная в семьдесят шекелей, по шекелю
священному, оба наполненные тонкой пшеничной мукой, смешанной с елеем, в
приношение хлебное; 


(74) Одна ложка в десять золотых шекелей, полная
воскурениями; 


(75) Один бык молодой, один овен, один агнец годовалый во
всесожжение; 


(76) Один козел в жертву очищения за грех. 


(77) И в жертву мирную: два быка, пять овнов, пять
козлов, пять агнцев годовалых. Вот приношение Пагиэля, сына Охрана. 


(78) В двенадцатый день князь сынов Нафтали, Ахира сын
Эйнана. 


(79) Приношение его: одно серебряное блюдо в сто тридцать
шекелей весом, кропильница одна серебряная в семьдесят шекелей, по шекелю
священному, оба наполненные тонкой пшеничной мукой, смешанной с елеем, в
хлебное приношение; 


(80) Одна ложка в десять золотых шекелей, полная
воскурениями; 


(81) Один бык молодой, один овен, один агнец годовалый во
всесожжение; 


(82) Один козел в жертву очищения за грех. 


(83) И в жертву мирную: два быка, пять овнов, пять
козлов, пять агнцев годовалых. Вот приношение Ахира, сына Эйнана. 


(84) Таково посвящение жертвенника в день помазания его,
от князей Израиля: серебряных блюд двенадцать, серебряных кропильниц
двенадцать, золотых ложек двенадцать. 


(85) По сто тридцати шекелей серебряных в каждом блюде и
по семидесяти в каждой кропильнице – всего серебра в этих сосудах две тысячи
четыреста, по шекелю священному. 


(86) Золотых ложек двенадцать, полных воскурениями,
каждая ложка по десяти шекелей священных; всего золота в ложках сто двадцать
шекелей. 


(87) Всего скота во всесожжение: двенадцать быков,
двенадцать овнов, двенадцать агнцев годовалых и при них хлебное приношение, и
двенадцать козлов в жертву очищения за грех. 


(88) А всего скота в жертву мирную: двадцать четыре быка,
шестьдесят овнов, шестьдесят козлов, шестьдесят агнцев годовалых. Вот
посвящения жертвенника после помазания его. 


И князья пожертвовали для посвящения жертвенника: Увидев, что их приношение быков и телег принято, князья
проявляют новую инициативу и делают приношения в честь освящения жертвенника.


Один князь в день пусть приносят свои пожертвования: Святилище является общим для всего народа, но у каждого
колена должен быть свой особый, присущий именно этому колену, тип связи с ним.
Чтобы у каждого колена была возможность наладить такую связь – каждому из них
выделен свой отдельный день для приношений. 


Один князь в день, один князь в день: Бог установил очередность приношений, но сама инициатива
принадлежит князям колен. Приношение даров от князя каждого колена в Храм и
левитам завершает процесс подключения этого колена к общей системе, к пребыванию
Шехины в еврейском народе. 


Двенадцать дней приношений заняли почти всю первую
половину месяца Нисан, после чего было дано указание еще раз (после Исхода)
праздновать Песах. 


И был принесший в первый день приношение свое Нахшон, сын
Амминадава, от колена Йеhуды... Во второй день принес Нетанель, сын Цуара,
князь Иссахара: Нэтанэль и другие главы колен
называются «Князь такого-то колена», а Нахшон Бен Аминадав не обозначен здесь
таким титулом. Отсутствие такого специфического титула указывает на доминирование
у него (и вообще у колена Йеhуды) общенациональных ценностей, которые для них
важнее желания продвинуть собственное колено. Поэтому в конце концов именно
Йеhуда получает царство над всем народом.


Порядок приношений фиксирует новую систему иерархии, когда
очередность колен определяется не порядком рождения, а порядком их расположения
вокруг Скинии и передвижения по Пустыне. 


В 1-й день от колена Йеhуды... во 2-й Иссахара, ... в 3-й
Звулуна: Это три колена стана Йеhуды, стоящего
на востоке и выходящего первым.


В 4-й Реувена, ... в 5-й Шимона, .... в 6-й Гада: Это три колена стана Реувена, стоящего на юге и
выходящего вторым.


В 7-й Эфраима, ... в 8-й Менаше, ... в 9-й Биньямина: Это стан сыновей Рахели, стоящий на западе и выходящий
третьим.


В 10-й день Дана, ... 11-й Ашера, 12-й Нафтали: Это стан сыновей наложниц, стоящий на севере и замыкающий
при движении по Пустыне.


И его пожертвование: одно серебряное блюдо...: Тора рассказывает об этих жертвоприношениях одними и теми
же словами, повторяя одинаковые выражения двенадцать раз, вместо того чтобы
сказать: «во второй день Натанэль принес такую же жертву». Хотя князья и
договорились об идентичных приношениях (чтобы не возникало зависти между
коленами), каждый приносил с индивидуальным настроем, – и эти приношения
символизируют совершенно разные аспекты и события в истории народа,
специфические для каждого колена. Т.е. эти жертвы одинаковы только внешне,
поэтому Тора не может сказать, что другой принес то же самое. 


Соглашение князей об одинаковых приношениях и об их
последовательности показывает как признание ими фундаментального равенства
между собой, так и их согласие на новую иерархию и порядок.


Таково посвящение жертвенника в день помазания его, от
князей Израиля: серебряных блюд двенадцать, серебряных кропильниц двенадцать,
золотых ложек двенадцать: Подведение итога
всех приношений и суммарные данные показывают характер приношений как
взаимно-дополняющего единства разных. Приношения происходили по отдельности,
чтобы подчеркнуть индивидуальность каждого колена, но итоговый подсчет был
общий, как демонстрация интеграции.


6.3. 
  Откровение для Моисея как итог приношений колен (7:89)
  

(89) И когда Моше входил в Скинию откровения, чтобы
говорить с Ним, – слышал он голос, говоривший ему над покровом, что на Ковчеге
свидетельства, между двумя херувимами, и Он говорил ему. 


 И когда Моше
входил в Скинию, слышал он голос, и Он говорил ему: Это итог приношения руководителей колен: только на основании единства
народа Моисей может слышать откровение Всевышнего.


 










Недельный
  раздел (3) Беhаалотха 

Глава 7. 
  Раздел Беhаалотха – 
    общий смысл 
  

7.1. 
  Противопоставление Моисея и Машиаха – анава и хуцпа 
  

Раздел Беhаалотха это ключевой раздел первой части книги
Чисел, все дальнейшие события вытекают из происходящего в нем. На первый взгляд
кажется, что этот раздел совершенно разнородный, в нем говорится о вещах, между
которыми почти нет связи. Вначале речь идет о Меноре, потом об очищении
левитов, затем о праздновании Песаха и дополнительном Песахе, потом о
выступлении в путь, о серебряных трубах и движении станов, о жалобах народа,
собрании семидесяти старейшин-пророков, об истории с перепелами, и после этого
об упреках Мирьям и Аарона по поводу жены Моисея. 


Однако это впечатление отсутствия связи между различными
историями очень поверхностно. Весь раздел имеет есть глубокое внутреннее
единство, и ниже мы приведем принадлежащую р.Куку концепцию, которая объясняет
логику его построения.


Отметим, что это объяснение может остаться не совсем
понятным до изучения текста Торы – тем не менее мы помещаем его в предисловие к
разделу, предполагая, что после прочтения следующих глав читатель сможет
вернуться к предисловию и понять то, что осталось неясным.


* * *


Рав А.И.Кук объясняет раздел Беhаалотха как описание
взаимосвязи Моисея и Машиаха, на основе противопоставления понятий анава,
«смирение, кротость, послушание» и хуцпа, «самостоятельность, дерзость,
нахальство, наглость». 


Приведем отрывок из его текста (Шмона квацим, 8:157), с
пояснениями, основанными на комментарии р. У.Шерки:


 


Моше рабейну, Учитель наш, заключает в себе все души
Изралия со стороны Торы. 


Моисей связан с каждым евреем в народе Израиля через
уровень Торы, который учит, воспринимает данный конкретный человек. Чтобы
изучить Тору (и вообще любую область знаний) надо прежде всего слушаться
авторитетов, ученику необходимо смирение, т.е. Учитель работает в рамках
категории анава.


А Машиах объединяет все души Изралия со стороны их самих. 


Машиах связан с каждым евреем в народе Израиля вне
контекста Торы, со стороны их собственной личности. 


В другом месте р.Кук приводит по этому поводу стих
«Машиах Господа – дыхание наших ноздрей» (Плач, 4:20) и объясняет его так:
«Машиах это дыхание наших ноздрей, т.е. наша собственная сущность, в нем мы
ищем наше собственное «я», нашу собственную сущность мы ищем и найдем» (Шмона
квацим, 3:24). 


И поскольку душа Машиаха включает в себя корни душ всего
Израиля, то никакая дерзость (хуцпа)
не может затронуть его святость. 


Дерзость, хуцпа – это позиция самостоятельного
принятия решений (а не следования авторитетам), и это следствие ощущения что у
меня самого есть ценность, самостоятельность. Поскольку Машиах связан именно с
«самостоятельностью» душ Израиля – дерзость не может ему помешать. 


И в этом он выше, чем раскрытие Торы, которая для ее
восприятия нуждается именно в стыде, который есть противоположность дерзости,
как написано при даровании Торы: «ибо для того, чтобы испытать вас пришел Бог и
чтобы страх Его был пред лицом вашим, дабы вы не грешили» (Исх. 20:20), и
истолковали наши мудрецы, что то, что называется здесь «страх», – это стыд.


Т.е. мудрецы объяснили, что «Страх Его был пред лицом
вашим» – это чувство стыда, трепета перед величием Бога, и без этого чувства
преподавать и воспринимать Тору невозможно. И это чувство смирения, анава.
Если же в учениках доминируют нахальство и дерзость – преподаватель Торы не
сможет их научить. 


Машиах же происходит от Моава, 


В смысле того, что царь Давид был потомком
Рут-моавитянки. Моав это сын дочери Лота, которая назвала его Моав, дерзко
объявив всем, что родила его от собственного отца (Моав это ме ав, «от
отца», см. Быт. 19:37). Т.е. Моав – это символ дерзости, и неслучайно Машиах
происходит от него.


И не только не нанесло ущерб его душе, но и придало ему
блеск, как сказал об этом Давид «Моав – умывальная чаша моя» (Пс.60:10). И в дни перед приходом Машиаха
дерзость усилится – однако это нисколько не сможет уменьшить влияние его
святости.


«Умывальная чаша» – это то что «придает блеск». Как
разъяснено в Талмуде (Сота 49б), во времена начала мессианского процесса
дерзость необыкновенно возрастает. Однако эта дерзость не только не наносит
ущерба святости Машиха, – но наоборот, она придает ей блеск. 


Пробуждение святости Машиаха происходит через пророчество
Эльдада и Мейдада, которые говорят о войне Гога и Магога, в которой заключены
все вопросы света Машиаха и обстоятельства, сопутствующих его приходу.


Т.е. вопрос Машиаха в Торе находится в истории
пророчества Эльдада и Мейдада, в разделе Беhаалотха, который мы обсуждаем.
Подробнее об этом см. ниже.


В высшем сиянии Адама, первого человека,


 В кабале понятие
«высшее сияние Адама» означает «ступень Адама до грехопадения».


был свет Моше и свет Машиаха один единым, поскольку в
действительности они одна душа. Но из-за падения мира при грехе Адама –
разделились они, и отдалился Моше от того, чтобы светить в дерзости,


Из-за греха Адама души Моисея и
Машиаха разделились – Моисей получил всю анава, а Машиах всю хуцпа.
И поэтому Моисей, который «самый смиренный человек на земле», – не может давать
Тору, если народ находится в состоянии дерзости.


 а поэтому Моше
отдалился от жены. 


Моисей отдалился совершенно от вещей, связанных с
естественной природой, см. в комментарии ниже.


Святость поколения Пустыни возжелала единства сияния
первого Адама, и поэтому они хотели, чтобы именно Моше накормил их мясом, т.е.
чтобы он чтобы стал светить даже и при наличии дерзости.


Они захотели, чтобы Моисей, в дополнение к анава,
овладел бы также уровнем хуцпа. См. подробнее в комментарии ниже.


 Моше же сказал:
«разве я носил во чреве весь народ этот», т.е «при дерзости не могу я светить».


У Моисея отсутствует естественное, природное единство с
народом, он не «носил его во чреве» – и, в отличие от Машиаха, не ощущает
единства с их сущностью, но лишь единство через обучение Торе. А потому он не
может светить когда их сущность доминирует, т.е. «в дерзости», он не может
освещать дерзость.


И поэтому мессианский конец времен остался скрытым, и не
разъяснен в Торе.


Моисей не объясняет в Торе мессианский конец времен,
потому что продвижение мира в мессианский период связано с понятием дерзости, а
«в дерзости» Моисей не может светить. А поскольку Моисей не может осветить
мессианский конец времен – то он не может войти в Страну Израиля, связанную
именно с мессианским светом.


Аарон же и Мирьям чувствовали это, и запротестовали
против этого его отдаления, (пришут, «аскетизма»), – но все-таки не смогли
вернуть Моше, чтобы он осветил дерзость, ибо он остался в своей смиренности (анава), как сказано «муж этот, Моше, был самым
смиренным из всех людей, которые на земле».


Качество анава настолько доминирует у Моисея, что
он отказывается попытаться функционировать в качестве Машиаха, и попытка Мирьям
и Аарона продвинуть его в этом направлении кончается неудачей. 


Менора соединяет в себе святость душ Израиля со стороны
их самих.


Именно поэтому раздел Беhаалотха, раздел проблем Моисея и
Машиаха, начинается с заповеди зажигать Менору.


Она кажется более внешней по сравнению с Ковчегом,
скрытым в Святая Святых, но именно она светит всем.


Евреи светят миру прежде всего со стороны сущности их
душ, это открытый свет; свет же Ковчега, т.е. Торы, спрятан в Святая Святых, он
скрытый свет. Потому Аарон, зажигающий Менору, связан с народом теснее чем со
Всевышним, он чувствует евреев в их естественности; и также Мирьям, для которой
основой является семейная связь людей – присоединена этим к естественности. А
потому они остро чувствуют отдаление Моисея от естественности и хотят исправить
положение.


Для соединения света Моше и света Машиаха нужна душа гера
(прозелита), основой которого является Итро, отец всех прозелитов, 


Итро это архетип прозелита, – только он, «человек из
народов мира», может связать свет Моисея, предназначенный первоначально лишь
Израилю, со светом Машиаха, который должен светить всему человечеству. 


и поэтому Моше просит Итро «не покидай нас, и будешь для
нас глазами (эйнаим)», 


Об этой просьбе мы также читаем ниже в этом разделе.


и это слово (эйнаим, глаза) связывает эту просьбу также и
с Тамар, – которая, для того чтобы вывести наружу свет Машиаха, «сидела у входа
в Эйнаим» (Быт. 38:14).


Тамар соблазнила Иеhуду, чтобы родить от него династию
Машиаха23, и Давид был потомком Переца, сына Тамар от Иеhуды. Моисей указывает на
это, когда просит Итро оставаться вместе с еврейским народом чтобы «быть ему
глазами», т.е. для продвижения в мире мессианского света.


Но свет Машиаха не может быть без опоры на свет Торы, и
поэтому тут же говорится о Ковчеге, содержавшем Тору: «И было, когда
отправлялся Ковчег в путь, говорил Моше: восстань, Господь, и рассеются враги
Твои, и побегут ненавистники Твои от лица Твоего».


Т.е. путь в Страну Израиля, к раскрытию там мессианского
света, идет под руководством Ковчега, символа Учения. 


Серебряные же трубы, 


О которых также рассказано в данном недельном разделе,


являются искусственно сделанным инструментом 

звука, 


И этим трубы отличаются от шофара, инструмента
естественного, сделанного из рога быка.


и они подобны этим душе прозелита,


Не родившегося естественным образом в еврейском народе, а
присоединившегося к нему со стороны.


Который соединяет свет Торы 


На уровне прихода Торы в мир на Синае, от Бога, из
источника трансцендентного. Такая Тора соответствует Моисею, отдалившемуся от
естественного. 


со светом Машиаха, трубящего в великий шофар Избавления
(Исайя 27:13),


В отличие от Моисея, при котором трубят в серебряные
трубы, искусственно сделанный инструмент, символизирующий отрыв Моисея от
естественности – Машиах трубит в шофар, естественный инструмент. Если Исход из
Египта был событием чудесным (т.е. искусственным), то мессианское избавление
приходит путем естественным, вовлекая в область святости естественный,
будничный мир.


Именно в силу этой естественности Машиаху должна быть
свойственна категория хуцпа, категория естественной жизни
самостоятельного человека – а не категория анава, категория ученика на
учебе в школе.


ведь тогда объединяются свет Моше и свет Машиаха, как
сказано (Пс. 98:6) «Голосом труб и шофара вострубите пред Царем Господом»,
обоими звуками вместе.


Т.е Машиах не может прийти без опоры на Учение Моисея, и
это объединяет их.


 


Подведем итог.


Народ, жаждущий мяса, не является «злодеями». На
внутреннем уровне он стремится к большей святости, хочет проявить святость в
страстях, в обычной нормальной жизни. Он хочет мяса и естественной еды, – а не
манны, еды искусственной. Вся жизнь в Пустыне является подчиненной,
несамостоятельной. Манна это еда, которую нельзя запасти на завтра, т.е. народ
находится в подчеркнутой ежедневной зависимости от получения еды. О направлении
движения заботится Облако, оно же и охраняет. Кормят сытно, но однообразно, не
обращая внимания на личные вкусы. Это не нормальные, не естественные условия,
они скорее похожие на условия закрытого учебного заведения: никакой личной
свободы, подчиняешься учебной программе. Моисей не руководитель народа в своей
стране, а Учитель в иешиве, и поэтому святость, которую он им передает – это
стерильная святость учебы, а не живая святость самостоятельности. И поэтому
когда народ жаждет мяса, то это жажда естественности. Моисей же не умеет
справляться с такими ситуациями.


Недостатки Моисея в данном случае являются продолжением
его достоинств. Для получения Торы и передачи ее народу необходима огромная анава
– но она же и мешает дальнейшему продвижению этого народа. 


На каббалистическом уровне проблема описывается так: из-за
первородного греха с Деревом Познания, душа Адама разделилась на святость
«естественную, природную», и святость «над-природную». Над-природная святость
является корнем души Моисея, а природная святость является корнем души Машиаха.
Поэтому Моисей реализуется в искусственной системе, а Машиах должен
реализоваться в естественной. Т.е. Моисей и Машиах – это как бы две
взаимо-дополнительные части души Адама. Первая из них, душа Моисея, может
действовать только среди стеснительных и смиренных людей, – а вторая, душа
Машиаха, может быть успешной когда люди, наоборот, нахальные и самостоятельные.



Поэтому Моисей может управлять народом (и проявить
святость) только в Пустыне, где все неестественно, в системе явных чудес, когда
хлеб приходит с неба – т.е. в предыстории. А в Стране Израиля, в ходе
собственно естественной истории народа, он управлять не может. 


Проявляя хуцпа, «нахальство», поколение Исхода
говорит Моисею: «Нам надоела жизнь в школе. Хотим святости в реальной жизни,
хотим мяса». Следовало бы дать понять людям, что их требования легитимны и
позже будут реализованы – при том что в данный момент они преждевременны. Но
Моисею это невыносимо, потому что разрушает учебный процесс. Для него главное
качество это смирение, он не воспринимает хуцпа как положительный
элемент. Если бы Моисей мог руководить нахальным и самостоятельным народом, то
смог бы стать Машиахом и повести народ в Страну Израиля.


Однако Моисей не смог правильно отреагировать, и
постарался подавить «студенческий бунт». Но на самом деле этот бунт –
необходимая часть пути, ведь школа является не идеалом, а лишь подготовкой к
жизни. Зазор между школой и реальностью и содержит в себе источник бунта.
Моисей же считает учебный этап идеалом: «У вас есть сытная еда, крыша над
головой в виде Облака, содержательная учебная программа – так чем же вы
недовольны??». Страсть народа к тому, чтобы есть мясо, нужно было направить на
завоевание Страны, – но Моисей не смог этого сделать. 


При этом в реальности народ еще не был готов завершить
ученичество, претензии евреев были преждевременны. Поэтому попытка Мирьям и
Аарона открыть всему тому поколению путь в Страну Израиля была обречена на
неудачу.


* * *


Разделение категорий анава и хуцпа между
Моисеем и Машиахом означает, что поколение, которое выходит из Египта и
получает Тору, в принципе не способно войти в Страну Израиля. Потому что
получить Тору можно только в категории анава, смирение, и поэтому только
Моисей, самый смиренный из людей, мог ее получить. Смирение это основа того,
чтобы в точности донести до людей Божественное послание, донести абсолютно
адекватно, не примешав к этому никаких своих установок или взглядов. И это мог
сделать только Моисей в своем великом качестве анава. 


Но хуцпа – это совсем другая вещь, это
самостоятельность, интенсивный поиск своего собственного места в пространстве
соотношения Бога и мира. Войти в Страну Израиля могут только самостоятельные
люди, потому, что сама сущность и направление мессианского процесса неотделима
от духовной самостоятельность человека, и именно поэтому в эпоху Машиаха хуцпа
возрастает, как говорит нам Талмуде (Сота 39б). 


Таким образом, поколение Исхода никак не может войти в
Страну Израиля. Однако Всевышний не хотел, чтобы это казалось народу
волюнтаризмом Свыше, и поэтому Он облекает эти события как бы в форму
справедливости, чтобы народ чувствовал справедливость происходящего. Всевышний
подтолкнул Моисея к решению послать разведчиков, и приняв такое решение, народ
проявил свое нежелание войти в Страну Израиля и, соответственно, был наказан за
это нежелание. 


Именно таким путем происходит все управление миром и
ходом истории. Глобальные события истории не могут быть по-настоящему объяснены
на основе справедливости, награды и наказания, и здесь всегда все несоразмерно.
Историей движет цель, направление, стремление Всевышнего привести человека к
определенному уровню – но сам человек не мог бы воспринять ход истории, если бы
он не был облечен в форму справедливости.


* * *


Исходное же разделение в душе Адама на хуцпа и анава,
следствием чего является разделение ее на Моисея и Машиаха, – произошло из-за
того, что Адам сорвал плод с Дерева Познания, не сумев продержаться в
исполнении приказа Всевышнего, т.е. Адам проявил хуцпа,
самостоятельность – но он поступил так слишком рано, когда в нем еще не созрело
качество анава. Это качество созрело бы в нем, если бы он продержался
достаточно времени, выполняя приказ, но так не произошло. А чтобы полноценно
проявлять хуцпа, самостоятельность, – нужно сначала пройти период
обучения. Настоящая правильная хуцпа – это хуцпа после периода анава,
а не хуцпа вместо этого периода. 


И поскольку Адам примешал хуцпа преждевременно,
когда анава еще не созрела в нем самом, – произошло падение, в
результате которого, для возможности будущего исправления, хуцпа и анава
разделились в нем. 


Именно поэтому корень хуцпа был отделен от корня анава,
и в результате впоследствии душа Моисея и душа Машиаха разделили между собой
первоначально общую душу «Адама до грехопадения». 


 


 


 










Глава 8. Подготовка к выходу в путь

8.1. Менора (8:1-4)

(1) И Господь говорил с Моше, сказав: 


(2) Говори с Аароном и скажи ему: когда ты будешь
возносить лампады, то по напротив лица Светильника пусть светят эти семь
лампад. 


(3) И сделал так Аарон: напротив лица Светильника зажег
он лампады его, как Господь повелел Моше. 


(4) И вот устройство Светильника: из цельного куска
золота выкован он, от самого стебля и до цветков его цельный он. По образу,
который Господь показал Моше, так сделался Светильник. 


Раздел Беhаалотха («когда ты будешь возносить»),
обсуждающий проблемы учения и лидерства, начинается с описания зажигания
Меноры, символизирующей «пробуждение снизу», со стороны самого еврейского
народа. Далее в ходе рассказа обсуждаются правильные и неправильные пути такого
пробуждения.


Говори с Аароном и скажи ему: Повеление Аарону и его сыновьям зажигать Менору уже было приведено в Торе
ранее (Исх. 27:21). Законы, определяющие устройство лампад Меноры и ее
изготовление из цельного куска золота, также уже были даны (Исход 25:31-40).
Поэтому то новое, которое здесь сообщается – это связь зажигания Светильника с
общим контекстом Книги Чисел, т.е. с предыдущим стихом (89): «И когда Моше
входил в Скинию откровения, чтобы говорить с Ним, слышал он голос, говоривший
ему над покровом, что на Ковчеге свидетельства, между двумя херувимами, и Он
говорил ему». Т.е. здесь служение Аарона противопоставляется служению Моисея:
Моисей связан Ковчегом Завета, а Аарон – с Менорой.


Возносить лампады: Для описания зажигания лампад употребляется необычный глагол «возносить».
Менора не функционирует сама по себе, ее нужно «возносить, поднимать». И это
«пробуждение снизу» осуществляет Аарон.


В Храме есть два центра святости: Ковчег и Менора. Ковчег
создает с Богом коммуникацию «Сверху вниз», Откровение – Всевышний говорит, а
Моисей воспринимает, и это Письменная Тора. А Менора создает нашу с Богом
коммуникацию «снизу Вверх», пробуждение снизу к Торе и к святости, Устную Тору.



Ковчег находится за дополнительной Завесой, символом
трансцендентности. Голосу, идущему от него (т.е. Письменной Торе) можно только
внимать, ни в каком человеческом действии этот голос не нуждается, в него
нельзя внести исправления. Менора же находится внутри Храма, она требует
активного участия человека, в нее надо доливать масло и зажигать ее. Свет
Меноры (Устная Тора) зависит от нашей активной деятельности и изменяется в
связи с ней, мы сами принимаем участие в ее формировании.


Моисей оторван от народа, он приводит свет Сверху вниз.
Аарон же остается на связи с народом, чувствует его потребности. Откровение –
это Моисей, а святость народа – это Аарон. И поэтому именно Аарон зажигает
Менору, активизирует Устную Тору. 


Напротив лица Светильника пусть
светят эти семь лампад: Эту фразу можно понять как «по направлению к лицу, середине Светильника»
– т.е. лампады на боковых ветвях обращены к серединной лампаде, которая
находится на центральном стволе светильника; или же как «по направлению к
передней стороне Светильника» – т.е. освещая пространство перед ним. 


Таким образом, Письменная Тора (Ковчег) говорит, а Устная
Тора (Менора) светит. Без этого света, освещающего и саму Менору (мудрость
присущую еврейскому народу) и пространство Храма перед ней – передвижение в
Храме, в святости, будет невозможным. Мы можем правильно реализовать указания,
голос Письменной Торы – только благодаря той освещенности Храма, которую
создает свет Устная Тора. Без света Устной Торы (Меноры) – дорога к Письменной
Торе (Ковчегу) пролегает во тьме, и в ней легко сбиться.


И сделал так Аарон, как Господь повелел Моше: Моисей источник всех установок, в т.ч. соотношения Устной
и Письменной Торы.


И вот устройство Светильника: из
цельного куска золота выкован он, от самого стебля и до цветков его цельный он:
Устная Тора это цельный
комплекс, а не соединение отдельных элементов. Нельзя выдергивать из него лишь
некоторые положения – это сразу же создает неверную картину. Строить же
мировоззрение на цитатах из Письменной Торы гораздо приемлемее, (хотя, конечно,
тоже может привести к искажениям).


По образу, который Господь показал Моше, так сделался
светильник: Слова «так сделался светильник»
написаны в безличной форме, не уточняя кто его сделал. Мидраш в связи с этим
подчеркивает, что Моисей затруднялся понять вид Меноры по ее описанию, поэтому
Бог показал ему ее образ. Но и с этим образом Моисей не мог сделать Менору, ее
сделали без него. Моисей связан с Письменной Торой, поэтому аспекты
самостоятельного развития, вознесения и зажигания Устной Торы проблематичны для
него. 


8.2. Очищение левитов и введение их
  в должность (8:5-26)

(5) И Господь говорил Моше так: 


(6) Возьми левитов из среды сынов Израиля и очисти их. 


(7) И так поступи с ними, чтобы очистить их: окропи их
грехоочистительной водой, и пусть они обреют все тело, и омоют одежды свои, – и
очистятся они. 


(8) И возьмут быка молодого и хлебное приношение к нему
из тонкой пшеничной муки, смешанной с елеем, и другого быка молодого возьмешь в
жертву очищения за грех. 


(9) И приблизь левитов к Скинии откровения, и собери всю
общину сынов Израиля, 


(10) И приблизь левитов к Господу, и возложат сыны
Израиля руки свои на левитов. 


(11) И Аарон вознесет левитов из сынов Израиля,
возношением перед Господом, чтобы были они для исполнения служения Господу. 


(12) А левиты возложат руки свои на головы быков, и
принеси одного в жертву очищения за грех и одного во всесожжение Господу, для
искупления левитов. 


(13) И поставь левитов перед Аароном и перед сынами его,
и вознеси их возношением пред Господом. 


(14) И выделишь ты левитов из среды сынов Израиля, и
левиты станут Моими. 


(15) Затем войдут левиты служить при Скинии откровения,
после того как ты очистишь их и вознесешь их. 


(16) Ведь они отданы Мне из среды сынов Израиля вместо
первенцев всякой материнской утробы, вместо первенца всякого из сынов Израиля
взял Я их Себе. 


(17) Ибо Мне всякий первенец из сынов Израиля, от человека
до скота. В день поражения Мною первенцев в земле Египетской, посвятил Я их
Себе. 


(18) И взял Я левитов взамен всех первенцев у сынов
Израиля 


(19) И отдал Я левитов, отданы они Аарону и сынам его из
среды сынов Израиля, для исполнения службы за сынов Израиля при Скинии
откровения, и совершать искупление за сынов Израиля, чтобы не было поразил
сынов Израиля мор при приближении к святилищу. 


(20) И сделали так Моше и Аарон и вся община сынов
Израиля с левитами; все как Господь повелел Моше о левитах так и сделали с ними
сыны Израиля 


(21) И очистились левиты, и омыли одежды свои, и Аарон
совершил над ними возношение пред Господом, и искупил их Аарон для очищения их.



(22) И затем приступили левиты к служению своему в Скинии
откровения перед Аароном и перед сынами его. Как Господь повелел Моше о
левитах, так и сделали они с ними. 


(23) И Господь сказал Моше, говоря: 


(24) Вот что подобает левитам: с двадцати пяти лет и
старше пусть придет для совершения службы, чтобы исполнять работы при Скинии
откровения. 


(25) С пятидесяти же лет пусть отходит он от несения
службы и более не работает, 


(26) А служит братьям своим при Скинии откровения
несением стражи; работы же более не исполняет. Так поступай с левитами на их
службе. 


Возьми левитов: Левиты были выделены раньше, но они вступают в должность только здесь.


Из среды сынов Израиля: Левиты являются представителями народа при Храме.


И очисти их: Для
левитов центральным понятием является таhара, «чистота», в отличие от
коhенов, для которых центральным понятием является кедуша, «святость».
Священников «освящают», а левитов «очищают». Соответственно, стан священников,
Храм – это «стан святости», а стан левитов – «стан чистоты».


«Святое» (кадош) и «чистое» (таhор) –
совершенно разные понятия. «Святое» это оппозиция к «будничному» (холь),
а «чистое» это оппозиция к «нечистое» (таме) – при том что характер этих
оппозиций различен.


Святость это вырывание вещи (человека, места, времени,
события) из будничного контекста, его выделенность, посвященность для связи с
Богом. Будничное не противоположно святому, а является базой, фундаментом для
него. 


«Чистое» же и «нечистое» – это противоположные понятия,
оба относящиеся к будничному. «Чистое будничное» – это такое будничное, на
котором святость может базироваться, которое можно направить в сторону
святости. А «нечистое будничное» базой для святости послужить не может.
«Чистота» – это место, где святость может обосноваться, а «нечистота» – там,
где она обосноваться не может. То есть чистота это предварительное условие для
святости. 


Священники столь приближены к Храму, что они оторваны от
будничности жизни (в частности, одним из показателей этого является запрет для
священников соприкасаться с мертвым). Они являются для народа проводниками
святости, идущей Свыше. Левиты же гораздо ближе к реальности, их задача –
очищение повседневности, народа и общества от нечистоты, чтобы создать этим
возможность для коhенов нести святость. О чистоте левитов рассказывается в
книге Чисел, поскольку именно левиты главное действующее лицо этой книги, в то
время как о святости говорится в книге Левит24, посвященной коhенам.


И так поступи с ними, чтобы очистить их: и пусть они
обреют все тело: Это
соответствует порядку очищения прокаженного (Лев. 14:8). Здесь левитов очищают
от возможных видов нечистоты, поскольку они далее призваны очистить всех сынов
Израиля.


И омоют одежды свои: Это выражение означает окунание в водах миквы (см. Быт. 35:2, Исх. 19:10),
которое является необходимой частью очищения от всякой нечистоты. Воды миквы
символизируют присоединение человека к общему для всего мира началу, и через
это происходит очищение.


И приблизь левитов к Скинии откровения: Глагол hекрив, «приблизь», означает также «принеси
в жертву». Получив свой особый статус близости к Богу, левиты лишаются при этом
своей земли, основы нормальной жизни, они «приносят себя в жертву». 


И возложат сыны Израиля руки свои на левитов: Это соответствует процессу принесения жертвы (Лев. 1:4)
Левиты являются как бы искупительной жертвой за весь народ.


А левиты возложат руки свои на головы быков: Жертва перекладывается от левитов на быков. 


И поставь левитов перед Аароном и перед сынами его: Подчиненность левитов коhенам. 


И выделишь ты левитов из среды сынов Израиля, и левиты
станут Моими: Левиты перестаю быть «просто людьми»
и становятся «принадлежащими Богу». 


И совершать искупление за сынов Израиля, чтобы не было
поразил сынов Израиля мор при приближении к святилищу: Сыны Израиля несут вину, грех поклонения Золотому тельцу,
и поэтому они не могут приближаться близко к святилищу.


С двадцати пяти лет и старше пусть придет для совершения
службы: Левиты служат с 30 лет, но в 25 лет
приходят чтобы начать практическую подготовку.


С пятидесяти же лет пусть более не работает, а служит
братьям своим несением стражи: Охраняют
порядок, что включает наблюдение за правильностью работы молодых левитов, а
позже в Храме также открывание и закрывание ворот.


8.3. Песах второго года от Исхода (9:1-5)

(1) И Господь говорил с Моше в пустыне Синайской, в
первый месяц второго года после исхода их из земли Египетской, сказав:


(2) Пусть сыны Израиля совершат Песах в назначенное для
него время. 


(3) В четырнадцатый день этого месяца в сумерки
совершайте его, в назначенное для него время, по всем уставам и по всем законам
совершайте его. 


(4) И Моше говорил с сынами Израиля чтобы совершили
Песах. 


(5) И совершили они Песах в первый месяц, в четырнадцатый
день месяца в сумерки, в пустыне Синайской; все, как Господь повелел Моше, так
и исполнили сыны Израиля 


В первый месяц второго года после исхода их из земли Египетской:
Т.е. это произошло на месяц раньше, чем
пересчет в начале раздела Бемидбар, с которого начинается книга Чисел («в
первый день второго месяца» – 1:1).


Пусть сыны Израиля совершат Песах: Песах это начало движения в Страну Израиля. Первоначалоно
планировалось, что евреи достигнут Страны в год Исхода – однако история с
Золотым тельцом задержала их, и теперь они «снова выходят в путь» и снова
празднуют Песах.


8.4. Дополнительный Песах для тех,
  кто был нечист (9:6-14)

(6) Были люди, которые были нечисты от прикосновения к
мертвому, и поэтому не могли совершить Песах в тот день; и подошли они к Моше и
Аарону в тот день, 


(7) И сказали эти люди ему: мы нечисты от прикосновения к
мертвому; за что же мы будем лишены того, чтобы принести жертву Господу в назначенное
для нее время, в числе сынов Израиля? 


(8) И сказал им Моше: постойте, послушаю я что повелит
Господь о вас. 


(9) И Господь говорил с Моше, сказав: 


(10) Говори сынам Израиля так: всякий, кто будет нечист
из-за усопшего, или будет в дальнем пути, из вас или из потомков ваших, – то
даже и он должен совершить Песах Господа, 


(11) Во второй месяц, в четырнадцатый день, в сумерки
пусть справляют его, с мацой и горькими травами пусть едят его. 


(12) Да не оставляют от него до утра и не преломляют
костей его: по всему уставу о Песахе пусть справляют его. 


(13) Человек же, который чист и в дороге не был и не
совершит Песаха, – истребится эта душа из народа его, ибо жертвы Господа не
принес он в назначенный срок; грех свой понесет человек тот. 


(14) И если будет жить у вас пришелец, – то и он совершит
Песах Господа, по уставу о Песахе и по его обряду должен он совершить его.
Устав один да будет для вас и для пришельца, и для коренного жителя. 


Были люди, которые были нечисты от
прикосновения к мертвому, и не могли совершить Песах в тот день: Тот, кто нечист от прикосновения к
мёртвому, не может входить в Храм (5:2), и не может принимать участие в еде
жертвоприношений. Когда Пасхальную жертву приносили в первый раз, в Египте, то
еще не было проблемы нечистоты от мертвого. Лишь когда из еврейского народа
выделяются Левиты, являющиеся центром чистоты – для всех остальных тоже
появляется возможность очищения, а поэтому возникает проблема нечистоты.


И подошли они: Они
проявили инициативу, и это первое «пробуждение снизу» – желание евреев
правильно реализовать Божественные идеалы даже тогда, когда на это нет прямого
Божественного указания. Это корень хуцпа.


К Моше и Аарону: Заповедь Песаха в Пустыне была передана народу через Моисея (9:1), но
когда возникает проблема, то народ приходит к Моисею и Аарону вместе. Моисей
приносит откровение Сверху вниз, – но для правильного понимания проблем народа,
реализации «пробуждения снизу» необходим также Аарон.


И сказали эти люди ему: ... за что же мы будем лишены
того, чтобы принести жертву Господу в назначенное для нее время, в числе сынов
Израиля: Песах это момент рождения еврейского
народа, и тот, кто не празднует Песах, как бы исключается этим из числа сынов
Израиля.


И сказал им Моше: постойте, послушаю я, что повелит
Господь о вас: Впервые Моисей не знает чего-либо,
касающегося Торы. Здесь закон появляется в процессе диалога между Богом и
еврейским народом, как ответ на инициативу сынов Израиля. Пока евреи сами не
высказали свое устремление к Песаху, закон о дополнительном Песахе не был им
дан. Для дополнительного Откровения нужно, чтобы люди пришли требовать его
сами. Новые возможности открываются Свыше лишь после того, как мы требуем,
чтобы они появились.


То даже и он должен совершить Песах: Пробуждение снизу принято, и это устанавливает наличие
двух аспектов в Торе: исходное дарование и развитие. Исходное дарование идет
Сверху, а дальнейшее развитие происходит как «ответ Сверху на инициативу
снизу». 


Путь Моисея это Откровение «Сверху вниз», здесь же
проблема направлена «снизу Вверх», поэтому у Моисея нет ответа. Для него весьма
проблематична идея развития Торы по инициативе народа, поэтому народ приходит к
Моисею и Аарону вместе, и только тогда происходит исправление и коррекция
заповеди.


Во второй месяц, в четырнадцатый день: Ровно через месяц после обычного Песаха, 14 Ияра. Этот
дополнительный день принесения Пасхальной жертвы называется Песах шени,
«Дополнительный Песах», и он является новым праздником, который возникает по
инициативе самих евреев. 


По всему уставу о Песахе пусть справляют его: Законы дополнительной пасхальной жертвы отличаются лишь
тем, что в них нет ограничений для самого этого дня, т.е. в Дополнительный
Песах (в месце Ияр) в доме может находиться квасное (запрет квасного
действителен только при собственно жертве Песах, когда ее едят), и нет законов
праздничного дня.


Человек же, который чист и в дороге не был: Настойчивость евреев открыла дополнительную возможность,
но пользоваться ею надо только если не было возможности воспользоваться
основной. 


И не совершит Песаха, – истребится душа его из народа
его: Тот, кто злоумышленно не праздновал
Песах, хотя и мог сделать это – отсекает себя от национальной судьбы, и тем
самым от народа Израиля. 


Устав один да будет для вас и для пришельца, и для
коренного жителя: Празднуя Песах,
процесс рождения еврейского народа, присоединившиеся интегрируются с евреями по
рождению, получают общую национальную базу. 



Идея «возмещения пропущенного Песаха» очень необычна –
ведь для других пропущенных заповедей, которые человек не имел возможности
совершить, не бывает аналогичных возмещений. Если, например, в Рош hа-Шана
еврей не имел возможности послушать трубление в Шофар, то он не устраивает
дополнительное трубление через месяц – и так со всеми другими праздниками. Но
Песах исключение, поскольку он связан с самим корнем существования народа –
если же не подключиться к народу, все остальные заповеди теряют смысл. Поэтому
у пропущенного Песаха есть возмещение. 


Здесь происходит прояснение соотношения Торы и народа:
святость народа является базовой святостью, без присоединения к народу не может
быть Торы.


 


 


 


8.5. Пробуждение снизу как интегральная часть Торы

Тора устанавливает празднование Песах шени во
втором месяце, в Ияре. В первом месяце, в Нисане, избавление приходит Сверху:
евреев выводит Бог, сами же они лишь выполняют приказы. В месяце Ияр ситуация
иная: происходит пробуждение снизу, когда мы действуем сами, и требование
дополнительного Песаха является проявлением такой самостоятельности. Нисан –
месяц избавления при подчинении, и в этом недостаток Исхода. Ияр – месяц
самостоятельного избавления, исправляющего этот недостаток. Поэтому в обычный
Песах, в Нисане, не едят хамец, а маца является символом
подчиненности (никаких продуктов моего собственного брожения нет, т.е. нет моих
идей, я делаю лишь то что сказали) – но во время Песах шени, в Ияре, не
требуется на эти дни отказаться от хамец. 


Песах шени,
инициированный самими евреями, является архетипом появления праздника по нашей
инициативе. И неслучайно, что уже в наше время на месяц Ияр выпали День
Независимости Израиля и День Иерусалима. 


Идея Песах шени состоит в
том, что если данное Свыше тебя не устраивает – то ты споришь с Богом. Такой
спор есть проявление хуцпа, и он является интегральной частью иудаизма и
важнейшим качеством еврейского народа. Разумеется мы обязаны принимать указания
Свыше, – однако это не значит, что их нужно принимать беспрекословно.
Божественные приказы обсуждаются, а не только выполняются, и процесс такого
обсуждения зачастую приводит к коррекции приказов. И только при таком типе
взаимодействия происходит правильное развитие религии, как результат совместной
деятельности Бога и человека25.


Новое Откровение появляется лишь как ответ на запрос
народа. Это воспитывает в народе самостоятельность и активность, учит его
думать о путях реализации заповедей, а в случае необходимости требовать
исправления. Религиозная самостоятельность народа заложена в иудаизме с самого
начала.


8.6. В течение 39 лет в Пустыне не праздновали Песах 

Книга Иеhошуа рассказывает, что
описанное здесь в Торе празднование Песаха (на второй год от Исхода) было
единственным за время хождения по Пустыне, после этого 39 лет евреи не
праздновали Песах и не делали обрезание: «В то время Господь сказал Йеhошуа:
сделай себе ножи и обрежь сынов Израиля, .. потому что весь народ вышедший из
Египта был обрезан, а народ, родившийся в пустыне, не был обрезан, ... так как
не обрезывали их в пути.... И стояли сыны Израиля станом в Гилгале, и совершили
Песах в четырнадцатый день месяца вечером в степях Иерихонских» (Иеhошуа
5:2-7). Однако причина, по которой 39 лет в пути не делали обрезание и не
праздновали Песах (а только обрезанный может есть Пасхальную жертву)26, не объяснена.


Заповеди обрезания и Песаха относятся к рождению
еврейского народа, к самой основе еврейской традиции. Обрезание берет начало от
Авраама, прото-рождения еврейского народа, а Песах связан с Исходом из Египта,
с собственно национальным рождением. При этом обе стадии рождения народа
связаны со Страной Израиля. 


Аврааму сказано: «Уйди из земли
твоей, от родни твоей и из дома отца твоего – в Страну, которую Я укажу тебе»
(Быт. 12:1), и при Завете обрезания повторено: «И дам тебе и потомству твоему
после тебя землю твоего пребывания, всю землю Ханаанскую, во владение вечное...
ты же соблюдай завет Мой, ... между Мною и вами, и между потомством твоим после
тебя: обрезан да будет у вас всякий мужчина (Быт. 17:8-10). И также при Исходе
целью является именно Страна: «Потому скажи сынам Израиля: Я Господь, и выведу
вас из-под ига Египтян, ... И введу вас в Страну, о которой Я поклялся дать ее
Аврааму, Ицхаку и Яакову, и дам Я ее вам в наследие. Я Господь» 

(Исх. 6:6-8).


Критическая важность жизни еврейского народа в Стране
Израиля состоит в том, что миссия еврейского народа может быть реализована
только на Святой земле, – а эта миссия составляет сущность народа и основу его
жизни. При этом, если мы находимся в изгнании, но в любой момент ждем
возможности вернуться – то смысл обрезания сохраняется. Однако если поколение
принципиально оторвано от Страны, – то оно оторвано от своей миссии и от смысла
своего существования, и его еврейство «замораживается».


Когда поколение, вышедшее из Египта, было осуждено
скитаться по Пустыне – они прекратили делать детям обрезание и праздновать
Песах. Всевышний не принимает Пасхальной жертвы, символа освобождения, от тех
кто отказался от завоевания Страны. Лишь когда это поколение ушло, а Иеhошуа
возглавил их детей, чтобы повести народ в Страну Израиля, они вновь обрели свою
миссию и связь со Страной, поэтому обрезание и Песах были восстановлены.


Таким образом, в процессе Исхода были три «стадии
движения», и им соответствуют три празднования Песаха. 


Первое – начало движения, первый Песах. Это движение
началось еще во время пребывания в Египте, и было приостановлено историей
Золотого тельца. 


Второе – здесь в Книге Чисел, и это как бы «второй дубль
Исхода», когда нужно было заново выйти в дорогу – и движение было прервано
историей разведчиков. 


И третье – это уже когда во главе народа встал Иеhошуа.
Иеhошуа делает всем обрезание и опять устраивает Песах, моделируя Исход
(переход через Иордан как римейк перехода через Море) – и идет на завоевание
Страны. 


8.7. Облако над скинией (9:15-23)

(15) А в день, когда поставлена была Скиния, накрыло
Облако Скинию, которая шатер над Свидетельством, и с вечера было над Скинией
как бы огненное зарево до утра. 


(16) Так это постоянно: Облако покрывает ее, а ночью –
зарево, подобное огню. 


(17) И при поднятии Облака с шатра, движутся за ним и
сыны Израиля; и на месте где опускается Облако, там ставят стан сыны Израиля. 


(18) По указанию Господа движутся сыны Израиля, и по
указанию Господа останавливаются. Все время, когда покоится Облако над Скинией,
стоят они. 


(19) И если задерживается Облако над Скинией много дней,
то соблюдают сыны Израиля стражу Господа, и не двигаются. 


(20) И если Облако остается над Скинией несколько дней,
то они по указанию Господа останавливаются, и по указанию Господа двигаются. 


(21) И если Облако остается с вечера до утра, – то как
поднимается Облако к утру, они двигаются; если же стоит оно и днем и ночью, то
лишь когда поднимается Облако, они двигаются. 


(22) И если два дня, или месяц, или год пребывает Облако
над Скинией и покоится, – то стоят сыны Израиля и не двигаются; а когда оно
поднимается, то двигаются они. 


(23) По указанию Господа останавливаются и по указанию
Господа двигаются: стражу Господа соблюдают, по указанию Господа через Моше. 


А в день, когда поставлена была Скиния: Эти стихи Торы снова возвращают нас к дню установки
Скинии, 1-го Нисана второго года от Исхода. 


Накрыло Облако Скинию, которая шатер
над Свидетельством: Скиния предназначена служить шатром для Скрижалей, которые есть
Свидетельство Дарования Торы. Облако и огонь над Скинией являются производными
от того Облака и огня, которые были на горе Синай (Исх 24:15), т.е. Скиния –
это мини-гора Синай, ее передвижной вариант, который идет вместе с еврейским
народом. Как и на горе Синай, соединение Облака и огня символизирует то, что в
Торе мера милости, хесед (вода, Облако с водой) соединяется с мерой
суда, дин (огонь). 


Вода, качество милости, дает жизнь, оживляет – огонь же
разделяет, и это качество суда. Для пребывания же Шехины, необходимы как
проявление милости, так и проявление суда.


Облако покрывает ее, а ночью – зарево, подобное огню: Одно и то же Облако днем было облачного вида, а ночью –
огненного. И этим оно отличалось от того Столпа огненного и облачного, которые
вели евреев из Египта (Исх. 13:19). Те столпы были двумя раздельными вещами, а
здесь ночное и дневное проявление Облака объединены в нечто единое. 


В начале пути, во время Исхода, кажется, что огненный и
облачный столп, т.е. ситуация дня и ситуация ночи – это ситуации разные, что
огненное это одно, а облачное – совсем другое. Есть мир светлый и понятный, а
есть мир темный и непонятный. Таково восприятие людей в начале выхода из
Египта. Но когда они строят Скинию, то важнейшая из постигаемых ими идей – это
монотеизм, один из параметров которого есть понимание того, что все явления
мира происходят из единого источника. Вследствие этого монотеизм является очень
сложной религиозной концепцией, потому что утверждает, что как хорошее так и
плохое имеют общий корень и исходят от Бога. Дуалистическая концепция, что
«добро от Бога, а зло от дьявола», гораздо проще для восприятия. И когда
облачное и огненное объединились в одно Облако, это продвигало евреев к
пониманию единства Бога.


Когда покоится Облако над Скинией: Глагол покоится/опускается (шахен) – это тот же
глагол, от которого образовано слово Скиния (Мишкан), и оба они говорят
о Шехина (Божественное пребывание). Таким образом, Облако есть как бы
часть Скинии, ее направляющая часть, указывающая путь; и вместе они являются
зримым показателем пребывания Бога в стане Израиля.


Так это постоянно: Облако покрывает ее: Все глаголы в этом отрывке стоят в «продолженном времени»
(в современном иврите эта форма имеет значение будущего времени, но в
грамматике иврита Торы она означает «длительное, повторяющееся действие»).
Таким образом, здесь Тора описывает принципы, на которых будет основано
передвижение евреев по Пустыне, независимо от длительности этого движения.


И при поднятии Облака с шатра, движутся за ним и сыны
Израиля; и на месте где опускается Облако, там ставят стан сыны Израиля... по
указанию Господа через Моше: Мидраш описывает
это так: когда нужно было отправиться в путь, Облако склонялось в том
направлении, куда Всевышний собирался вести сынов Израиля. Тогда народ
собирался в дорогу, трубили в трубы, но Облако не двигалось с места, пока
Моисей не скажет: «Восстань, Господь, и рассеются враги Твои» (10:35). Лишь
тогда Ковчег и Облако начинали движение. Когда же Облако останавливалось, и
сыны Израиля располагались станом на указанном им месте, то оно не опускалось
на Скинию пока Моисей не скажет: «Возвратись, Господь, ко множеству тысяч
Израиля» (10:36). 


По указанию Господа движутся сыны Израиля: Народ Израиля ещё не вырос для самостоятельной жизни, и
должен был находиться в полном подчинении. 


8.8. Серебряные трубы (10:1-10)

(1) И Господь говорил с Моше, сказав:


(2) Сделай себе две серебряные трубы, кованными из
цельного куска сделай их, и будут они тебе для созыва общины и для подъема
станов. 


(3) И когда затрубят в них, соберется к тебе вся община,
ко входу Скинии откровения. 


(4) Когда же в одну затрубят, соберутся к тебе князья,
главы тысяч Израиля 


(5) И когда затрубите прерывисто – двинутся станы,
стоящие к востоку. 


(6) Когда же затрубите прерывисто вторично, двинутся
станы, стоящие к югу; прерывисто затрубят для отправления их. 


(7) При созыве же собрания трубите, но не прерывисто. 


(8) Трубить в трубы будут сыны Аарона, священники, это
будет вам постановлением вечным в поколения ваши. 


(9) И когда пойдете на войну в земле вашей против
притеснителя, враждующего с вами, – то трубите прерывисто; и будете вспомнены
пред Господом, Богом вашим, и будете избавлены от врагов ваших. 


(10) И в день веселья вашего, и в праздники ваши, и в
начале месяцев ваших трубите в трубы, при всесожжениях и при мирных жертвах
ваших, и это будет напоминанием о вас перед Богом вашим. Я Господь, Бог ваш. 


Сделай себе две серебряные трубы: Выше (п. 7.1) мы отметили, что серебряные трубы являются
искусственно сделанным инструментом, что соответствует жизни в Пустыне и
чудесному, а не естественному, характеру Исхода из Египта. Этим серебряные
трубы отличаются от шофара, в который трубит Машиах (Исайя 27:13). Шофар же –
естественный инструмент, сделанный из рога быка, поскольку мессианское
избавление связано с естественной жизнью в Стране Израиля, и продвижение ко
временам Машиаха происходит естественным путем.


И будут они тебе для созыва общины и для подъема станов: Таким образом, было три знака, по которым двигается
народ: подъем Облака, трубление и слова Моисея. Первое из них, движение Облака
– это действие Бога, Сверху вниз, инициирующее очередной переход. Второе,
трубление – это внутренняя социальная организация евреев, услышавших
Божественное обращение к ним, оно происходит внизу. Третье, слова Моисея
обращенные к Ковчегу – это обращение снизу Вверх. Для его осуществления
необходимо не только первое (указание со стороны Бога), но и второе
(самоорганизация евреев). И только после этого обращения снизу Вверх – может
реально начать происходить то движение, которое уже наметилось Вверху. 


Эти три последовательных действия составляют модель
дальнейших взаимоотношений евреев с Богом на протяжение всей истории, – модель,
в которой нет простого подчинения, а есть сложное взаимодействие с обеих
сторон.


Кованными из цельного куска сделай их: Цельность подчеркивает, что назначение труб – сбор
Израиля, его единство на разных уровнях. 


Сделай себе: Слово
«себе» необычно для обращений Бога к Моисею, и поэтому мидраш толкует его как
«сделай для себя», т.е. «чтобы пред тобою трубили, как перед царем». Моисей
соединял должности пророка, священника, мудреца и царя27, и этот его
статус должен был быть подчеркнут для народа. 


Две серебряные трубы, кованными из цельного куска сделай
их: Это параллель к описанию Меноры – она
тоже должна быть выкована из одного куска, но не серебра а золота. Трубы и
Менора это два вида коммуникации: Менора предназначена для высшей коммуникации,
коммуникации с Богом (снизу Вверх, в то время как Ковчег, тоже золотой – Сверху
вниз), а трубы – для коммуникации внизу, внутри еврейского народа. Кесеф, «серебро»,
означает также «деньги», нужные для коммуникации внутри социума. Но заhав,
«золото», – это не символ денег, а символ достойного поведения (как в русском
«золотой человек»), и это путь коммуникации с Богом28.


И когда затрубите прерывисто – двинутся станы, стоящие к
востоку: Прерывистый звук, в котором «нарушена
целостность», является сигналом к движению, нарушению покоя. Протяжный же,
единый звук – сигнал сбора, объединения.


Двинутся станы, стоящие к востоку: Это стан Йеhуды вместе с Иссахаром и Звулуном.


Когда же затрубите прерывисто вторично, двинутся станы,
стоящие к югу: Стан Реувен вместе с Шимоном и Гадом.


Прерывисто затрубят для отправления их: Т.е. аналогично подадут сигналы о выходе в путь третьего
и четвертого станов.


При собрании же общины трубите, но не прерывисто: Когда община собирается – восстанавливается целостность.


Трубить в трубы будут сыны Аарона, священники: Священники отвечают за коммуникацию внутри социума.
Именно Храм (а не другие ветви власти) отвечал за единство еврейского народа29. 


Это будет вам постановлением вечным в поколения ваши: Трубы использовались также и во Втором Храме, их
изображение присутствует на арке Тита.


И когда пойдете на войну в земле вашей против
притеснителя, враждующего с вами, – то трубите прерывисто: Война – это 
кризисная, нестабильная ситуация. Прерывистое трубление отражает
беспокойстве народа.


И будете вспомнены пред Господом, Богом вашим, и будете
избавлены от врагов ваших: Звук труб
помогает преодолеть страх и пробуждает смелость и радость, и тогда Всевышний
пошлет помощь с Небес. 


И в день веселья вашего, и в
праздники ваши, и в начале месяцев ваших трубите в трубы, при всесожжениях и
при мирных жертвах ваших, и это будет напоминанием о вас перед Богом вашим: Трубление организует народ и
пробуждает его чувства, и Всевышний отвечает на это, посылая успех.


 


 










Глава 9. Начало движения 

9.1. Порядок движения (10:11-28)

(11) И было, во второй год, во второй месяц, на двадцатый
день месяца, поднялось Облако от Скинии свидетельства. 


(12) И отправились сыны Израиля в переходы свои из
пустыни Синайской; и остановилось Облако в пустыне Паран. 


(13) И начали они двигаться по указанию Господа через
Моше. 


(14) И знамя стана сынов Йеhуды двигалось первым, по
ополчениям их. А над ополчением его Нахшон, сын Амминадава. 


(15) А над ополчением колена сынов Иссахара Нетанель, сын
Цуара. 


(16) А над ополчением колена сынов Звулуна – Элиав, сын
Хейлона. 


(17) И разбиралась Скиния, и двигались сыны Гершона и
сыны Мерари, носящие Скинию. 


(18) И двигалось знамя стана Реувена, по ополчениям
своим, и над войском его Элицур, сын Шедейура. 


(19) А над ополчением колена сынов Шимона – Шлумиэль, сын
Цуришаддая. 


(20) А над ополчением колена сынов Гада – Эльясаф, сын
Деуэля. 


(21) Затем двигались Кеhатиды, носители священных вещей;
Скинию же воздвигали к приходу их. 


(22) И двигалось знамя стана сынов Эфраима по ополчениям
своим, а над войском его Элишама, сын Аммиhуда. 


(23) А над ополчением колена сынов Менаше – Гамлиэль, сын
Педацура. 


(24) А над ополчением колена сынов Биньямина – Авидан,
сын Гидони. 


(25) Затем двигалось знамя стана сынов Дана, замыкающее
все станы, по ополчениям их. И над ополчением его Ахиэзер, сын Аммишаддая. 


(26) А над войском колена сынов Ашера – Пагиэль, сын
Охрана. 


(27) А над войском колена сынов Нафтали – Ахира, сын
Эйнана. 


(28) Вот порядок переходов сынов Израиля по ополчениям
их. Так двигались они. 


И было, во второй год, во второй месяц, на двадцатый день
месяца: Они вышли в путь 20 Ияра, чтобы
нуждающиеся могли 15 Ияра провести «дополнительный Песах». Итого, они провели у
горы Синай немного меньше года – с 1 Сивана (Исх. 19:1) до 20 Ияра. 


И отправились сыны Израиля в переходы свои: Тут описан «нормальный стандартный» порядок передвижения,
каким он должен быть обычно при переходах по Пустыне. Ниже мы увидим, что
первый переход происходил иначе.


Все это подробное описание – сокрытие храмовых сосудов,
часть народа идущая впереди, раздельная переноска здания Скинии и храмовых
сосудов, установка здания, чтобы затем внести в него сосуды, замыкающая часть
народа, идущая сзади – нужно нам не только для того чтобы знать, как евреи
передвигались по Пустыне, – но и для понимания принципа, по которому вообще
происходит перемещение еврейского народа в Страну Израиля. В частности, именно
в таком порядке происходит в последние полтора столетия процесс развития
сионизма. 


И остановилось Облако в пустыне Паран: Пустыня Паран находится на южной границе Страны Израиля.
Т.е. уже за первый переход (видимо, он продолжался три дня – см. ниже) они
подошли к границам Страны, и могли бы тут же войти в нее, если бы не посылали
разведчиков.


И знамя стана сынов Йеhуды двигалось первым: Именно это колено ведет за собой народ, поэтому далее оно
получает царство. 


А над ополчением колена сынов Иссахара, ... сынов
Звулуна: Они входят в стан Йеhуды, стоявший с
востока. 


И разбиралась Скиния, и двигались сыны Гершона и сыны
Мерари, носящие Скинию: Когда стан
Йеhуды готов отправиться в путь, Аарон и его сыны входят в Скинию, упаковывают
храмовые сосуды и готовят их для переноски Кеhатидами. Сыны Гершона и Мерари
разбирают шатер и двор Скинии, кладут их на повозки и идут после стана Йеhуды. 


И двигалось знамя стана Реувена, ... и Шимона... и Гада: Вторым движется южный стан. 


Затем двигались Кеhатиды, носители священных вещей: Главные святыни находятся в середине походной колонны, т.е.
стандартный порядок таков: 1-Йеhуда – Шатер – 2-Реувен – сосуды – 3-Эфраим –
4-Дан. 


Скинию же воздвигали к приходу их: Сыны Гершона и сыны Мерари успевали собрать Шатер и двор
Скинии к приходу сыны Кеhата, так что они могли сразу внести Храмовые сосуды
внутрь. 


И двигалось знамя Эфраима, ... и Менаше, ... и Биньямина:
Третьим двигался западный стан, сыновья
Рахели. 


Затем знамя Дана, замыкающее все станы, ... и Ашера, ... и Нафтали: Четвертым двигался
северный стан. 


9.2. Итро, Моисей и Ковчег (10:29-36)

(29) И Моше сказал Ховаву, сыну Реуэля Мидьянитянина,
тестя Моше: мы отправляемся в то место, о котором Господь сказал: «его отдам
вам». Иди с нами, и мы сделаем тебе добро, ибо Господь обещал благополучие
Израилю. 


(30) Но он сказал: не пойду; а на свою землю и на свою
родину пойду. 


(31) И сказал тот: не оставляй же нас, потому что ты
знаешь стоянки наши в пустыне и будешь ты нам глазами. 


(32) И вот, если пойдешь с нами, то добро, которое
Господь сделает нам, мы сделаем тебе. 


(33) И отправились они от горы Господа на три дня пути, и
Ковчег завета Господа шел перед ними три дня пути, чтоб усмотреть им место
отдыха. 


(34) И Облако Господа было над ними днем, при движении их
из стана. 


(35) И было, когда отправлялся Ковчег в путь, говорил
Моше: восстань, Господь, и рассеются враги Твои, и побегут ненавистники Твои от
лица Твоего. 


(36) А когда останавливаться, он говорил: возвратись,
Господь, ко множеству тысяч Израиля. 


В этом отрывке соединяются несколько, на первый взгляд,
совершенно разных тем: разговор Моисея с Итро, роль Облака и движение Ковчега
под управлением Моисея. Мы должны понять связь этих вещей.


И Моше сказал Ховаву, сыну Реуэля Мидьянитянина, тестя
Моше: Хотен, «тесть», может обозначать как отца жены, так и брата жены; и здесь
непонятно, идет речь об Итро или его сыне (также непонятно хронологическое
соотнесение этого отрывка со стихом Исх. 18:27, где уже сказано что Итро
возвращается в Мидьян). Но это не столь существенно, поскольку тут говорится о
том, как реализуется «функция Итро», которую он (или его сын) отказывается
брать на себя, и поэтому она переходит к Моисею.


Мы отправляемся в то место, о котором Господь сказал:
«его отдам вам». Иди с нами, и мы сделаем тебе добро, ибо Господь обещал
благополучие Израилю. Итро это «не
еврей, принимающий учение Торы». Моисей приглашает его присоединиться не только
к еврейскому учению, но и к судьбе еврейского народа. Моисей всегда стремился
приблизить народы мира к Торе Израиля, при Исходе именно он настоял на
присоединении эрев рав30 – поскольку Тора это универсальное учение для всего
человечества, и именно прозелиты помогают народам мира, из которых они
происходят, создать свой особый, подходящий именно этому народу, тип связи с
Богом.


Эрев рав и Итро – два
типа присоединения к еврейству. Эрев рав сделали гиюр и стали частью
еврейского народа, и они являются прототипом геров последующих поколений, а
Итро и его семья приняли Синайскую религию, но гиюра не сделали и евреями не
стали, и они являются прототипом Бней Ноах («потомков Ноя»), «неевреев
еврейского вероисповедания». Очень важно, что эти два типа присоединения к
иудаизму заложены в самом начале еврейской истории, непосредственно при
создании народа.


Мы сделаем тебе добро – ... Но он сказал: не пойду; а на
свою землю и на свою родину пойду: Обещание
Моисея не привлекает Итро – обычные блага он может получить и сам в своей
стране. 


И сказал тот: не оставляй же нас, потому что ты знаешь
стоянки наши в пустыне и будешь ты нам глазами: Теперь предложение Моисея иное: Итро может взять на себя важную миссию, что
гораздо привлекательнее. Передвижение евреев не происходит просто по приказам
Свыше, оно формируется в ходе диалога еврейского народа и Бога (явным
представителем Которого является Облако). Ранее Итро играл конструктивную роль
в выдвижении «предложений снизу» (создание судейской системы, Исх. гл.18), и
Моисей предлагает ему продолжить такой подход. Это особенно относится к
стоянкам, поскольку Облако устанавливает направление движения и район стоянки,
но правильное расположение на местности, т.е. организация жизни народа,
является обязанностью самих руководителей.


В некотором смысле это можно спроецировать и на нашу
жизнь: Божественное управление определяет направление нашего движения, но
устройство наших стоянок на этом пути мы выбираем самостоятельно.


При этом существенно не только то, что для стоянок народа
нужны «глаза» – но то, что этими глазами еврейского народа являются те самые
не-евреи, которые присоединяются к иудаизму, т.е. Бней Ноах. Это означает, что
некоторые аспекты еврейской жизни можно правильно увидеть только со стороны
(ниже мы обсудим это подробнее).


Ориентация на Бней Ноах,
универсалистский аспект иудаизма, очень важна – без нее народ не может
правильно продвигаться. И хотя Божественное управление (Столп облачный)
указывают путь, все равно есть необходимость взгляда со стороны – потому что
евреи идут не ради самих себя, но для того чтобы быть «светочем для народов
мира» (Исайя 42:6), и поэтому необходимо видеть наш путь также и со стороны
этих народов. 


И вот, если пойдешь с нами, то добро, которое Господь
сделает нам, мы сделаем тебе: Не мы сами дадим
тебе блага, но соучастие в еврейской истории и ее влиянии на мир позволит тебе
получишь участь в том, что Господь даст нам. Это тоже гораздо привлекательнее,
чем первоначальное предложение. Именно такой подход и сегодня еврейство
предлагает для Бней Ноах.


Если пойдешь с нами – И отправились они: По тексту не понятно, принял ли Итро предложение Моисея
и идет ли он в конце концов с евреями. Мы знаем из дальнейших книг пророков,
что потомки Итро жили в стране Израиля (Суд. 1:16, 4:17, Шмуэль I, 15:6) – из
чего, видимо, следует, что часть его потомков пошла с евреями, однако Тора не
говорит об этом явно. Здесь же главное то, что Итро не взял на себя
предложенную ему функцию, – а потому ее берет Моисей, в форме руководства
движением Ковчега. 


И отправились они от горы Господа на три дня пути: Это было первым переходом, из пустыни Синайской в пустыню
Паран, о котором говорилось выше.


И Ковчег завета Господа шел перед ними три дня пути: Это не означает, что «Ковчег находился впереди на
расстоянии трех дней пути» (в этом случае связь с Ковчегом, даже визуальная,
была бы утеряна), но его смысл: «в течение этих трех дней Ковчег шел
непосредственно перед ними». 


Когда Ковчег идет перед народом, то это «боевой» порядок
движения – и он иной, чем стандартный «походный» порядок, когда Ковчег идет в
середине колонны. 


В спокойное время духовное лидерство может находиться «в
середине», поддерживая равновесие между различными группами общества. Но в
кризисной ситуации передвижение идет в «боевом» порядке, с Ковчегом впереди31 – т.е. духовное
лидерство должно повести за собой, а не оставаться в середине.


Здесь боевой порядок движения связан с тем, что евреи
готовы непосредственно входить в Страну и начинать завоевание. 


Чтоб усмотреть им место отдыха: Ковчег ищет места для стоянок, потому что Итро (или его сын) не взяли на
себя функцию «быть глазами». Стоянки усматривает Ковчег, идущий впереди
колонны, но Ковчег движется под управлением Моисея – так что в итоге эти
функции берет на себя Моисей.


Как мы упомянули выше, в этом проявляется то, что в эпоху
хождения по пустыне Моисей концентрирует в себе все возможные функции
управления народом, которые потом подлежат разделению. 


И Облако Господа было над ними днем, при движении их из
стана: Ковчег идет во главе колонны («боевой
порядок» внутреннего духовного руководства), но Облако (Божественное
присутствие) находится над всеми ними. Мидраш понимает это также физически:
«Облако обеспечивало тень, защищало от жары, чтобы евреи могли идти по
пустыне». Т.е. народ не был способен передвигаться без Божественной защиты.


И было, когда отправлялся Ковчег в путь, говорил Моше: И пока он не произносил эти слова, Ковчег (и также
Облако) не начинали движения.


Передвижение Ковчега впереди народа вместе с этой
торжественной церемонией устанавливает в национальном сознании понимание
завоевания Страны как религиозного действия, необходимого для раскрытия
Божественного света человечеству, понимание единства движения народа и Ковчега.



Ковчег передвигается сам, но Моисей дает ему
благословение, и этим он управляет движением и стоянками. Способность Моисея к
выполнению функции «быть глазами», которую не взял на себя Итро, базируется на
его важнейшем качестве – умении посмотреть на ситуацию со стороны, видеть ее
шире чем только лишь изнутри еврейского народа. Такой взгляд со стороны
проявляется, в частности, в обращениях Моисея к Богу в критических ситуациях
Золотого тельца или отчета разведчиков. Только благодаря тому, что Моисей живет
с оглядкой на мнение египтян, ему удается спасти еврейский народ. 


Видимо, Моисей приобрел это умение «смотреть со стороны»
во время жизни в Мидьяне. Мы отмечали выше, что Моисей получил три вида
воспитания и образования. С одной стороны, в начальный период жизни он
воспитывался в еврейской народе. Когда дочь фараона нашла младенца, она отдала
его матери Моисея на время вскармливания, а в то время это два года или даже
дольше, и в дальнейшем эта связь не прекратилась (Моисей «выходит к своим
братьям»; он знает про Аарона и, видимо, поддерживал с ним контакт; при его
возвращении в Египет никто из евреев не удивлен, все знают кем он является). 


После еврейского воспитания Моисей получает еще и
египетское образование – когда во дворце фараона он взрослеет в статусе члена
правящей династии. Именно поэтому Аарон, который был скорее руководителем
общины, чем государственным деятелем, не мог стать во главе Исхода. Только у
Моисея был государственный взгляд, и поэтому только он мог повести за собой
народ.


Третье же свое образование Моисей получил у Итро в
Мидьяне32, и это универсалистский «международный» взгляд кочевников, который видит
не только свою страну (как это происходит с земледельцем), но и страны вокруг,
с их динамикой. Поэтому Моисей может посмотреть глазами Итро, «священника
Мидьянского», взглядом со стороны – и он может осознать не только еврейскую
перспективу происходящих событий, но и их универсальный смысл и важность.
Соответственно он может просить Бога о прощении еврейского народа – соотносясь
с последствиями того или иного действия для народов мира. Если евреи погибнут в
пустыне, то окружающие народы настолько неправильно поймут происходящее, что
это станет проблемой для всего человечества, а не только внутренне еврейским
делом. Всевышний принял этот довод – но надо было быть Моисеем, чтобы уметь
видеть мир с такой точки зрения и такой довод сформулировать. Очень важно было
научить этому видению еврейский народ и в дальнейшем все человечество, читающее
Библейский текст.


(В переводе на современные реалии: для руководством
народом нужно иметь не только еврейское образование, но также образование
светское, универсальное и международное).


Носителем универсального подхода является также Итро – и
именно поэтому ему предлагается быть «глазами еврейского народа», для чего
нужно уметь посмотреть на ситуацию со стороны. И когда Итро (или его сын) не
взялся осуществлять эту функцию, – Моисей может действовать на универсальном
уровне сам, и делает он это через Ковчег. И в этом еще один аспект его величия
как Учителя, концентрирующего в себе всю Тору, «Тору Моисея». 


И было, когда отправлялся Ковчег в путь, говорил Моше...
А когда останавливаться, он говорил: В
еврейской литургии при открывании ковчега со свитком Торы и возвращении его на
место читают именно эти стихи, уподобляя вынос Торы передвижению Ковчега.


Восстань, Господь, и рассеются враги Твои, и побегут
ненавистники Твои от лица Твоего: Враги
Израиля являются также врагами Всевышнего.


А когда останавливаться, он говорил: возвратись, Господь,
ко множеству тысяч Израиля: Необходимо не
только движение вперед – духовно важны также остановки, при которых понимание
Божественного присутствия возвращается ко множеству тысяч тех, кто мог потерять
ориентиры в процессе движения.


Таким образом, есть два действия: первое это движение,
которое состоит в преодолении врагов, – второе это остановка, которая является
возвращением к объединению Израиля.


Отметим, что Итро должен был указывать не «куда
двигаться», а «где и как останавливаться». Связь народов мира с еврейством
возникает прежде всего во второй ситуации – не во время войны с врагом, а когда
мы располагаемся на стоянке и становится возможным мирное общение. При этом
война идет во многом без нашего выбора – а вот как мы располагаемся на
стоянках, зависит именно от нас. И важную роль в понимании еврейской
перспективы в этом случае несут Бней Ноах, символом которых является Итро.


И было, когда отправлялся Ковчег в путь, говорил Моше:
восстань, Господь, и рассеются враги Твои, и побегут ненавистники Твои от лица
Твоего. А когда останавливаться, он говорил: возвратись, Господь, ко множеству
тысяч Израиля: Этот очень важный отрывок
записывается в Свитке Торы особым образом – между двумя увеличенными
перевернутыми буквами «нун», как бы «в скобках». Традиция воспринимает эти
стихи как нечто законченное, почти самостоятельную книгу в Торе – и тогда текст
Торы представляет собой не пять, а семь отдельных книг (Книга Чисел при этом
рассматривается как три отдельных книги: от начала до 10:34, данные стихи
10:35-36, и от 11:1 до конца).


Этот отрывок из двух стихов является как бы «Книгой
Итро». Моше исполняет здесь не только свою основную функцию, но еще и берет на
себя ту роль, от которой отказался Итро: давать советы Богу. Итро не хочет идти
по приглашению Моисея, поэтому глазами евреев в пустыне становится Ковчег. И
поэтому сразу после отказа Итро в Торе идет отрывок того благословения дороги,
которое говорит Моисей при отправлении Ковчега в путь.


На наличии в Торе «Книги Итро» (и далее – пророчества
Билама33) основывается мидраш, который говорит, что «было три человека (в том
поколении), столь высокие по уровню, что через них могла быть дана Тора –
Моисей, Итро и Билам; но в конце концов Тора была дана через Моисея». И причина
такого выбора не в том, что Моисей наиболее праведный из них (потому что если
бы выбор был по этому параметру, то не возникло бы даже предположения что Итро,
и тем более Билам, могут составить конкуренцию Моисею). Причина выбора в ином –
Тора была дана через Моисея, потому что он смог взять на себя функцию Итро и функцию
Билама34. И поэтому Тора Моисея содержит в себе «книгу Итро» и «пророчество
Билама», – Моисей передает нам и то и другое, поскольку он в состоянии взять их
позитивные функции на себя.


9.3. Ропот в дороге (11:1-10)

(1) И стал народ зло плакаться в уши Господа. И услышал
Господь, и возгорелся гнев Его, и огонь Господа загорелся среди них, и пожрал
край стана. 


(2) И возопил народ к Моше; и Моше умолял Господа, и утих
огонь. 


(3) И назвали место это Тавэра (Пожар), ибо пожег их
огонь Господа. 


(4) Сброд же, который был в их среде, стал выказывать
вожделения; и заплакали за ним и сыны Израиля, и сказали: кто накормит нас
мясом? 


(5) Мы помним рыбу, которую мы в Египте ели даром, огурцы
и дыни, и зелень, и лук, и чеснок. 


(6) А ныне душа наша иссохла без всего этого, только
манна перед глазами нашими. 


(7) Манна же была похожа на семя кориандровое, и блестела
как хрусталь. 


(8) Народ ходил и собирал, и мололи на жерновах или
толкли в ступе, и варили в горшке, и делали из нее лепешки, и был их вкус как
замешанных на масле. 


(9) И когда спускалась роса на стан ночью, манна
спускалась на нее. 


(10) И услышал Моше, что народ плачет по семействам
своим, каждый у входа шатра своего. И сильно возгорелся гнев Господа, и было
это бедствием в глазах Моше. 


И стал народ: Казалось
бы, народ подготовлен к походу: колена упорядочены, левиты заняли свою
должность, есть еда, вода и защита, есть кому направлять путь и заботиться о
стоянках: Облако, трубы и Ковчег. Тем не менее почти сразу же начинается
кризис.


И стал народ зло плакаться: Буквально «И стал народ как бы роптать плохое». Необычный оборот «как бы
роптать» понимается комментаторами так, что народ стал искать предлоги для
выражения недовольства, при том что реальной проблемы для недовольства не было.
Т.е. главным их грехом была потеря чувства благодарности к Богу за то благо,
которое Он им дал. 


Другой вариант перевода этих слов «народ как бы оплакивал
сам себя» – увидев, что вся их дальнейшая жизнь будет необычной, не такой как у
нормальных народов, – они восприняли это как смерть. 


Зло плакаться в уши Господа: Здесь не объяснено, на что же именно они жаловались. Мидраш понимает слова
«плакаться в уши Господа» как «жаловаться на Господа», и говорит: Они решили,
что именно Всевышний виновен в их проблемах, и говорили: «Горе нам! Вот уже три
дня нас ведут без остановок, не давая отдыха от тягот пути». И тогда воспылал
Его гнев: «Я желал вам добра, чтобы вы без промедления вступили в Страну
обетованную – а вы считаете что вам хотят сделать зло?»


Однако это может быть понято и иначе: нет объяснения
причин плача потому, что Моисей не понимает причин недовольства народа.


И услышал Господь, и возгорелся гнев Его: Всевышний решил, что проблема серьезная и требует
вмешательства. 


И огонь Господа ... пожрал край стана: Т.е это пока только предупреждение, а не серьезное
наказание.


Край стана: В центре
стана находилось Скиния, вокруг нее левиты, вокруг них 12 колен. Поэтому «край
стана» – это те, кто наиболее далек от связи с этим центром, от святости.


И возопил народ к Моше; и Моше умолял Господа, и утих
огонь: Когда народу плохо, он обращается к
Моисею – поэтому он может действовать и остановить гибель людей. 


Однако при этом Моисей не понял проблему и не предпринял
попытки разобраться в сути дела, ограничившись лишь «тушением пожара» (в прямом
и в переносном смысле). Таким образом, первоначальное предостережение не было
понято, и ситуация ухудшается.


Сброд же, который был в их среде: Мидраш полагает, что это тот самый Эрев рав,
«большое смешение», который при Исходе присоединился к евреям (Исх. 12:38). Как
мы уже обсуждали35, с одной стороны это проблематичная группа, а с другой
стороны они необычайно важны, даже необходимы, потому что еврейская задача в
том, чтобы принести Божественный свет всему человечеству, и Эрев рав
необходимы для этого.


Стал выказывать вожделения: Вариант перевода «возжаждали прихотей» – т.е. захотели чего-то лишнего,
дополнительного, без чего можно обойтись. Однако эти «прихоти» являются
необходимой частью полноценной жизни. 


Можно перевести также как «вожделели страсть» –
вожделели, чтобы у них была страсть, т.е. захотели жить нормальной,
естественной жизнью, а не жизнью искусственно-стерильной, признаком которой
является небесный хлеб – эстетичный, вкусный и питательный, но однообразный и
отпускаемый начальством Свыше только по минимальной норме выживания. 


И заплакали за ним и сыны Израиля: Сыны Израиля не были инициаторами жалобы, они последовали
за Эрев рав, т.е. были в этом несамостоятельны, подражательны. Это может
рассматриваться как основание для уменьшения их вины, но также это означает
отсутствие на этом этапе у еврейского народа самостоятельного чувства хуцпа
– что в дальнейшем стало источником еще большей проблемы.


Заплакали за ним и сыны Израиля, и сказали: кто накормит
нас мясом: Т.е. конкретно эту просьбу (и
дальнейшие) высказывали сыны Израиля; про содержание же вожделений Эрев рав
нам не сообщают. Т.е Эрев рав послужил триггером самих вожделений, а не
чего-то конкретного.


И сказали: кто накормит нас мясом: Мидраш отмечает, что мясо у них было («И также великое
смешение вышло с ними, и мелкий и крупный скот... – Исх.12, 38), т.е. суть
жалобы не в самой еде.


 Мы помним рыбу,
которую мы в Египте ели даром: Им уже
кажется, что в Египте их кормили даром, они идеализируют свою египетскую жизнь.
Это признак неготовности идти вперед. 


Огурцы и дыни, и зелень, и лук, и чеснок – А ныне душа
наша иссохла без всего этого: Здесь
подчеркивается психологическая (а не только физиологическая) важность
разнообразной еды.


Только манна перед глазами нашими: Мы ничего не видим кроме нее: утром манна, вечером манна.
Их жизнь однообразна, и поэтому им тоскливо. 


Манна же была похожа на семя кориандровое: Была размером с зернышко перца.


И блестела как хрусталь: Т.е. это легкая и эстетичная пища. 


Народ ходил и собирал, и мололи на жерновах или толкли в
ступе, и варили в горшке: Подчеркивается
простота добывания и легкость обработки.


И делали из нее лепешки, и был их вкус как замешанных на
масле: Подчеркивается изысканный вкус и
большая сытность манны. 


 И когда спускалась
роса на стан ночью, манна спускалась на нее: Небесный хлеб постоянен и доступен. Проблема, таким образом, была не в том
что народу не доставало воды или еды. Хлеба как раз было достаточно, а вот
зрелищ не хватает. 


Жизнь народа в Пустыне была «аномальной», они жили не на
земле, а в подчинении у Небес, и ярким символом этого была аномальная еда,
«хлеб с неба». Можно уподобить ее искусственной «еде из тюбика» как пище
космонавтов: хотя еда из тюбика и может быть со вкусом мяса, им хочется не ее,
а настоящего мяса.


До этого сыны Израиля почти год провели у горы Синай, –
где, находясь в прямом диалоге с Богом, они были вырваны из естественной жизни.
Теперь они думали, что этот особый период закончится и они заживут нормальной
жизнью – но получается иначе, и накопившееся напряжение приводит к взрыву. Сыны
Израиля хотят, чтобы у них появились «прихоти» (желания, вожделения), они
«вожделели страсть». Человек без прихотей – это машина (работ, ангел) а не
человек. Они хотят вернуться к нормальности.


И услышал Моше, что народ плачет по семействам своим,
каждый у входа шатра своего: В предыдущем
случае Моисей смог погасить пожар, но он не использовал кризис чтобы понять
проблемы и наладить взаимопонимания с народом. На этот раз Моисей услышал про
их проблемы, но взаимопонимания все еще нет – и поэтому он растерян и не знает
что делать. 


В истории Золотого тельца Моисей действовал быстро и
решительно, подавив сопротивление военной силой. Но здесь не было сопротивления
и вообще организованного протеста – народ пал духом, и это не исправишь
приказами. Моисей, казалось бы, сделал все что было нужно: народ обеспечен всем
необходимым и идет на завоевание Страны, есть высокие идеалы ради которых они
действуют. Но вдруг оказывается, что этого недостаточно. Есть еще некоторая «полнота
нормальной жизни» (которая названа здесь «вожделели страсть»), без которой
народ не хочет жить. Поэтому Моисей бессилен исправить ситуацию. 


И услышал Моше... И сильно возгорелся гнев Господа: А выше, в истории первого недовольства, было сказано «И услышал
Господь, и возгорелся гнев Его». Из сравнения стихов мы понимаем, что в
предыдущий раз услышал только Господь – а Моисей «не услышал», не понял
сущность проблемы, и только теперь он ее обнаружил. И выше был «гнев Господа»,
а теперь «сильный гнев» – и это гнев как на народ, который не внял
предостережению, так и на Моисея, который после первых сигналов о проблеме не
предпринял попыток разобраться в сути дела. 


В некотором смысле, само наказание в первом случае
недовольства, «огонь от Господа» – можно уподобить боли, которая является не
только внешней проблемой, но и сигналом о более существенных внутренних
аномалиях. И Моисей не воспринял сигнал, не разобрался в причинах недовольства
народа, но лишь притупил боль, задействовал болеутоляющее средство. И поэтому
теперь он сталкивается с более тяжелой ситуацией: боли («огня») нет, но как
решать проблему непонятно. 


И было это бедствием в глазах Моше: Предыдущее недовольство народа не
было бедствием для Моисея – он получил сигнал (народ возопил к нему), отреагировал
(обратился с просьбой к Богу), и текущая опасность была устранена. Здесь же
ситуация ему непонятна: народ пал духом, а исправлять такие проблемы он не
умеет. Моисей не видел какой-то ошибки в своих предыдущих действиях – а это
означало, что перед ним не локальная проблема, а «бедствие», кризис всего его
лидерства. 


9.4. Растерянность Моисея (11:11-15) 

(11) И Моше сказал Господу: зачем причиняешь Ты зло рабу
Твоему, и отчего не удостоился я милости в глазах Твоих, что возлагаешь бремя
всего народа этого на меня? 


(12) Разве я носил во чреве весь народ этот, и разве я
родил его, – что Ты говоришь мне: неси его на руках твоих, как нянька носит
младенца, в Страну, о которой Ты поклялся отцам их? 


(13) Откуда у меня мясо, чтобы дать всему народу этому,
когда плачут они предо мною, говоря: «дай нам мяса, и будем есть»? 


(14) Не могу я один нести весь народ этот, это слишком
тяжело для меня. 


(15) Если так Ты поступаешь со мною, то лучше умертви
меня, если я нашел милость в глазах Твоих, чтобы не видеть мне бедствия моего. 


И Моше сказал Господу: Моисей называется в еврейской традиции Моше рабейну, «Моисей, наш
учитель». Мы обычно воспринимаем этот эпитет как сугубо положительный, как
высочайший уровень величия. Но оказывается, что тотальная установка Моисея на
учительство ограничивает его, и он затрудняется ответить на вызов, который
обращен к нему не как к «учителю студентов, ограниченных рамками учебного
заведения», но как к «лидеру свободных людей». По сути, просьба о мясе была не
только бунтом, но и вызовом для Моисея: сможет ли он найти позитивное зерно в
их наглом поведении, и через это достичь взаимопонимания с народом? Однако
решить эту задачу он не смог. 


И Моше сказал Господу: зачем причиняешь Ты зло рабу
Твоему: Выше народ говорил аналогично этому:
«И стал народ зло плакаться в уши Господа», т.е. «зачем Ты нас сюда привел?»
Это показывает что недостаток, имеющийся у народа, есть и у самого Моисея: он
так же обвиняет Бога в существовании проблемы, вместо того, чтобы понять, какие
ошибки к ней привели.


И отчего не удостоился я милости в глазах Твоих, что
возлагаешь бремя всего народа этого на меня: Милость была бы в том, чтобы Моисею не нужно было иметь дела со всем
народом в целом, но он мог бы преподавать Тору лишь хорошим ученикам, тем, кто
хочет ее усваивать, и не возиться с проблематичными.


Разве я носил во чреве весь народ
этот, и разве я родил его, что Ты говоришь мне: неси его на руках твоих, как
нянька носит младенца, в Страну, о которой Ты поклялся отцам их: Моисей является учителем народа, а не
его родителем. Поэтому он может передавать Тору только тем из народа, кто хочет
его слушать. Он не готов носить недовольных на руках.


Родитель связан с ребенком неразрывно, со стороны его
сущности, учитель же связан с ребенком пока он соответствует нормам учебного
заведения. Родитель с самого начала смотрит на ребенка как бы «навырост», для
него детство ребенка это лишь временный статус, один из этапов жизни,
потенциально он настроен общаться со взрослым и самостоятельным человеком.
Более того, родитель хочет чтобы на некотором этапе ребенок обогнал его самого,
хочет заранее дать ему опору для этого, поэтому для родителя самостоятельность
и дерзость ребенка – 

это нормально, а зачастую и положительно. Для учителя же детство учеников
является постоянным параметром, работающий в школе всегда работает только с
детьми, он не видит их взрослыми, его мироощущение предусматривает перманентную
не-взрослость учеников, он требует от них послушания и смирения, их дерзость
блокирует возможность учебы. 


Откуда у меня мясо, чтобы дать всему народу этому: Проблемой для Моисея является хуцпа народа:
наглость требовать мясо, когда у тебя есть манна. У народа появились прихоти, и
Моисей посчитал, что это невыносимо. Но без прихотей не бывает развития,
продвижения, естественной жизни. Иными словами, прихоти народа – это вызов,
который встает перед Моисеем, но он с ним не справляется.


Откуда у меня мясо: Моисей видит проблему с физической стороны, в недостатке мяса – в то время
как проблема в другом, в нежелании народа продолжать ненормальный вид жизни в
Пустыне. 


Не могу я один нести весь народ этот, это слишком тяжело
для меня. Моисей не может продолжать руководить
народом как раньше. Самого Моисея вполне устраивает манна – для него не легко
быть лидером людей, которые хотят мяса. Поэтому Всевышний дает ему
пророков-помощников, обладающих качествами «родителей народа».


Лучше умертви меня, если я нашел милость в глазах Твоих,
чтобы не видеть мне бедствия моего: Такая
реакция Моисея кажется нам абсолютно непропорциональной: неужели из-за того,
что народ хочет мяса, стоит просить о смерти? В других ситуациях, когда за ними
гналось войско Фараона, или народ создавал Золотого тельца – Моисей показывал
себя сильным лидером, не отступающим перед трудностями. Но здесь он растерян именно
потому, что не понимает в каком направлении двигаться. Его подход к управлению
народом вдруг оказывается неадекватным, его концепция терпит крушение и он не
может продолжать функционировать.


9.5. Семьдесят старейшин-пророков (11:16-30)

(16) И Господь сказал Моше: собери Мне семьдесят мужей из
старейшин Израиля, о которых ты знаешь, что они старейшины народа и его
распорядители, и призови их к Скинии откровения, и пусть они предстанут там
вместе с тобой. 


(17) А Я сойду и буду говорить там с тобой, и отделю от
духа который на тебе, и возложу на них, чтобы они несли с тобою бремя народа
этого, и не будешь нести ты один. 


(18) А народу скажи: приготовьтесь завтра есть мясо, так
как плакались вы Господу, говоря: «кто накормит нас мясом? ведь хорошо нам было
в Египте», – и даст вам Господь мясо, и будете есть. 


(19) Будете есть не один день и не два дня, и не пять
дней, и не десять дней, и не двадцать дней, 


(20) Но целый месяц, пока не полезет оно из ноздрей ваших
и не станет для вас отвратительным, – за то что вы отвергли Господа, который
среди вас, и плакали перед Ним, говоря: зачем же мы вышли из Египта? 


(21) И сказал Моше: народ, среди которого я нахожусь,
шестьсот тысяч пеших, – а Ты сказал: Я дам им мяса на целый месяц. 


(22) Если мелкий и крупный скот зарезать для них – будет
ли для них достаточно? Если все рыбы моря собрать для них – будет ли для них
достаточно? 


(23) И Господь сказал Моше: разве рука Господа коротка?
Теперь увидишь, сбудется ли тебе слово Мое, или нет. 


(24) И вышел Моше, и пересказал народу слова Господа. И
собрал семьдесят мужей из старейшин народа, и поставил их вокруг Скинии. 


(25) И сошел Господь в Облаке, и говорил с ним, и отделил
от духа, который на нем, и возложил на семьдесят мужей, старейшин. И было –
когда спустился на них дух, стали они пророчествовать и не переставали.


(26) И оставались в стане два человека, имя одного
Эльдад, а имя другого Мейдад; и спустился на них дух, ибо были они из
записанных, но не вышли к Скинии, и они стали пророчествовать в стане. 


(27) И прибежал отрок, и сообщил Моше, сказав: Эльдад и
Мейдад пророчествуют в стане! 


(28) И отозвался Иеhошуа, сын Нуна, служитель Моше с
юности, и сказал: господин мой Моше, останови их! 


(29) И сказал ему Моше: не ревнуешь ли ты меня? о, если
бы весь народ Господа был пророками, лишь бы возложил Господь дух Свой на них. 


(30) И возвратился Моше в стан, он и старейшины Израиля 


Моисей указывал на две проблемы: прежде всего недостаток
мяса, и, во-вторых, невозможность продолжения руководства в прежней форме.
Всевышний же решает сначала проблему руководства, а потом проводит «шоковую
терапию» в вопросе мяса – потому что без подготовленного духовного руководства
шоковая терапия приведет народ только к растерянности. Необходимо правильно
организованное руководство, которое в правильный момент открывшихся
возможностей направит народ в нужную сторону.


Кризис, о котором рассказывается в этой истории, весьма
отличается от кризиса с Золотым тельцом. В случае с Золотым тельцом произошел
акт непослушания, восстание против Завета с Богом и прямое нарушение заповеди
(включавшее, согласно мидрашу, также насильственные действия, убийство Хура36) – поэтому
Моисей применил силу для его подавления. Но здесь народ не отказывается идти,
не восстает против власти. Это совсем другой тип кризиса – кризис ценностей.
Народ разочарован происходящим, и его ценностные ориентиры разрушаются. Такое
невозможно исправить с помощью власти или силы, тут нужно внедрение ценностных
ориентиров в среду народа. Моисей не умеет это делать, и именно поэтому растерян.



Мы уже обсуждали, что Аарон очень хорошо понимает
еврейский народ, а понимание Божественности у него может быть с дефектами,
поэтому он создает Золотого тельца. А у Моисея, наоборот, понимание
Божественности на очень высоком уровне, но понимание народа неполное, и поэтому
он зачастую не может оказать правильное влияние на народ. Моисей недостаточно
связан с народом, он «не родил его» – поэтому ему нужны помощники, органично
связанные с народом, которые будут поддерживать в народе ценностную систему. 


Проблема ценностей во всей этой истории – это
противопоставление «ценности послушания, смирения, анава» против
«ценности самостоятельности, нахальства, хуцпа», о которых мы говорили
выше. Когда дух от Моисея переходит на семьдесят человек – то, с одной стороны,
они зависят от него, есть иерархия и послушание, анава, а с другой
стороны они способны пророчествовать самостоятельно, а самостоятельность это
основа для хуцпа. Такая двойственность создает правильное равновесие
между этими ценностями, и семьдесят старейшин-пророков призваны показать
остальному народу пример такого равновесия. 


Сразу после этого назначения происходит наказание
перепелами, в процессе которого те, кто не может остановиться, умирают – т.е.
это сочетание наказания для безнадежных с продвижением ценностей для тех, кто
способен эти ценности воспринять.


Когда Моисей говорит, что «не может один нести тяжесть
этого народа» – это не означает, что он управлял народом только один и у него
не было помощников. Уже до этого в народе были сформированы две линии
управления: первая это десяти-пятидесяти-сто-тысяче-начальники (Исх. 18:21),
над которыми стоят князья колен; эта система управляет передвижениями народа и
его расположениями в стане, она же служит судебной системой для разбора
внутренних конфликтов в народе, и она же организует народ для ведения войны.
Вторая система – это система связи со Скинией, которую представляют собой
Аарон, его сыновья-коhены и левиты. Эта система заменила первенцев и она должна
осуществлять связь со святостью. Но эта система, также как и первая,
представляет собой подчиненный Моисею государственный аппарат (если приводить
современные аналогии, то первая система это светская часть госаппарата, а
вторая – религиозная часть госаппарата, «главный раввинат»). 


И оказывается, что этих двух систем недостаточно. Для
того, чтобы народ мог функционировать, нужны не только системы политической или
религиозной власти, но и система ценностного наполнения, ценностной ориентации
для каждого человека и для народа в целом – а потребности у разных людей
разнообразны (это символизировано здесь разнообразием еды, которую они хотят
вместо однообразной манны). И этого не могут дать им чиновники, подчиненные
Моисею.


Таким образом, Моисею для реализации своего лидерства
нужны не только подчиненные, но и соратники, которые, со всем к нему уважением,
будут самостоятельны и не подчинены Моисею. Именно для этих целей формируется
третья линия управления в народе – группа старейшин-пророков, иерархически
связанных с Моисеем, но близких к народу. Они несут от Моисея к народу
разнообразные варианты «чувства личной связи со Всевышним». 


Пророчество (за исключением только лишь пророчества
Моисея, о чем нам специально разъяснено ниже) – это не база для закона.
Пророчество это «анархическая ветвь власти»37, это база для идеалов, образов,
наполненности смыслом. Старейшины-пророки (в отличие от
десяти-тысяче-начальников, или глав колен, или священников и левитов), не
получают никаких полномочий или преференций, их влияние строится только на
личном авторитете и той дополнительной харизме, которая возникает у них при
возвышении до уровня пророчества. Если приводить современные аналогии, то их
область деятельности это формирование идей, философских концепций, системы
ценностей и идеологии.


В рамках разделения между Моисеем и Аароном линий связи
человека со святостью, которое мы обсуждали ранее38, – коhены представляют линию «Храма
Аарона», храма искупления, а старейшины-пророки представляют линию «Храма
Моисея», храма откровения.


В дальнейшем, при разделении линий власти в народе, о
котором Моисей говорит в своем политически-религиозном завещании (оно же Книга
Второзаконие39), упоминаются четыре линии власти: царь, Храм, мудрецы и пророки. Царская
линия продолжает линию десяти-тысяче-начальников и князей колен, Храмовая
власть это Аарон и священники, а линия пророков берет начало в том собрании
старцев-пророков, которое формируется здесь. 


И Господь сказал Моше: собери Мне: Как мы уже отметили выше, для того, чтобы шоковая терапия
наказания могла иметь позитивный эффект, народу сначала дается положительный
идеал, в соотнесении с которым может быть достигнуто исправление. Без такого
идеала наказание повлечет за собой только непонимание и ожесточение, а не
исправление. И поэтому Бог сначала занимается не мясом, а созданием группы
старейшин-пророков, которая сможет привнести в среду еврейского народа
концепцию совмещения идеалов анава, «смирения» и хуцпа,
«дерзости».


Семьдесят мужей: «Семьдесят» – это одно из типологических чисел Торы, которое понимается как
полнота рассмотрения явления со всех сторон. При расселении человечества после
Потопа образуются «70 народов мира», при приходе в Египет семья Яакова
насчитывает 70 человек40, в Устной Торе есть представление о «70 ликах Торы» и
т.д. В более поздние эпохи Санhедрин состоял из 71 мудрецов, исходя из
приведенного здесь числа «пророческого собрания старцев» (70 + Моисей).


При этом уже во время Исхода упоминаются «70 старейшин»
(Исх. 24:1), и поскольку здесь Моисей снова должен собрать столько же, то
мидраш говорит «эти первые были сожжены в Тавэра, и поэтому потребовалось
выбрать новых». В рамках приводимого нами подхода это должно означать, что то
«лидерская группа носителей ценностей», которая вышла с евреями из Египта,
оказалось не в состоянии нести эту миссию в Пустыне, – и поэтому они уходят, и
возникает необходимость выдвинуть новых. 


Однако здесь в процессе выбора старцев-пророков заложена
проблема. Поскольку 70 не делится на 12, то становится невозможным дать равное
представительство в этой группе для всех колен. Поэтому в дальнейшем мы увидим,
что число старцев-пророков, в процессе хуцпа, было «скорректировано
снизу» и стало не 70, а 72. Исходная проблематичность предполагаемого числа
старцев-пророков отражает принципиальную конфликтность, которая всегда
возникает при децентрализации духовного лидерства – при том, что такая
децентрализация необходима для здорового функционирования общества.


О которых ты знаешь, что они старейшины народа и его
распорядители: Выбираются люди уже заслужившие
уважаемый общественный статус. Термин шотрим, «распорядители»,
упоминался ранее в Торе в рассказе о рабстве в Египте («и были побиты
распорядители сынов Израиля» – Исх. 5:14), поэтому мидраш связывает эти стихи и
говорит, что теперь старейшины-пророки были избраны в основном из них («за то,
что эти люди страдали за еврейский народ – ныне пусть будут они будут почитаемы
и назначены старейшинами»). Таким образом, выбираются не лучшие ученики, а те,
у кого связь с народом сущностная, а не учебная.


Ввиду своего прошлого они уже завоевали доверие народа, а
значит будут способны продолжать оказывать на него влияние; они как бы являются
«родителями народа» – качество, которого недостает Моисею.


Я сойду и буду говорить там с тобой, и отделю от духа
который на тебе, и возложу на них: Мидраш
подчеркивает: Буду говорить «с тобой», – а не с ними независимо от тебя; и
«отделю от духа который на тебе», – а не дам им дух пророчества независимо от
тебя. Т.е. здесь есть сохранение иерархии – хотя пророки не подчинены Моисею,
они его самостоятельные соратники; и только так может быть построено духовное
лидерство (в отличие от лидерства управленческого, построенного на подчинении).
И тут же далее, на примере Эльдада и Мейдада, мы видим, что пророчество по
природе своей «выплескивается наружу», преодолевая не только предварительно
поставленные рамки, но и иерархию – и это важнейший параметр духовности,
имеющей характер хуцпа.


 А народу скажи:
приготовьтесь завтра есть мясо: «Приготовьтесь»
здесь hиткадшу, буквально «освятитесь, посвятите себя» – т.е. отнеситесь
к этой проблеме со всей серьезностью. И это подчеркивает серьезность
дальнейшего предостережения о мясе.


Так как плакались вы Господу, говоря: «кто накормит нас
мясом? ведь хорошо нам было в Египте»: Сама по себе просьба о мясе не была бы такой уж проблемой, не будь она
высказана с позиции «хорошо было в Египте».


Будете есть не один день и не два дня, и не пять дней, и
не десять дней, и не двадцать дней, но целый месяц: Количество дней выражает характер еды: «один день» – просто поесть мяса,
«два дня» – двойная мера, еда в достаточном количестве, «пять», число пальцев
на руке – есть полной рукой, «десять» – хватать двумя руками, «двадцать» – есть
и руками и ногами, т.е. дойти в еде до животного состояния, «целый месяц» –
абсолютно посвятить себя еде. 


Приготовьтесь завтра... Пока не полезет оно из ноздрей
ваших и не станет для вас отвратительным: Всевышний заранее предупреждает о том, что мясо будет для них
отвратительным, и дает день на обдумывание, – чтобы помочь остановиться тем,
кто способен одуматься. 


За то что вы отвергли Господа, который среди вас, и
плакали перед Ним, говоря: зачем же мы вышли из Египта: Еще раз подчеркнуто, что причина гнева не в самой просьбе
о мясе, а в том что она связана с сожалением о выходе из Египта. 


Это сожаление показывает согласие на рабство – что
означает неготовность народа к самостоятельности. В свете этой
несамостоятельности все их заявки на хуцпа, выражающиеся в желании мяса,
не имеют достаточного обоснования. 


Мы уже отметили выше, что народ не был инициатором «вожделения
страстей» – это началось с Эрев рав, а сыны Израиля заплакали лишь вслед
за ним. Эрев рав это бывшие египтяне, присоединившиеся к евреям при
Исходе, они не были рабами, т.е. это люди более самостоятельные, для них
нормально проявление хуцпа. Но сыны Израиля, которые пошли вслед за Эрев
рав, превратили хуцпа исключительно в просьбу о еде. Их внутреннее
развитие не соответствовало заявке, – поэтому, получив просимое, они стали
умирать.


Шестьсот тысяч пеших, – а Ты сказал: Я дам им мяса на
целый месяц. Если мелкий и крупный скот зарезать для них – будет ли для них
достаточно: После всех чудес Исхода и Дарования
Торы – Моисей, разумеется, не спрашивает Всевышнего о Его возможности сделать
чудо. Смысл этих вопросов и сомнений Моисея лежит не в физической области
добывания мяса, а в морально-психологическом аспекте выполнения заявки народа –
и, соответственно, в его действенности. Вопрос Моисея таков: «Если даже
зарезать для них весь имеющийся скот и принести им все рыбы из моря – то будут
ли они довольны? или все равно это не будет для них достаточным? Ведь претензии
тех, кто просил мяса, отвергая манну, были продиктованы не голодом, а общим
недовольством зависимости от Бога, желанием жить как все народы, питаясь
обычной пищей, а не хлебом с небес. Так удовлетворит ли их чудесным образом
полученное мясо?»


И Господь сказал Моше: разве рука Господа коротка: Сомнение Моисея относилось не к физической возможности
чуда, а к его действенности, – и поэтому Бог отвечает ему тоже в этом плане: у
Всевышнего есть возможность воздействия не только в физическом (это очевидно),
но и в сущностном смысле – и Он может создать такую ситуацию, которая
действительно повлияет на воспитание народа.


И вышел Моше, и пересказал народу слова Господа: Передал предупреждение. Это было необходимо для успеха
дальнейшей шоковой терапии.


И собрал семьдесят мужей из старейшин народа, и поставил
их вокруг Скинии: Корень
пророчества (также как и священства) находится в Скинии. 


И сошел Господь в Облаке, и говорил с ним, и отделил от
духа, который на нем, и возложил на семьдесят мужей, старейшин: Сохраняется иерархия и первенство Моисея над другими
пророками, – но они не подчиняются Моисею а сотрудничают с им. 


И было – когда спустился на них дух, стали они
пророчествовать и не переставали: Выражение
ве-ло йасафу может иметь два противоположных смысла: «не добавляли, не
продолжали» (т.е. они могли пророчествовать лишь в тот день, а далее лишились
этого), или же наоборот: «не прекращали, дар пророчества далее не покинул их»
(и в мидрашах есть оба эти мнения, т.е оба противоположных взгляда на ситуацию
верны одновременно)41. Это подчеркивает равновесие в них идеалов анава,
«смирения», когда пророчество есть у них только в рамках полученного от Моисея,
и хуцпа, «дерзости», когда они, получив от Моисея начальный импульс к
пророчеству, далее не перестают пророчествовать и владеют этим уровнем сами и
независимо. 


И оставались в стане два человека, имя одного Эльдад, а
имя другого Мейдад; и спустился на них дух, ибо были они из записанных, но не
вышли к Скинии, и они стали пророчествовать в стане: Мидраш поясняет эту ситуацию следующим образом: Сказал Моше: «Никакое
колено не согласится иметь меньше представителей, чем у других колен». Поэтому
сначала он записал 72 человека, по 6 от каждого из 12 колен, а затем провел
между ними жеребьевку: взял 72 жребия, и на 70 из них написал «старейшина», а
две оставил пустыми, и тому, кто извлек пустой жребий, Моисей сказал:
«Всевышний не пожелал избрать тебя» – и это и были Эльдад и Мейдад.


Важно иметь равное число старцев-пророков от каждого
колена, потому что каждое колено имеет свой характер, и они должны быть в
равной степени представлены в собрании старцев-пророков. Однако это означает,
что в повелении Всевышнего назначить 70 пророков с самого начала была заложена проблема.
Это назначение должно было проходить «негладко», и этим Всевышний показывает
Моисею важность хуцпа.


Эльдад и Мейдад. которые самостоятельно начали
пророчествовать в стане – это показатель того, что хотя они и не получили места
у Скинии, все равно пророчество для них есть. То есть это некое избыточное,
«лишнее» пророчество.


Но что такое «лишнее» пророчество в данной ситуации?
Моисею нужны были помощники, чтобы помочь ему справиться с проблемами народа –
а эти двое, видимо, помешали бы в таком деле. Поэтому они не были включены в
число приглашенных к Скинии (т.е. тех, кто иерархически, в своем пророчестве,
были подчинены Моисею) – и в их случае «избыток пророчества» выплескивается
наружу, причем не в рамках иерархии связи с Моисеем. 


Тора не сообщает содержимого их пророчества, но лишь
указывает на его ненормальность. Мидраш же говорит, что они пророчествовали две
вещи: «Моисей умрет в Пустыне, после чего Йеhошуа приведет народ Израиля в
Страну», и также говорили про войну Гога и Магога, которая относится к
мессианским временам. Обе эти вещи не входили в духовное пространство Моисея. 


И прибежал отрок, и сообщил Моше, сказав: Эльдад и Мейдад
пророчествуют в стане: Мидраш считает,
что этим отроком был Гершом, сын Моисея. 


И отозвался Иеhошуа, сын Нуна, служитель Моше с юности, и
сказал: господин мой Моше, останови их: Сын и ученик Моисея напуганы происходящим. Те 70 старейшин, которые
пророчествуют силой, уделенной им от Моисея, находятся в рамках позволенного –
однако Эльдад и Мейдад пророчествую иной силой, которую они черпают не от
Моисея, у них есть собственное, независимое пророчество. Значит есть какая то
часть Откровения, которую Моисей не может освоить. И сообщение о том что Моисей
не дойдет до Страны Израиля, и пророчество о войне Гога и Магога, т.е. о
временах Машиаха – недоступны Моисею. Рав Кук говорит, что здесь есть преграда,
которую Моисей не может перейти, и через которую поэтому не распространяется
его пророчество42. 


И сказал ему Моше: не ревнуешь ли ты меня? о, если бы
весь народ Господа был пророками: Этот
ответ – огромное продвижение Моисея. Эльдад и Мейдад дают пророчества, которые
противоречат его установкам – но, тем не менее, Моисей не хочет останавливать
их. Он хочет, чтобы все были пророками, несмотря на то, что это будет ему
мешать. Их хуцпа признается здесь Моисеем как позитивная.


И возвратился Моше в стан, он и старейшины Израиля: Это не только физическое, но и психологическое
возвращение (иначе Торе незачем было бы сообщать нам об этом). Старейшины-пророки
возвращаются в стан, чтобы действовать внутри народа. Моисей при их поддержке
также чувствует себя более уверенно, преодолевает возникшие у него ранее
конфликтные отношения с народом, психологически возвращается к нему.


9.6. История с перепелами (11:31-35)

(31) И поднялся ветер от Господа, и принес перепелов с
моря и облетали они стан, на день пути в ту и в другую сторону вокруг стана, в
два локтя над землей. 


(32) И встал народ, и весь тот день и всю ночь и весь
следующий день собирали перепелов, мало собиравший собрал десять хомеров, и
разложили они их вокруг стана. 


(33) Мясо еще было в зубах их, еще не разжевалось, как
гнев Господа возгорелся на народ, и поразил Господь народ мором весьма сильным.



(34) И нарекли имя месту тому Киврот hа-Таава («Могилы
вожделения»), ибо там похоронили народ вожделевший. 


(35) От Киврот hа-Таава двинулся народ в Хацейрот, и были
они в Хацейрот. 


И поднялся ветер от Господа, и принес перепелов с моря: Уже второй раз евреям в Пустыне даются в пищу перепела.
Впервые они были даны сразу после Исхода, вместе с манной, когда евреи были
голодны (Исх. 16:3, 8, 13) – и тогда это не повлекло никаких отрицательных
последствий, поскольку при отсутствии еды их просьба была оправдана. Но сейчас
у них есть манна, они не голодны – поэтому просьба о мясе это излишество,
«прихоть». 


И облетали они стан, ... в два
локтя над землей: Вариант перевода «выбивались из сил над станом, и летали на высоте два
локтя над землей». Т.е. это выглядело так, будто птицы не могут взлететь высоко
из-за естественной усталости после перелета через море. Их было легко ловить, и
людям казалось, что это они сами обеспечили себя едой, а не получили подачку с
Неба. 


И встал народ, и весь тот день и всю ночь и весь
следующий день собирали перепелов: Они не
могли остановиться даже на ночь, собирали перепелов без сна. 


Мало собиравший собрал десять хомеров: Хомер – мера объема, около 300 литров. Этим они убедились
что мяса хватит на целый месяц, и обещание Бога подтвердилось.


И разложили они их вокруг стана: Чтобы высушить их на солнце и дальше взять с собой как
запасы, и также показали что они готовы есть это мясо месяц подряд. 


Мясо еще было в зубах их, еще не разжевалось, как гнев
Господа возгорелся на народ: Хотя перед этим
они получили предупреждение о том, что полученное мясо в конце концов будет для
них вредным и отвратительным – они не вняли этому предупреждению, поэтом
наказание приходит сразу, не ожидая пока они будут есть мясо в течение месяца.


Мясо еще было в зубах их, еще не разжевалось, ... как
поразил Господь народ мором весьма сильным: Из дальнейшего текста ясно, что поражена была только небольшая часть
народа. Возможно, наказание особо рьяных было проведено сразу именно для того,
чтобы остальная часть народа остановилась, перестала есть перепелов, и осталась
жива.


 Не следует думать, что это мясо было отравленным или
нехорошим. Они умерли потому, что не соответствовали ему.


Тот же, кто вожделеет излишество, должен быть способен
съесть, переварить его, – а народ не был готов к этому. Сама по себе просьба
мяса (и дополнительной острой вкусной еды) не содержит в себе ничего плохого,
страсти и вожделения это нормальная жизнь свободного человека. Но здесь
проблема была в том, что они хотели вернуться в Египет, вернуться в рабство – а
в этом случае вожделения недопустимы. Именно это противоречие: жажда жить
эмоционально полноценно, но при этом готовность вернуться в рабство – приводит
к неспособности переварить полученное мясо и смерти от него. Еда свободных
людей губительна для рабов.


Таким образом народу было продемонстрировано, что его претензии
на хуцпа неуместны.


И нарекли имя месту тому Киврот hа-Таава («Могилы
вожделения»), ибо там похоронили народ вожделевший: Выражение «Могилы вожделения» можно понять не только как «могилы людей,
которые вожделели», но и как «могилы самого чувства вожделения». Поскольку у
народа «жажда прихотей» превышала их возможности переварить эти прихоти – здесь
была похоронена сама «страсть к вожделению». При таком понимании это был явный
признак того, что скорее всего это поколение не сможет войти в Страну Израиля. 


9.7. Мирьям и Аарон упрекают Моисея (12:1-16)

(1) И Мирьям с Аароном упрекали Моше за жену Кушитянку,
на которой он был женат, ибо на женщине Кушитянке он был женат, 


(2) И сказали: разве только с Моше говорил Господь? ведь
и с нами Он также говорил. И услышал Господь. 


(3) А муж этот, Моше, был самым смиренным из всех людей,
которые на земле. 


(4) И сказал Господь внезапно Моше и Аарону и Мирьям:
выйдите вы трое к Скинии откровения. И вышли все трое. 


(5) И сошел Господь в столпе облачном, и стал у входа
Скинии, и позвал Аарона и Мирьям, и вышли они оба. 


(6) И сказал Он: слушайте слова Мои: если и есть среди
вас пророк Господа, то в видении открываюсь Я ему, во сне говорю с ним; 


(7) Не так с Моше, рабом Моим, верный он во всем доме
Моем. 


(8) Устами к устам говорю Я с ним, и явно а не загадками,
и облик Господа он зрит; как же не убоялись вы говорить против раба Моего,
Моше?


(9) И явил им Господь гнев свой, и покинул их. 


(10) И отступило Облако от Скинии, – и вот, Мирьям
покрыта проказою, как снегом. И Аарон взглянул на Мирьям, и вот, она покрыта
проказою. 


(11) И Аарон сказал Моше: прошу, господин мой, не поставь
нам в грех, что мы поступили безрассудно и согрешили. 


(12) Не оставляй ее подобной мертвецу, который выходит из
чрева матери своей уже полуистлевшим. 


(13) И возопил Моше к Господу, говоря: о Боже, умоляю,
исцели ее! 


(14) И Господь сказал Моше: если бы ее отец плюнул ей в
лицо, то не стыдиться ли ей семь дней? Пусть же будет она заключена вне стана
на семь дней, а после будет возвращена. 


(15) И была заключена Мирьям вне стана на семь дней;
народ же не отправлялся в путь, пока не возвратилась Мирьям. 


(16) Затем двинулся народ из Хацейрот и расположился
станом в пустыне Паран. 


И Мирьям с Аароном: Инициатором протеста была Мирьям, поэтому она упоминается первой и позже
именно она была наказана. 


Деятельность Мирьям упоминается в Торе всего несколько
раз, но каждый раз ее влияние очень значительно43. В частности, в самом начале книги
Исход (2:4) рассказывается, как Мирьям наблюдала за корзиной с Моисеем,
поставленной в зарослях тростника на берегу Нила – и когда дочь фараона
подобрала ребенка, то Мирьям посоветовала ей взять кормилицу из еврейских
женщин, и этим вернула Моисея к семье. 


Мидраш также рассказывает, что когда ее отец Амрам отдалился
от ее матери в связи с преследованием евреев в Египте и угрозой бросать
младенцев в Нил, именно Мирьям вернула его к жене44. Таким образом, Мирьям является
социально активным человеком, особенно чувствительным к семейным проблемам.


Упрекали Моше за жену Кушитянку, на которой он был женат,
ибо на женщине Кушитянке он был женат: Зачастую этот стих переводят как «И Мирьям с Аароном оговаривала Моше за
жену Эфиопку, которую он взял; ибо жену Эфиопку он взял» – т.е. получается что
Мирьям с Аароном порицают Моисей за то, что он взял себе еще одну жену («страна
Куш» обычно в Торе означает Эфиопию). Но традиция считает, что в данном стихе
идет речь не о дополнительной жене, а о самой Циппоре, единственной жене Моисея
(которая была мидьянитянкой по происхождению, однако страна Мидьян тоже
называется Кушан, см. Хавакук, 3:7), и Мирьям упрекала Моисея не за взятие
дополнительной жены – а наоборот, за то, что тот отделился от своей имеющейся
жены.


Мидраш, связывая этот отрывок с предшествующей ему
историей про пророчество, рассказывает, что Мирьям была рядом с Циппорой, когда
Моисея известили, что Эльдад и Мейдад пророчествуют в стане. Услышав это,
Циппора воскликнула: «Горе женам тех, кто пророчествует, ведь они отстранятся
от своих жен, как мой муж отстранился от меня!» Таким образом Мирьям случайно
узнала детали про семейную жизнь Моисея, – и она была возмущена, рассказала о
ситуации Аарону и подвигла его выступить против поведения Моисея. 


И сказали: разве только с Моше говорил Господь? ведь и с
нами Он также говорил: Они полагали,
что пророческий дар не требует разрыва интимных отношений в браке – ведь и
Мирьям, и Аарон, при том что они сами тоже были пророками, не отдалялись от
супругов.


Мидраш следующим образом объясняет отделение Моисея от
жены и смысл протеста Мирьям: Перед получением Торы было всеобщее указание на 3
дня отделиться от жен (Исх. 19:15), а по окончании Дарования Торы было сказано
«Иди, скажи им: Возвратитесь в свои шатры. Ты же здесь оставайся при Мне»
(Втор. 5:27), т.е весь народ должен был, после получения Божественного
Откровения, вернуться к нормальной жизни в семье, а Моисею предлагалось
оставаться на постоянном контакте с Богом, – и тем самым не возвращаться к
жене. 


Бог как бы говорит Моисею: Я хочу, чтобы Я мог бы
говорить с тобой в любой момент – поэтому Моисей не может отвлечься от диалога
с Богом и вести полноценный диалог с кем-то другим, и поэтому он не может быть
с женщиной. 


Таким образом, Моисей не возвращается к Циппоре по
указанию Бога – тогда почему же Мирьям возмущается этим? Мидраш поясняет это
так: Мирьям сказала Моисею: «На самом деле Бог требует от человека того, что
человек хочет сам; по той дороге, по которой человек хочет идти, по той и ведут
его. И если Бог говорит тебе не возвращаться к жене, – значит, у тебя самого есть
эта склонность к чрезмерному отдалению, аскетизму (пришут), и
следовательно ты в этом виноват, и мои претензии относятся к этому». 


Т.е. Мирьям решила, что поведение Моисея основано на его
собственных предпочтениях.


А муж этот, Моше, был самым смиренным из всех людей,
которые на земле: Качество анава,
«смирение», полностью доминирует у Моисея. 


Обычно этот стих понимается как в смысле того что Моисей,
будучи очень смиренным, не отвечал на упреки Мирьям и Аарона, и поэтому
Всевышний Сам заступился за него. Однако ниже мы приведем совсем иное его
понимание в соответствии с концепцией р.Кука. 


И сказал Господь внезапно Моше и Аарону и Мирьям: Т.е это Бог открылся им в необычной, непредвиденной
ситуации. Мидраш говорит: это было в тот момент, когда Аарон и Мирьям были в
интимных отношениях со своими супругами, и они были нечисты от совокупления, и
в ответ на неожиданный призыв выйти они оба закричали «Воды, воды!» чтобы
очистить себя. Это показало Аарону и Мирьям, что есть определенный смысл для
Моисея отделиться от жены, потому что Всевышний являлся ему во всякое время. 


И сошел Господь в столпе облачном, ... и позвал Аарона и
Мирьям: Мидраш поясняет, что для этого
разговора они были отделены от Моисея, потому что хвалу человеку во всей ее
полноте (в стихах 7-8) нельзя произносить в его присутствии, и также чтобы
Моисей не слышал порицания обращенного к Аарону. Мы также можем понять, что
целью разговора Всевышнего с Аароном и Мирьям было исправление их ошибки, а
человеку гораздо легче признать свою ошибку когда с ним разговаривают без
присутствия посторонних. 


И сказал Он: слушайте слова Мои: если и есть среди вас
пророк Господа, то в видении открываюсь Я ему, во сне говорю с ним: Обычный пророк не в состоянии вести диалог с Богом в
состоянии бодрствования – именно потому, что «я» пророка, как всякого человека,
не выдерживает открытого диалога с Богом.


Не так с Моше, рабом Моим: Иная ситуация у Моисея, который «раб Мой», т.е. находится на уровне полного
подчинения, не имеет своих личных установок. Статус Моисея отличается от
статуса обычного пророка, – а логика Мирьям была бы верна, если бы речь шла про
обычного пророка. Это также показывает, что сами по себе доводы Мирьям весьма
существенны – т.е. для любого другого человека отделение от жены ради духовного
продвижения будет неправильным.


Верный он во всем доме Моем: Здесь это противопоставляется тому, что другие пророки получают
пророчество «в видении и сне» – а Моисей получает ясно и наяву. Поэтому слова
«доверенный он во всем доме Моем» надо понимать не в том смысле, что «Моисей
доверенный, допущенный ко всему, имеет допуск ко всем тайнам Всевышнего» (и это
совсем не так, как мы знаем из того, что Бог не хотел открыть Моисею «Свою
славу» – Исх. 33:20) – а в том смысле, что «Моисей верный, надежный, ему можно
доверять по всем вопросам дома Моего (т.е. по вопросам Торы, которые даны через
него)». 


Моисей передает народу слова Бога абсолютно точно, ничего
не добавляя от себя, и в этом смысле Талмуд называет уровень пророчества Моисея
«ясное стекло»45, – в отличие от других пророков, пророчество которых находится на уровне
«неясное стекло». У Моисея в его пророчестве нет личных мотивов, его
пророчество «прозрачно». Именно это придает тексту Торы несравненно более
высокий статус по сравнению с текстами других пророческих книг. А в основе этой
совершенно особой способности Моисея лежит то самое качество анава,
смирения, необходимое для ученичества.


Устами к устам говорю Я с ним: Это уровень диалога, когда обе стороны обсуждают проблему – а не когда одна
сторона говорит, а вторая лишь воспринимает. Другие пророки тоже вели диалог с
Богом и даже спорили с ним, но в собственно момент пророчества они лишь
воспринимали то, что Всевышний хотел им передать.


И явно а не загадками: Не загадочными снами, которые нужно расшифровывать, как это у других
пророков. Поэтому Бог может передать через Моисея уровень «законодательного
текста», который должен быть четким и ясным – в отличие от других пророков,
через которых передаются общие идеи и концепции, всегда имеющие затуманенный
вид. 


И облик Господа он зрит: У других пророков (Исайя, Иехезкиэль) также есть «видение облика
Всевышнего», но лишь Моисей видит это наяву. Из книги Исход (33:23) мы знаем,
что увиденный им «облик Господа» это «вид сзади», понимание постфактум хода
Божественного Провидения, – но это и есть наивысший уровень постижения,
возможный для человека.


Как же не убоялись вы говорить против
раба Моего, Моше: Как же могли вы не осознать, что пророческий дар Моисея отличается от
пророческих способностей любого другого пророка, и как вы могли применять к
нему обычные критерии?


И явил им Господь гнев свой, и
покинул их: Т.е. прекратил с
ними разговаривать – если вы не понимаете разницы между собою и Моисеем, вы не
заслуживаете статуса проро-

чества.


И отступило Облако от Скинии, – и вот, Мирьям покрыта
проказою, как снегом: Проказа в Торе
это следствие злословия46 – т.е Мирьям наказана за злословие по отношению к
Моисею, хотя она действовала искренне и не злонамеренно. Дополнительной
причиной проказы является то, что Всевышний «покинул их»: потеря святости,
потеря уровня пророчества, являются потерей жизненности – а именно потеря
жизненности есть корень нечистоты, и на том очень высоком уровне, на котором
находится Мирьям, это проявляется в проказе.


И Аарон взглянул на Мирьям, и вот, она покрыта проказою: Прокаженной стала Мирьям, т.к. она была инициатором
выступления, а Аарон лишь присоединился к ней. Сам Аарон не наказан также и
потому что он Первосвященник, и если бы он стал прокаженным то уже не мог бы
служить в Скинии. Мирьям же сможет вернуться после излечения, поэтому ее
наказание не имеет необратимых последствий.


И Аарон сказал Моше: прошу, господин мой, не поставь нам
в грех, что мы поступили безрассудно и согрешили: Наш грех был следствием ошибки, которую мы теперь признаём, поэтому не
поставь нам это в вину. 


И Господь сказал Моше: если бы ее отец плюнул ей в лицо,
то не стыдилась ли бы она семь дней: Эта
аналогия показывает очень высокий уровень Мирьям – Всевышний соотносится с ней
как отец. 


То не стыдилась ли бы она семь дней: Семь дней это минимальный «целостный период времени».


Пусть же будет она заключена вне стана на семь дней: Семь дней это также срок очищения от проказы. В данном
случае Мирьям не считается прокаженной в полном смысле слова (для установления
статуса прокаженного нужно решение священника, чего здесь не было), ее статус
лишь «как бы прокаженная», и поэтому указывается срок ее удаления из стана. 


А после будет возвращена: Т.е по возвращении ее статус не понизится. Наказание было временным и не
повлекло дальнейших последствий, так как намерения Мирьям были позитивными.


Народ же не отправлялся в путь, пока не возвратилась
Мирьям: Мидраш видит здесь не милость, а
справедливость – поскольку Мирьям много лет назад осталась, чтобы увидеть, что
произойдет с Моисеем, когда он был опущен в Нил, как сказано: «И стала сестра
его поодаль» (Исх. 2:4), – то теперь Всевышний не подавал сигнала к выходу пока
Мирьям не вернулась.


И Мирьям с Аароном упрекали Моше (Трактовка р.Кука): Как мы отмечали в начале
комментария к разделу Беhаалотха, трактовка р.Куком всей этой истории
отличается от обычно принятой. Он считает, что проблема Моисея была в слишком
сильном чувстве анава, – которое совершенно необходимо для получения
Торы, однако оно же не дает ему возможность стать Машиахом, которому требуется хуцпа,
а значит Моисей не сможет войти в Страну Израиля и умрет в Пустыне. А поскольку
Мирьям и Аарон кровно и фундаментально связаны с Моисеем и не могут вести за
собой народ иначе как в триумвирате с ним – а вследствие этого не могут и
вообще жить без Моисея – это означает, что они и все их поколение тоже умрут в
Пустыне, если не смогут переломить ситуацию47. 


Когда Мирьям и Аарон увидели, что Моисей поддержал
пророчество Эльдада и Мейдада, т.е. признает легитимность хуцпа – они решили,
что позицию Моисея можно изменить, и они решаются на рывок в попытке отменить
надвигающийся приговор. Узнав, что Моисей отделился от жены, Мирьям решает
через исправление этой ситуации вернуть Моисея к полноте жизни. Ведь именно
семейная связь и сексуальные отношения, фундаментально связанные с рождением
новой жизни – являются одной из важнейших линий полноты жизни. Своим поступком
Мирьям и Аарон надеялись вернуть Моисею (и им самим, и всему народу в их
поколении) возможность войти в Страну Израиля48. 


Поэтому стих «А муж этот, Моше, был самым смиренным из
всех людей» – объясняет не только причину последующих действий Бога (Моисей
смиренный и не заступился сам за себя, поэтому за него заступился Господь), но
и причину действий Мирьям и Аарона: из-за смирения Моисея им грозила смерть в
Пустыне и невозможность войти в Страну Израиля, поэтому они выступили против
нее. 


Однако Бог отвечает им, что пророчество Моисея имеет
совсем иной характер, чем у других пророков, и его анава необходима для
этого. Невозможность же перехода на уровень хуцпа определяется не
Моисеем, а неготовностью народа. Фактически, Мирьям и Аарон хотели поставить
перед Моисеем и народом слишком высокую задачу, к решению которой ни он, ни
народ не были готовы.


Моисей был величайшим человеком, но и у величайшего
человека тоже есть границы возможностей. Откровение на Синае было вершиной его
деятельности – но само по себе оно является вершиной начальной, а не
завершающей. Его мироощущение несколько более небесное, чем земное, он
отделился от жены, ему достаточно манны и не нужно мяса. Но из-за отказа от
страстей он не может в критической ситуации правильно понять и повести вперед
других людей. 


И следующий недельный раздел, Шлах, рассказывает историю
провала разведчиков, – которая лишь проявила имеющуюся неготовность народа (и
Моисея) к завоеванию Страны. 
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  раздел (4) Шлах 

 


 










Глава 10. Посылание разведчиков

10.1. Различные подходы к истории разведчиков 

Недельный раздел Шлах и история про разведчиков
по-разному воспринимается в различных направлениях иудаизма в наше время, и эти
интерпретации связывают эту историю с разными сторонами нашей жизни. 


Изучая этот раздел в харедимных («ультраортодоксальных»)
кругах, сосредотачиваются в основном вокруг запретов клеветы и злоязычия, за
который были наказаны разведчики. Подчеркивается также необходимость послушания
Богу; говорится, что за требованием послать разведчиков скрывался недостаток
веры во всемогущество Творца, и что виноват в этом был народ, но никак не
Моисей. 


Когда этот раздел изучают в религиозно-сионистских
кругах, то подчеркивают, что отказ от завоевания Страны Израиля является
ужасным грехом, разрушительным для существования еврейского народа. В рассказе
о разведчиках речь идет о 12 выдающихся представителях народа, «великих Израиля».
И вот десять из них противятся захвату Страны, и только 2 выступают за это. И
это случилось в поколении Исхода, когда был прямой приказ Бога о завоевании
Страны! Неудивительно, что когда в 19 веке появился сионизм, то большинство
раввинов выступило против него – точно так же, как ранее такую позицию заняло
большинство разведчиков.


Мы же рассмотрим этот рассказ также и в аспекте
соотношения «святости чудесной» и «святости естественной».


* * *


Еще Виленский Гаон говорил, что во время Геулы
(мессианского Освобождения) повторяется грех разведчиков – и он поражает, в
основном, мудрецов Торы, талмидей хахамим. И также р. Элияhу Гутмахер49 пишет о том,
что когда речь идет о возвращении в Страну Израиля, то Сатан поражает многих
евреев, и в особенности мудрецов Торы. 


Почему же Сатан заставляет мудрецов сопротивляться
сионизму? Одна из причин состоит в том, что мудрецы Торы это духовные люди,
даже чересчур духовные, – а у духовного человека всегда есть трудности с
реализацией, воплощением идей, поскольку эта реализация всегда (и особенно
поначалу) весьма несовершенна. Духовному же человеку трудно примириться с этим
несовершенством, даже если оно временное. 


Галут (Изгнание) выражается не только в физической сфере,
в проживании евреев вне своей Страны, но и в психологической и духовной
областях – что выражается, в частности, в том, что естественность, нормальность
и природность изгоняются из национальной жизни. Народ и особенно мудрецы
привыкают ориентироваться лишь на возвышенный уровень вещей, и реальная Страна
Израиля кажется им слишком приземленной. В галуте интеллектуалы сидят в иешиве,
и это представляется им высоким духовным уровнем, который понизится с переездом
в Израиль, и этого понижения допустить нельзя. 


Вторая причина, по которой большинство галутного
руководства, включая мудрецов Торы, выступает против сионизма – состоит в том,
что в Стране Израиля неизбежно сменится тип руководства, и лидеры предыдущего
поколения сопротивляются грядущей смене элит. 


Ввиду всего этого они зачастую не ощущают важность алии
даже тогда, когда жизнь в галуте становится реально опасной.


По отношению ко времени есть два типа греха. Грех
Золотого тельца – это «грех опережения», нетерпения: народ хотел, чтобы
проблема потери лидера, связывавшего их со Всевышним, была немедленно разрешена
– и если Моисей не приходит, то пусть будет хотя бы Золотой телец. Этот грех, в
целом, Бог простил тому поколению – потому что телец был выражением
приверженности к святости, хотя эта приверженность и выражалась в неправильной
форме. 


Грех разведчиков это грех противоположного типа, грех
промедления. Когда пришло время, а ты не хочешь двигаться, равнодушен – то это
отказ от своей сущности, поэтому Бог не простил то поколение, и они были
осуждены на смерть в Пустыне. 


10.2. Моисей посылает разведчиков (13:1-20)

(1) И Господь говорил с Моше, сказав: 


(2) Отправь себе людей, чтобы осмотреть землю Ханаан,
которую Я даю сынам Израиля, по одному человеку от колена отцов их пошлите,
знатных из них. 


(3) И отправил их Моше из пустыни Паран по слову Господа;
все мужи те – главы сынов Израиля они. 


(4) И вот имена их: от колена Реувена – Шаммуа, сын
Заккура. 


(5) От колена Шимона – Шафат, сын Хори. 


(6) От колена Йеhуды – Калев, сын Йефунэ. 


(7) От колена Иссахара – Игаль, сын Йосефа. 


(8) От колена Эфраима – hОшеа, сын Нуна. 


(9) От колена Биньямина – Палти, сын Рафу. 


(10) От колена Звулуна – Гадиэль, сын Соди. 


(11) От колена Йосефа: от колена Менаше – Гади, сын Суси.



(12) От колена Дана – Амиэль, сын Гемали. 


(13) От колена Ашера – Сетур, сын Михаэля. 


(14) От колена Нафтали – Нахби, сын Вофси. 


(15) От колена Гада – Геуэль, сын Махи. 


(16) Это имена людей, которых Моше отправил осмотреть
землю, и Моше нарек hОшеа, сына Нуна, именем «Иеhошуа». 


(17) И Моше отправил их высмотреть землю Ханаан, и сказал
им: «поднимитесь с юга и взойдите на гору, 


(18) И осмотрите землю, какова она; и народ живущий на
ней – силен ли он или слаб, мал или велик? 


(19) И земля, на которой он живет – хороша ли она или
плоха? и каковы города, в которых он живет – открытые они или укрепленные? 


(20) И земля – тучна ли она или тоща? есть на ней деревья
или нет? Постарайтесь и возьмите из плодов земли». Было же это в пору
созревания винограда. 


И Господь говорил с Моше: История разведчиков изложена в Торе дважды – здесь, в книге Чисел, а также
в книге Второзаконие (1:22), где она представлена ретроспективно, как
воспоминания Моисея о прошедших событиях. Мы проведем полное сравнение этих
рассказов в комментарии ко Второзаконию, а здесь упомянем лишь некоторые
элементы разницы между ними.


И Господь говорил с Моше, сказав: Отправь себе людей: Фраза, с которой начинается рассказ, выглядит как
инициатива Бога. Однако в ретроспекции в книге Второзаконие (1:22) эта же
история выглядит совершенно иначе: «Но вы все подошли ко мне и сказали: пошлем
людей пред собою, чтоб они разведали нам землю эту», т.е. это была инициатива
народа. Синтезом этих рассказов является подход «человека направляют туда, куда
он сам хочет идти». И поскольку Моисей и народ искали предлоги не идти на
завоевание Страны, Бог дал им возможность двигаться в этом направлении. 


Отправь себе людей: Не просто «отправь», но Шлах леха, «отправь себе», что не совсем
обычное выражение50. Поэтому мидраш понимает его как «отправь для себя, если
тебе самому это нужно, отправь их ради себя, чтобы прояснить нечто в себе
самом».


По одному человеку от колена отцов их пошлите: Очевидно, что это не военная разведка, для которой
достаточно послать нескольких профессионалов, как позже и сделал Иеhошуа (2:1).
Однако это не может быть также и экономической разведкой, потому что такая
разведка не была нужна: в ту эпоху Ханаан находился в сфере влияния Египта,
поэтому Моисей и «знатные люди колен», будучи образованными египтянами –
знали,  что представляет собой Страна.
(Мы видим это также в том, что разведчики хорошо ориентировались в географии
Страны). Таким образом, целью разведки было не получение информации, а скорее
«примерка на себя Страны и ее завоевания», – поэтому каждому колену нужен был
свой доверенный представитель, который смотрел бы на Страну глазами этого
колена.


Знатных из них: Все разведчики были из лидеров своих колен, ответственные люди.


И отправил их Моше из пустыни Паран по слову Господа: С точки зрения Моисея все происходит по слову Господа.
Здесь нет даже намека на то, что это происходит по требованию народа, как это
представлено позже в книге Второзакония. Очевидно, в конце жизни Моисей
пересмотрел ситуацию с разведчиками и понял, что это было потребностью народа. 


И вот имена их: Это не те главы колен, которые перечисляются в начале книги Чисел (1:15) –
т.е в разведку посылаются молодые лидеры, «будущие руководители» на тот момент.
И если впоследствии оказалось, что даже и они неспособны пойти на завоевание
Страны – то это означает, что все поколение подлежит замене. 


 И Моше нарек
hОшеа, сына Нуна, именем «Иеhошуа»: hОшеа это «был спасен», Йеhошуа
– «спасет тебя Господь». Само переименование произошло существенно раньше (Исх.
33:11), но смысл переименования проявится лишь в этой истории. 


При этом Моисей не поменял, например, имя Калеву или
другим участникам экспедиции – а это означает, что именно с Йеhошуа могла быть
проблема. Возможно, проблема состояла в том, что Йеhошуа был самым близким
учеником Моисея, – ведь проблема завоевания Страны стоит особенно остро именно
для мудрецов Торы, как мы отметили это выше. 


Поднимитесь с юга и взойдите на гору: Идите прямо в Страну, с юга (где они находились) – и
особенно осмотрите гору, т.е. центральный горный хребет. Через 39 лет, после
окончания странствий по Пустыне, евреи не могли идти этой прямой дорогой
(видимо, даже по прошествии поколения травма первоначальной неудачи была очень
сильна), и они обошли Страну с востока и вступили в нее со стороны Иордана.


И осмотрите землю, какова она; и народ живущий на ней: Посмотрите на связь Страны и народа и примерьте это на
себя, почувствуйте дух жизни в Стране. 


Постарайтесь и возьмите из плодов земли: Поскольку подчеркнуто «постарайтесь», – мы видим, что в
этом есть проблема. Моисей, конечно, заранее знал, что плоды Страны огромных
размеров, – и «постарайтесь» можно отнести как к физической трудности доставить
такие огромные плоды в стан в Кадеш, так и к духовной трудности примерить на
себя жизнь в столь ненормальной Стране.


Огромные плоды показывают, что эта Страна не
естественная, а чудесная. Моисей исходно ориентируется на чудесное, а не на
естественное завоевание Страны, – и поэтому он полагает, что громадные плоды не
помешают, а лишь помогут ясно продемонстрировать это народу. Но само посылание
разведчиков предполагает естественные взаимоотношения народа со Страной – ведь
если все происходит чудесно, то незачем идти смотреть что бы то ни было.
Поэтому в посылании разведчиков есть внутреннее противоречие, которое послужило
корнем неудачи их миссии. 


10.3. И поднялись они, и осмотрели землю (13:21-25)

(21) И поднялись они, и осмотрели землю, от пустыни Цин
до Рехова, по пути в Хамат. 


(22) И поднялись они с юга, дошедши до Хеврона, а там
Ахиман, Шешай и Талмай, потомки Великана; Хеврон же построен на семь лет раньше
Цоана Египетского. 


(23) И дошли они до долины Эшколь, и срезали там лозу с
одной гроздью винограда, и понесли ее на шесте вдвоем; и от плодов граната и
смоковницы. 


(24) Это место назвали долиной Эшколь, по имени грозди
винограда (эшколь), которую срезали там сыны Израиля 


(25) И возвратились они, после осмотра земли, через сорок
дней. 


От пустыни Цин: Это южная граница Ханаана. 


До Рехова, по пути в Хамат: Рехов находится на севере у подножия горы Хермон, рядом с ним пролегает
дорога в Хамат – проход в горах между отрогами Хермона и Ливанских гор. 


Хамат: Северная точка
Святой земли, в районе Ливана.


И поднялись они с юга, дошедши до Хеврона: «Поднялись они» – во множественном числе, «дошедши»
(букв. «дошел») в единственном. Мидраш говорит в связи с этим, что только Калев
дошел до Хеврона (и на могилах праотцев он молился о том, чтобы ему устоять в
выполнении поручения), а все остальные туда не пошли. С этим связывают
сказанное далее «Ему (Калеву) дам Я землю, по которой он ступал» (Втор. 1:36),
и «Калеву дали Хеврон» (Судьи 1:20). Таким образом, только связь с предками
еврейского народа может дать нам силы завоевать Страну Израиля – в ситуации,
когда с естественной точки зрения такое завоевание выглядит почти невозможным. 


А там Ахиман, Шешай и Талмай, потомки Великана: Анак, «Великан» –
может пониматься и как имя собственное, и как характеристика жителей Хеврона.
Ахиман, Шешай и Талмай, вероятно, являются названиями кланов, и во книге
Йеhошуа (15:14) те же самые имена упоминаются как названия племен, заселяющих
определенные территории. 


Хеврон же построен на семь лет раньше Цоана Египетского: «Семь» это типическое число цикла времени, – т.е. Хеврон,
древняя столица Страны Израиля, построен существенно раньше Цоана, древней
столицы и резиденции фараонов; Страна Израиля на порядок важнее, укорененнее
Египта.


И дошли они до долины Эшколь ... это место назвали
долиной Эшколь, по имени грозди винограда: Однако ранее в Торе мы находим это имя среди союзников Авраама «Анер,
Эшколь и Мамре» (Быт. 14:13), которые жили в районе Хеврона, так что, видимо,
это место называлось «Эшколь» и ранее. Такое «переосмысление названий мест»
неоднократно встречается в Писании.


И срезали там ветвь с гроздью винограда, и понесли ее на
шесте вдвоем: Выполняя то, что поручил им Моисей.
Образ разведчиков, несущих на шесте огромную гроздь винограда, стал символом
плодородия Страны Израиля, и одновременно символом ее аномальности.


10.4. Земля, текущая молоком и медом (13:26-27)

(26) И прошли они и пришли к Моше и к Аарону, и ко всей
общине сынов Израиля в пустыню Паран, в Кадеш, и принесли ответ им и всей
общине, и показали им плоды той земли. 


(27) И рассказали ему, и сказали: пришли мы в землю, в
которую ты отправлял нас, и действительно, течет она молоком и медом; и вот
плоды ее. 


И действительно, течет она молоком и медом: Описание Страны Израиля как «страны текущей молоком и
медом» впервые упоминается в Исх. 3:8: «И сказал Господь: И сошел Я избавить
народ Мой от руки Египтян и вывести его из земли той – в землю хорошую и
обширную, в землю, текущую молоком и медом». Здесь разведчики подтверждают
Божественное обетование. 


Однако это определение, кроме очевидного понимания в
смысле «страна богатая и успешная» – выражает еще и сущностную характеристику
Страны. Два этих типа еды, молоко и мед, являются кашерными, но при этом
необычными. 


Молоко получается из вымени
животного, которое само по себе является соединением молока и мяса, которые
нельзя соединять – т.е. как бы из некашерного или из «не вполне кашерного»
получается кашерное. И также мед: хотя общий принцип кашрута состоит в том, что
все, что получается из некашерных животных будет некашерным, а пчелы некашерны,
– но при этом мед является кашерным (хотя для его производства пчелы не только
собирают пыльцу с растений, но и добавляют в него секрецию собственных желез).
Т.е. молоко и мед это нарушение общего принципа, «кашерное полученное из
некашерного». 


И это важнейшее качество Страны Израиля – «кашерование
находящегося в ней». Даже когда в Страну приходит что-то неправильное – оно
получает возможность исправления. И если еврейский народ стремится в Страну
даже исходя из неправильных предпосылок – каким был, например, во многих своих
аспектах нерелигиозный сионизм – это постепенно исправляется, и из
неправильного сионизма получается правильный. 


И вот плоды ее: Эта Страна ненормальная, она течет молоком и медом, и плоды ее тоже
ненормальные.


10.5. Оклеветание Страны (13:28-33)

(28) Однако! Ибо силен народ, живущий на земле той, и
города укрепленные, весьма большие; также потомков Великана мы видели там. 


(29) Амалек живет в южной стороне, а Хетийцы, Иевусеи и
Эмореи живут на горе, Ханаанеи же живут при море и на берегах Иордана. 


(30) Но Калев успокаивал народ перед Моше, и сказал:
непременно взойдем и завладеем ею, потому что мы можем одолеть ее. 


(31) Люди же, которые ходили с ним, сказали: не можем мы
пойти на народ тот, ибо он сильнее нас. 


(32) И распускали между сынами Израиля худую молву о
земле, которую осмотрели, говоря: земля, которую проходили мы, чтобы осмотреть
ее, – это земля, пожирающая живущих на ней; а весь народ, который видели мы на
ней, люди высокорослые. 


(33) Там же видели мы исполинов, сынов Великана, из
исполинов; и мы были в глазах своих саранчой, и такими же были мы в их глазах. 


 Однако! Ибо силен
народ, живущий на земле той, и города укрепленные, весьма большие; также
потомков Великана мы видели там. Амалек живет в южной стороне, а Хетийцы,
Иевусеи и Эмореи живут на горе, Ханаанеи же живут при море и на берегах
Иордана: Все это описание верно, ложь же здесь
состоит в том, что они начинают со слова «Однако!» – эфес, букв. «ничто,
ноль», обнуление надежд, «у нас ничего не получится». Страна эта замечательная
и великая, но и народ живущий там, великий – и мы не можем победить его
естественным путем. Разведчики были уважаемыми людьми, их логика убедительна
для народа, и он решает отказаться от завоевания. 


Именно в этот момент разведчики отступили от полученного
задания: их просили исследовать связь земли с народом, а не оценивать
возможность или невозможность ее завоевания. 


Внешне создается впечатление, что причиной ошибки был
всего лишь «сбой профессионализма»: нужно было описать социально-экономическую
ситуацию, и послали для этого группу экономистов, не разбирающихся в военном
деле, а они подменили задание и дали еще и военную оценку. 


Но на внутреннем уровне ситуация не такова: разведчики не
были «экономистами», они были «глазами народа», они оценивали свое и народа
соответствие Стране. И эти глаза сказали: Страна нам не подходит. И они
действительно были правы – по отношению к своему поколению. 


Выйдя из египетского рабства, евреи попали в полное
подчинение к Богу в Пустыне. Здесь им дают еду и кров, приказывают что делать и
куда двигаться, никакой самостоятельности. Такой переход от одного хозяина к
другому вполне устраивает их. Но сделать следующий шаг, стать свободными людьми
в своей Стране, ответственными сами за себя – они уже не могут.


Руководители колен также понимают, что новые условия
жизни в Стране потребуют нового типа элиты, они же будут отодвинуты – и поэтому
стремятся, пусть неосознанно, этой смены элит не допустить.


Таким образом, ни верхи ни низы – не хотят и не могут
пойти на завоевание Страны.


Но Калев успокаивал народ перед Моше, и сказал:
непременно взойдем и завладеем ею, потому что мы можем одолеть ее: Калев говорил «перед Моисеем», но нам не сказано что
говорил сам Моисей! Он присутствует, но молчит, и поэтому Калев набирается
нахальства, хуцпа, и вмешивается. 


Видимо, проблема Моисея в том, что ему нечего сказать.
Разведчики полностью подтвердили мнение о замечательности Страны. Они сказали
что естественным путем Страну завоевать нельзя. И Моисей согласен с ними,
однако он-то сам предполагал что завоевание будет чудесным, и тогда не будет
проблем с укрепленными городами и сынами великана. Но он не может объяснить это
народу – поскольку сам, послав, разведчиков, согласился с установкой
«естественного отношения к Стране», и теперь не может признать ошибку. (В книге
Второзакония эта деталь выглядит иначе, и там сам Моисей отвечает – но мы
разберем этот второй взгляд на историю разведчиков в комментарии там).


Таким образом, в этой ситуации проявилась проблема самого
Моисея. Это не было только ошибкой разведчиков – ни Моисей, ни это поколение не
были в состоянии войти в Страну.


Йеhошуа ведет себя менее активно, чем Калев. Обычно объясняется,
что Йеhошуа как человек близкий к Моисею, посчитал, что народ будет подозревать
его в неискренности, и поэтому дал говорить Калеву. Но это не объясняет мидраш
о том, что при их совместном путешествии только Калев пошел в Хеврон
прикоснуться к могилам Праотцев, а Йеhошуа не сделал этого – следовательно,
стремление Йеhошуа к завоеванию Страны было меньше, чем у Калева.


При этом после смерти Моисея именно Йеhошуа (а не Калев)
занял место лидера, и причина этого очевидна: у Йеhошуа, в отличие от Калева,
кроме связи со Страной, было еще и полноценное владение Торой, а для завоевания
Страны нужны оба эти качества. Однако в ситуации социального столкновения
(когда нужно было противостоять остальным разведчикам и народу) вовлечение в
Тору уменьшает силу противодействия оппонентам: ведь Тора учит, что по всем
вопросам есть много мнений, зачастую сталкивающихся друг с другом, и нельзя так
уж абсолютно быть на стороне одной точки зрения, игнорируя другую, поскольку и
в ней есть разумное зерно.


Таким образом, у мудреца Торы (даже у сионистского
мудреца Торы, каким был Йеhошуа) есть некоторая робость занять однозначную и
резкую позицию, и это анава. И поэтому в начале процесса борьбы за
завоевание Страны вперед выходит именно «нерелигиозный сионист», Калев51, который своей хуцпа
пробивает дорогу для других.


Но Калев сказал: непременно взойдем и завладеем ею,
потому что мы можем одолеть ее: Таким
образом, Калев верит в естественное завоевание Страны. А поскольку пока что это
оказалось невозможным, Калев выжил в Пустыне и отправился на завоевание Страны
через 39 лет. Моисей же полагает, что должно быть чудесное завоевание, но это
теперь невозможно в принципе, поскольку, отправив разведчиков, он «переключил»
народ и всю ситуацию на естественное завоевание, – и уже не может повернуть все
обратно, поэтому он и в будущем не будет участвовать в завоевании Страны.


Возможно, Моисей еще мог бы отыграть ситуацию, сам
переключившись на естественное завоевание. Тогда он должен был бы укрепить
воинский дух народа и сказать им: «пойдем и завладеем страной, потому что на то
воля Всевышнего». Но для этого он должен был овладеть уровнем хуцпа,
ведь без нахальства и дерзости вести естественное завоевание невозможно, а это
было уже выше сил Моисея. 


Люди же, которые ходили с ним, сказали: не можем мы пойти
на народ тот, ибо он сильнее нас: Они были
правы, их поколение не имело сил естественным путем справиться с обитателями
Ханаана. Однако причина этой невозможности была не объективной в жителях
Страны, – а субъективной, в них самих, в их позиции и в неверии в победу. 


Не можем мы пойти: Буквально «не можем мы подняться» – разведчики не в состоянии подняться на
уровень Страны Израиля, и общество следует за ними. Военная же опасность была
только предлогом. 


Ибо он сильнее нас: По простому смыслу «ханаанский народ сильнее нас», но мидраш дает иной
вариант прочтения этих слов: «ханаанский народ сильнее Него», т.е «сильнее
Бога». Это аналогично позиции «Страна сильнее Бога»52 – т.е. «страсти жизни в свободной
стране уведут человека от религиозных ценностей, эта Страна является вызовом
столь тяжелым, что нам с ним не справиться». Такая позиция не бессмысленна:
разведчики предпочитали оставить народ в «стерильной» пустыне, в учебном
заведении под надзором религиозного авторитета, лишь бы не столкнуться с
политическими и моральными вызовами свободы в Стране Израиля. Они хотят жить в
четко ограниченных рамках, потому что боятся естественной свободной жизни.
Однако Божественная цель состоит не в том, чтобы евреи только лишь учили Тору в
иешиве – но в том, чтобы реализовать свой потенциал в Стране Израиля. Доводы
разведчиков были логичными, но по сути свой неправильными. 


И распускали между сынами Израиля худую молву о земле,
которую осмотрели: «Худая молва»
это не обязательно ложь, – но это подача правды таким образом, чтобы она
заведомо была понята неправильно и вызвала отрицательную реакцию. 


Говоря: земля, которую проходили мы, чтобы осмотреть ее,
– это земля, пожирающая живущих на ней: Мидраш понимает слова разведчиков так: «Где бы мы ни проходили, мы видели
жителей, занятых погребением мертвых» – при том что на самом деле Всевышний
устроил эти похороны на благо им, чтобы обитатели земли были в трауре и не
обращали внимания на разведчиков.


 По сути же
выражение «земля, пожирающая живущих на ней» утверждает, что сила этой Страны
больше, чем сила человека, и если мы поселимся на ней, она поглотит нас. 


А весь народ, который видели мы на ней, люди
высокорослые: В этой стране могут нормально жить
только великаны, простому человеку там жить невозможно – не потому, что там
плохо, наоборот, там все хорошо, но настолько ненормально, что простому
человеку не справиться с этим. И опять таки, все это в некотором смысле верно,
требования Страны Израиля к человеку необычайно высоки. Но при этом ее свойство
быть «страной молока и меда», т.е. исправлять поселившихся на ней – дает
возможность ншей жизни в Стране даже при несовершенстве еврейского народа. 


Там же видели мы исполинов, сынов Великана, из исполинов;
и мы были в глазах своих саранчой, и такими же были мы в их глазах: Разведчики не могли знать, как они выглядят в глазах
жителей Ханаана, поэтому представление «и такими же были мы в их глазах» было
их собственным вымыслом. В отличие от них те два разведчика, которых Йеhошуа
послал в Ханаан через 39 лет после этих событий, узнали от самих жителей
страны, что те трепещут перед сынами Израиля, и в этом был главный результат их
разведки. 


Таким образом, все зависит от того, как ты сам себя
позиционируешь. Если ты принижаешь себя и не чувствуешь своего права на завоевание
Страны – ты действительно не сможешь этого сделать.


В сущности, разведчики не обманули
народ – они лишь сделали явным тот уровень, на котором народ находился. Главным
итогом их разведки было не то, хороша или плоха страна и ее плоды – а то, что
люди там громадные, а мы саранча, маленькие человечки. Это позиция смирения, не
дающая возможности завоевать Страну. Потому что Страна Израиля не подходит для
маленьких людей, она подходит только для больших людей. Народ, чувствующий себя
маленьким, завоевать ее не может.


10.6. Плач народа (14:1-10)

(1) И подняла вопль вся община, и плакал народ в ту ночь.



(2) И роптали все сыны Израиля на Моше и на Аарона, и
сказала им вся община: Лучше бы умерли мы в земле Египетской, или в пустыне
этой умерли бы! 


(3) И зачем Господь ведет нас в землю эту, чтобы пасть
нам от меча? Жены наши и дети наши станут добычей. Не лучше ли нам возвратиться
в Египет? 


(4) И сказали друг другу: назначим начальника и
возвратимся в Египет. 


(5) И пали Моше и Аарон на лица свои перед всем собранием
общины сынов Израиля, 


(6) А Иеhошуа, сын Нуна, и Калев, сын Йефунэ, из
смотревших землю, разорвали одежды свои, 


(7) И сказали всей общине сынов Израиля: земля, которую
мы обходили для осмотра ее, – земля эта очень, очень хороша.


(8) Если благоволит к нам Господь, то приведет нас в
землю эту и передаст ее нам, землю которая течет молоком и медом. 


(9) Только против Господа не восставайте, и не бойтесь
народа земли той, ибо они отданы нам на съедение, отступила от них защита их; с
нами же Господь, не бойтесь их. 


(10) И заговорила вся община забросать их камнями; но
слава Господа явилась при Скинии откровения всем сынам Израиля. 


И подняла вопль вся община, и плакал народ в ту ночь: Хотя разведчики дезинформировали народ – сам народ несет
ответственность за принятые им решения, и не может свалить вину на то что его
«обманули». 


В ту ночь: Подчеркивание
«в ту ночь» указывает на некоторую определенную ночь, о чем в тексте не
говорится. Традиция считает, что это было 9-е Ава – день, когда позже были разрушены
Первый и Второй Храмы. Таким образом, корень изгнаний из Страны Израиля,
случившихся через много столетий в еврейской истории, был заложен в плаче
народа в тот день. 


И сказала им вся община: Лучше бы умерли мы в земле
Египетской, или в пустыне этой умерли бы: Как они сказали, так с ними и случилось. 


И сказали друг другу: назначим начальника и возвратимся в
Египет: Поколение Исхода было принципиально
не в состоянии пойти на завоевание Страны, и слова разведчиков только проявили
эту его сущность. 


 И пали Моше и
Аарон на лица свои перед всем собранием общины сынов Израиля: У них больше нет возможности действовать: ведь если
народ недееспособен, то не могут функционировать и лидеры. 


А Иеhошуа, сын Нуна, и Калев, сын Йефунэ, из смотревших
землю, разорвали одежды свои: Как реакция на
скорбное известие. 


И сказали всей общине сынов Израиля: Сказали оба – т.е. Иеhошуа, вначале молчавший,
присоединился теперь к Калеву. Хотя Моисей прекратил попытки убедить народ,
Иеhошуа не поддался отчаянию – и этим показал свой потенциал независимого
лидера. В ситуации, когда старшее поколение руководства, Моисей и Аарон,
считают себя бессильными – Иеhошуа и Калев, люди следующего поколения,
продолжают борьбу, казалось бы безнадежную. Поэтому в конце концов Моисей и
Аарон не смогут войти в Страну Израиля, а Иеhошуа и Калев – смогут.


Земля, которую мы обходили для осмотра ее, – земля эта
очень, очень хороша... земля которая течет молоком и медом: Мидраш понимает двойное подчеркивание «очень, очень
хороша» как «и то, что кажется вам недостатками Страны – является на самом деле
ее достоинством». В Стране Израиля трудно жить ввиду ее жестких требований к
человеку, но это же дает возможность высокого уровня реализации для тех, кто
выбирает жить на ней. И эта земля течет молоком и медом – даже если мы сегодня
в чем-то не дотягиваем до ее уровня – она сама поможет нам исправиться.


 И не бойтесь
народа земли той, ибо они отданы нам на съедение, отступила от них защита их: Буквально «отошла их сень», символ Божественной защиты и
покровительства. В конечном счете решает не сила, а соответствие планам
Всевышнего – а Он повелел нам завоевать ее. 


С нами же Господь, не бойтесь их... И заговорила вся
община забросать их камнями: Народ боится
прежде всего не жителей Ханаана, а самих себя, своей собственной трансформации
в процессе завоевания Страны. Поэтому в ответ на доводы Иеhошуа и Калева он
хочет убить их. 


Но слава Господа явилась при Скинии откровения всем сынам
Израиля: Для спасения Иеhошуа и Калева
вынужден вмешаться Всевышний – и это показатель того, что в народе не осталось
здоровых сил.


10.6. Гнев Всевышнего (14:11-38)

(11) И Господь сказал Моше: доколе будет гневить Меня
народ этот? И доколе не уверятся они во Мне, при всех знамениях, которые Я
сделал в среде их? 


(12) Поражу его мором и истреблю его, и произведу от тебя
народ многочисленнее и сильнее его. 


(13) И Моше сказал Господу: услышат Египтяне, которые
знают, что вывел Ты силою Своей народ этот из их среды, 


(14) И скажут о жителях земли этой, – которые слышали что
Ты, Господь, в среде народа этого, что лицом к лицу являлся Ты, Господь, и
Облако Твое стоит над ними, и в столпе облачном идешь Ты перед ними днем, и в
столпе огненном ночью, – 


(15) И если умертвишь народ этот, как одного человека, –
то скажут народы, которые слышали славу Твою, так: 


(16) «Из-за недостатка силы у Господа привести народ этот
в землю, которую Он клятвою обещал им, – погубил Он их в пустыне». 


(17) Теперь же пусть возвеличится сила Господа, как Ты
сказал, говоря: 


(18) «Господь, долготерпеливый и великий в благодеянии,
прощающий вину и преступление, и грех; но не оставляющий без наказания;
взыскующий за вину отцов с детей до третьего и до четвертого поколения». 


(19) Прости же вину народа этого по
великой милости Твоей, и как прощал Ты народ этот от Египта и доселе. 


(20) И сказал Господь: простил Я по слову твоему, 


(21) Однако, как жив Я, и славой Господа наполняется вся
земля, 


(22) Так все эти люди, видевшие славу Мою и знамения Мои,
которые Я совершал в Египте и в пустыне, и испытывавшие Меня уже десять раз, и
не слушавшие голоса Моего, – 


(23) Не увидят они землю, которую Я клятвенно обещал
отцам их; все кто гневили Меня не увидят ее. 


(24) Калева же, раба Моего, за то, что в нем был дух
иной, и он был предан Мне, – его приведу Я в страну, по которой он прошел, и
потомство его унаследует ее. 


(25) Амалекитяне и Ханаанеи живут в долине – вы же завтра
обратитесь и идите в пустыню, по дороге к Тростниковому морю.


(26) И Господь говорил с Моше и Аароном, сказав: 


(27) Доколе общине этой злой роптать на Меня? Ропот сынов
Израиля которым они ропщут на Меня, слышал Я. 


(28) Скажи им: как жив Я, говорит Господь, – так то, что
говорили вы в слух Мне, сделаю Я вам. 


(29) В пустыне этой падут трупы ваши, все исчисленные от
двадцати лет и старше, за то что роптали вы на Меня. 


(30) Не войти вам в страну, о которой Я, подняв руку
Свою, клялся поселить вас в ней, – кроме Калева сына Йефунэ, и Иеhошуа сына
Нуна. 


(31) Дети же ваши, о которых вы говорили: «добычею станут
они», – их приведу Я, и они познают землю, которую вы презрели. 


(32) Вы трупами падете в пустыне этой, 


(33) А сыны ваши будут кочевать в пустыне сорок лет, и
пострадают за распутство ваше, доколе не истлеют трупы ваши в пустыне. 


(34) По числу дней, в течение которых вы осматривали
землю, сорок дней, – по году за каждый день понесете вы наказание за грехи
ваши, сорок лет, чтобы познали вы укор Мой. 


(35) Я, Господь, изрек; и сделаю так со всей этой злой
общиной, восставшей против Меня, в пустыне этой закончат жизнь свою и там
умрут. 


(36) А те люди, которых Моше отправил для осмотра земли,
и которые вернувшись подстрекали всю общину против него, распуская худую молву
о стране, – 


(37) Умерли эти люди, распустившие худую молву о стране,
от мора пред Господом. 


(38) А Иеhошуа сын Нуна и Калев сын Йефунэ остались живы
из тех людей, которые ходили осматривать землю. 


И Господь сказал Моше: доколе будет гневить Меня народ
этот? Поражу его мором и истреблю его, и произведу от тебя народ многочисленнее
и сильнее его: Это вызов для Моисея, как и в истории
с Золотым тельцом (Исх. 32:10)53. Однако есть два важных отличия в этих историях. 


Во-первых, в случае Золотого тельца люди ошибались,
поскольку были дезориентированы слишком долгим, по их мнению, отсутствием
Моисея – и поэтому как только Моисей вернулся, он смог взять ситуацию под
контроль. Здесь же проблема была не в дезинформации, а в отказе от своей
миссии. 


Кроме того, в ситуации с Золотым
тельцом у Моисея была возможность опереться на Левитов – здесь же никто не
хотел защитить Иеhошуа и Калева, т.е. опираться было не на кого. Поэтому
отказаться от создания нового народа из своих собственных потомков и выступить
за сохранение имеющегося народа, т.е. продолжать работать с теми людьми,
которые показали свою неготовность действовать во имя Божественной задачи – это
требовало от Моисея настоящего духовного 

героизма. 


И Моше сказал Господу: услышат Египтяне, которые знают,
что вывел Ты силою Своей народ этот из их среды, И скажут... «Из-за недостатка силы у Господа привести народ этот
в землю, которую Он клятвою обещал им, – погубил Он их в пустыне»: Аргументы
Моисея здесь кажутся похожими на аргументы в истории с Золотым тельцом, но в
них есть важное различие. В истории с Золотым тельцом Моисей говорит: «Зачем же
Египтянам сказать: «во злости вывел Он их, чтобы убить их в горах и чтобы
истребить их с лица земли»? Оставь пыл гнева Твоего и откажись от погубления
народа Твоего». (Исх. 32:12), т.е. гибель евреев будет отнесена к «неумолимому
гневу, злости Бога». Здесь же причиной гибели будут считать «слабость Всевышнего
против силы народов Ханаана» – т.е. мир сделает еще более неверные выводы о
Божественном управлении миром. И этого нельзя допустить, ведь иначе смысл
Исхода, состоящий в раскрытие Всевышнего всему человечеству, будет утерян – а
поэтому надо сохранить еврейский народ несмотря на его ошибки. 


Теперь же пусть возвеличится сила Господа: Сила Господа возвеличивается в глазах человечества при
проявлении Им милосердия, а не при наказании.


Как Ты сказал, говоря: «Господь, долготерпеливый и
великий в благодеянии: Упоминая
качества Всевышнего, которым в прошлый раз Бог научил его (34:5-9), Моисей
показывает свое усвоение предыдущего урока и применение выученного к новой
ситуации54. 


И сказал Господь: простил Я по слову твоему: Поскольку урок усвоен, и Моисей продвинулся и устоял –
Всевышний готов продлить порученную ему миссию. 


Однако, как жив Я, и славой Господа наполняется вся земля
– Так все эти люди не увидят землю, которую Я клятвенно обещал отцам их: Для того, чтобы у человечества было более правильное представление
о Божественном – необходимо сочетать милость с наказанием. 


Калева же, раба Моего, за то, что в нем был дух иной, и
он был предан Мне, – его приведу Я в страну, по которой он прошел, и потомство
его унаследует ее: Здесь
упоминается только Калев, поскольку он более активно противостоял разведчикам. 


Амалекитяне и Ханаанеи живут в долине: Это не подтверждение, что они живут там, а
предостережение: если пойдете туда, они убьют вас, потому что Я не буду с вами.



К Тростниковому морю: По направлению к Египту, как вы и хотели – но вы не сможете ни вернуться в
Египет, ни войти в Ханаан.


В пустыне этой падут трупы ваши, все
исчисленные от двадцати лет и старше: Наказание растянулось на 40 лет, вышедшие из Египта
умирали не в молодости – а мидраш добавляет, что никто из них не умер моложе 60
лет. Таким образом, их осудили на жизнь в Пустыне, но отнюдь не на гибель или
смерть раньше времени, и индивидуально каждый из них вполне проживал свой
жизненный срок. Если бы все вдруг погибли, это выглядело бы как поругание
Всевышнего, – а так на взгляд со стороны все прошло естественно, просто
сменилось поколение.


Не войти вам в страну, о которой Я, подняв руку Свою,
клялся поселить вас в ней, – кроме Калева сына Йефунэ, и Иеhошуа сына Нуна: Здесь Калев и Йеhошуа упоминаются вместе, но Калев первым
– т.к. в вопросах Страны Израиля у него остается первенство.


Дети же ваши, о которых вы говорили: «добычею станут
они», – их приведу Я, и они познают землю, которую вы презрели: Дети познают Бога через завоевание Страны. В вопросах
Геулы, мессианского Избавления, дети зачастую разбираются лучше старшего
поколения.


10.7. 
  Неудачная попытка пойти на завоевание Страны (14:39-45)
  

(39) И пересказал Моше слова эти всем сынам Израиля, и
народ весьма опечалился. 


(40) И встали рано утром, и поднялись к вершине горы,
сказав: мы готовы взойти на то место, о котором говорил Господь, ибо мы
согрешили. 


(41) И сказал Моше: зачем вы преступаете веление Господа,
ведь это не будет успешно. 


(42) Не поднимайтесь, ибо нет Господа среди вас, чтобы не
быть вам пораженными перед врагами вашими. 


(43) Ведь Амалекитяне и Ханаанеи там перед вами, и вы
падете от меча, ибо вы отвратились от Господа, и Господь не будет с вами. 


(44) Но они все же поднялись к вершине горы; Ковчег же
завета Господа и Моше не вышли из стана. 


(45) И сошли Амалекитяне и Ханаанеи, жившие на горе той,
и разбили их, и громили их вплоть до 

Хормы. 


И пересказал Моше слова эти всем сынам Израиля, и народ
весьма опечалился. И встали рано утром, и поднялись к вершине горы, сказав: мы
готовы взойти на то место, о котором говорил Господь, ибо мы согрешили: В отличие от истории Золотого тельца, здесь нет
раскаяния: народ не спрашивает Бога о том, как было бы правильно поступить, но
действует импульсивно «раз меня наказали – то я сделаю наоборот». Это уровень
обиженного ребенка, а не взрослого, ответственного за свое будущее.


И сказал Моше: зачем вы преступаете веление Господа, ведь
это не будет успешно: На первый взгляд
кажется, что здесь все понятно – когда Бог не ведет евреев, то не следует идти.
Но на самом деле слова Моисея довольно странные: он должен был бы сказать «не
делайте этого – поскольку это запрещено», но он добавляет: «Ведь такое не будет
успешным». Поэтому р. Цадок hа-коhен из Люблина объяснил это место так: «Не
делайте именно потому, что сейчас это не будет успешным – ведь вы не хотите
пойти по-настоящему, из любви к Стране; вы хотите идти только «из чувства
несогласия», чтобы сделать наоборот, – а такое успешным быть не может. Но когда
в будущем вы захотите по-настоящему, то сможете идти не дожидаясь разрешения, и
это будет успешным».


В связи с этим можно рассказать
следующую историю из жизни современного Израиля: После войны Йом Кипура 

(1973 г.) ученики иешивы Мерказ hа-Рав пришли к р.Цви Йеhуде Куку и сказали:
«Рав, мы решили строить поселение». Он ответил: «Не надо этого сейчас делать,
потому что народ на это не готов, а правительство вас не поддержит». Через
некоторое время они снова пришли к нему: «Рав, мы все-таки собрали группу,
которая собирается построить поселение». Он им снова отвечает: «Не надо это
строить, народ и правительство вас не поддержат и будут против». Через
некоторое время они снова пришли: «Рав, мы решили все-таки строить поселение,
прямо сейчас едем туда и просим твоего благословения». И р.Ц.-Й. Кук отвечает:
«Если так – то конечно, я даю вам мое благословение». 


Иными словами, пока нет готовности «проламывать заборы»,
ничего не получится, но когда такая готовность есть, то предприятие будет
успешным. Эту готовность нельзя инициировать, она должна созреть. И даже
наоборот, с точки зрения тактики ее лучше придержать, потому что если окажется,
что активисты, столкнувшись с трудностями, отступят, значит с самого начала
настоящей готовности не было.


И сошли Амалекитяне и Ханаанеи, жившие на горе той, и разбили
их, и громили их вплоть до Хормы: Вариант
перевода «и громили их до полного разгрома». Поражение было настолько сильным,
что даже через 39 лет Всевышний не дал им пройти тем же путем, чтобы народ не
утратил мотивации для завоевания Страны. Им пришлось обойти с юго-востока район
Мертвого моря (Эдом, Моав и Амон), чтобы подойти к Стране Израиля с востока, к
реке Иордан напротив Иерихона.


10.8. 
  Итог: Провидение, смирение, и исправление рабских психологических установок 
  

(а) Два уровня Провидения


Рассказ Книги Чисел создает впечатление того, что
причиной 40-летнего скитания по Пустыне был грех разведчиков и ошибка народа –
а если бы они поступили правильно, то этого бы не случилось, и они завоевали бы
Страну Израиля.


Такое впечатление закрепилось в еврейском национальном
сознании – т.е. рассказ этот создает национальный нарратив, картину мира, в
которой происходящие с нами несчастья являются следствием наших собственных
грехов и ошибок, и в которой есть не только индивидуальная, но и
общенациональная ответственность за будущее. Такое представление о мире весьма
позитивно, так как направляет народ на активное исправление собственных
недостатков, дает ощущение справедливости хода истории в целом и прибавляет сил
справляться с трудностями – а это немаловажный компонент еврейского выживания в
сложнейших условиях нашей истории. 


Однако углубляясь в анализ этого рассказа Торы мы видим,
что ситуация была намного сложнее. Причина скитания по пустыне была в том, что
поколение Исхода – не только народ, но и сам Моисей! – были не готовы к
завоеванию Страны, для этого должно было прийти другое поколение. 


Но как всякая подобная вещь, это решение должно было
проявиться не просто как «волюнтаристское» решение Свыше, но в виде
справедливости. Всевышний организовал Свое Провидение так, что глобальное
телеологическое «Провидение единства» (т.е. Провидение ориентирующееся на цель,
к которой Бог хочет привести людей) облекается в форму локального «Провидения
добра и зла» (т.е. Провидения награды и наказания, ориентирующегося на милость
и справедливость по отношению к поступкам человека)55.


Рассмотрим аналогию с нами самими как с родителями,
воспитывающими ребенка (а ведь отношение Бога к человеку это прежде всего
отношения Родителя и ребенка). Желая чему-то научить ребенка, мы, родители,
поощряем или наказываем его за правильные или неправильные действия. Но все эти
поощрения или наказания мы делаем не потому, что это само по себе справедливо,
у нас нет цели поступить по отношению к ребенку «справедливо» – но мы поступаем
так только потому, что хотим воспитать ребенка, продвинуть его к цели. 


При этом нет никакой ценности в «справедливом отношении к
ребенку с нашей позиции» – но да есть огромная ценность в «справедливом
отношении к ребенку с его позиции, как он это воспринимает». Ведь
справедливость в глазах ребенка наших действий (его понимание что последует
поощрение за хорошие поступки и наказание за плохие) – это необходимая
воспитательная мера, без нее ребенок не воспримет наш месседж и не продвинется.
Если мы будем принимать наши решения про ребенка форме понятной для нас (исходя
из целей воспитания) но непонятной и нелогичной для него, так что он не будет
понимать почему мы поощрили или наказали его – то он не будет ощущать
правильность мира вокруг и не сможет научиться правильным действиям. Ребенку
нужно, чтобы ситуация была понятной, чтобы в мире была справедливость в его
понятиях – и поэтому мы, родители, должны подстроить эти «справедливые» награды
и наказания так, чтобы они продвигали ребенка в нужном направлении.


Именно так поступает Всевышний по отношению к еврейскому
народу (да и к человечеству вообще). Хотя Он заранее знает, что поколение
Исхода не сможет войти в Страну Израиля, – народ получает это решение в ответ
на свои собственные действия, когда для них самих оказывается ясной их
неспособность завоевать Страну. Теперь, после осознания своей ошибки и
наказания, они чувствуют что это справедливо – и поэтому могут продолжать жить,
смогут выжить и в конце концов добраться до Страны Израиля. 


Иными словами, воспитание необходимо заворачивается в
форму справедливости, награды и наказания – в то время как его суть и причина
совсем не в этом, а в продвижении к заранее намеченной цели. Ребенку совсем не
потому не дают неположенное по возрасту, чтобы наказать его, – но лишь потому,
что он до этого не дорос, не сможет справиться с этим. Однако будет
неправильным просто так нельзя лишить его желаемого: нужно, чтобы он увидел
обоснованность запрета, чтобы в его глазах это было справедливым, и только
тогда воспитание будет успешным.


(б) Народ и Моисей – соответствие качеств


Мы увидели, что история с разведчиками не была причиной
скитания по Пустыне – она лишь проявила рабскую установку вышедших из Египта, и
именно это качество было причиной того что они не дошли до Страны Израиля.


В предыдущем же разделе мы видели, что для Моисея
причиной, по которой он не смог войти в Страну, было его огромное смирение. 


Эти два качества – анава, смирение, и «рабская
установка» – представляются нам совершенно не связанными одно с другим:
смирение воспринимается как нечто положительное, а «рабская установка» как
сугубо отрицательное. Но на самом деле эти два качества имеют прямую связь
между собой.


Выше мы уже обсуждали, что качество анава
необходимо для успеха процесса учебы. Для того чтобы воспринимать слова учителя
как авторитетные и подчиняться им, нужна анава. Именно поэтому Моисей,
«скромнейший человек на земле», смог стать величайшим из пророков и через него
дана Тора. Он не имеет своей установки, он полностью «прозрачен», он может ясно
воспринимать слова Бога и в точности передать их другим. 


Однако такое полное подчинение авторитету Бога имеет и
оборотную сторону. Моисей ожидает от других евреев, его учеников, аналогичного
подчинения по отношению к себе. Если же окружающие нахалы, не относятся к нему
смиренно – Моисей не может их продвигать.


Вся жизнь в пустыне была построена на базе смирения.
Народ сам ничего не решал, им указывали путь и стоянки, порядок передвижения
был полностью предписан, еда выдавалась Свыше. 


Эта тотальная несамостоятельность в Пустыне, жизнь в
категория смирения – вполне коррелировала с их рабскими психологическими
установками. И таков же стиль управления ими со стороны Моисея: он «бьет по
скале», управляет ими директивно, отдавая приказы и не советуясь. И в этом связь
между рабством и смирением.


Хотя сам Моисей в рабстве не был и воспитывался во дворце
фараона, он все равно смотрит на мир через парадигму рабства – ведь в Египте
такой взгляд охватывал как низы, так и верхи общества. Если народ это рабы, то
и начальство над таким народом приобретает рабские установки, иначе оно не
сможет управлять рабами. И это причина адекватности, в начале пути Исхода,
управленческой парадигмы Моисея основанной на анава – потому что без
полного подчинения он не мог бы вывести евреев из Египта и получить Тору. На
начальном уровне в школе нужны смиренные ученики, иначе они не выучатся и не
поймут. 


Моисей не «раб людей», но он «раб Божий». Раб Божий
слушает, что скажут Свыше, и полностью подчиняется. В этом смысле рабская
психология в том поколении есть у всех.


Тора называет Египет «домом рабства» (Исх. 20:1). В нем
рабские установки тотально доминировали, рабами были все. И когда Моисей вывел
евреев из Египта – они стали не рабами фараона, а рабами Бога. Но они не стали
свободными людьми.


Конечно, стать рабами Бога – было огромное продвижение по
отношению к их предыдущему статусу. Но это отнюдь не идеал иудаизма! Идеал –
быть партнерами Бога, а не Его рабами. Однако такой огромный переход не мог
быть сделан в один шаг, нужны были два этапа: сначала из рабов фараона стать
рабами Бога, а уже потом продвинуться и стать свободными людьми и партнерами
Бога.


Надо отметить, что понимание этого момента весьма
непросто. Очень часто можно услышать, что якобы идеал религиозной жизни это
«быть рабами Бога», делать то что повелел Бог. Однако такая установка позитивна
только на начальном этапе развития, а совсем не является идеалом развития
человека. Ее недостаточно для правильной религиозности или для правильного
духовного лидерства. 


Однако при этом также неправильна будет и противоположная
установка на не-подчинение, стремление делать противное тому, что приказали,
бунт. 


Вообще, взгляд на мир как на «выбор между подчинением и
не-подчинением» – это взгляд раба или ребенка. Взгляд взрослого и продвинутого человека
– думать самому, разбираться в ситуации, опираться как на воспринятое Свыше,
так и на самого себя. Подумать, каким же образом правильное Божественное
указание Свыше адекватно воплотить в данной ситуации. В каких-то случаях
спорить и не согласиться с Богом, как поступали наши Праотцы – поскольку
возможность несогласия с Богом встроена в еврейскую религию. Многие споры со
Всевышним, описанные в Торе, завершаются тем, что Всевышний меняет свою позицию
в соответствии с доводами человека; поэтому когда Всевышний говорит что-то, с
чем вы не согласны, всегда надо предположить, что Всевышний проверяет, способны
ли вы с Ним поспорить. Не просто пойти против, а найти синтез и взаимопонимание
между тем, что внутри нас, и тем, что нам говорят Свыше. 


При этом мы неизбежно переносим модель своих отношений с
Богом на свои отношения с окружающими людьми. И поэтому те, кто видит
религиозный идеал человека как «раба Божьего» – начинает ожидать что другие
люди будут «духовными рабами» лидера, будут беспрекословно следовать ему. А это
уже совсем не идеал. 


Тот же, кто смотрит на себя как на свободного партнера
Бога – относится аналогично к людям вокруг.


Именно такими – свободными и дерзкими – должны быть евреи
в своей Стране в период Геулы, Мессианского освобождения. Каждый живет своей
мыслью, своим видением индивидуальной и национальной жизни, и никто не может ни
диктовать, ни навязывать свой взгляд другому. Только тогда диалог с Богом – как
индивидуальный, так и общенациональный и общечеловеческий – становится полноценным.


И мы уже отмечали, что Моисей, видящий себя и мир вокруг
в категории анава, смирения, – неспособен вести за собой таких людей.


Качество смирения Моисея было критически важно и
необходимо для Исхода. Однако то, что было успешно и необходимо вначале, зачастую
становится тормозом и проблемой в ходе дальнейшего развития. Моисей адекватен
поколению Исхода – и как оборотная сторона этой адекватности, он вместе с ними
должен умереть в Пустыне. И лишь то поколение, которое в процессе кризисов
дороги научится хотя бы некоторой самостоятельности – сможет далее начать
завоевание Страны.


 










Глава 11. 
  Заповеди, связанные со скитанием по Пустыне
  

11.1. Восстановление жизни после приговора

После завершения истории про разведчиков Тора говорит о
нескольких особых заповедях и их статусе в Стране Израиля и в Пустыне.
Дарование этих заповедей в той ситуации было призвано укрепить дух евреев,
чтобы даже после осознания приговора о скитании по Пустыне у них была цель и
силы продолжать жить. 


Сначала даются заповеди об особых законах
жертвоприношений в Стране Израиля, и этим подчеркиваются, что они непременно
достигнут Страны, и что уровень духовности в их жизни там будет гораздо выше,
чем в Пустыне (что символически выражается в возлиянии вина на жертвенник).


 После этого говорится
об исправлении грехов, и указывается, что если грехи совершены по ошибке, а не
злоумышленно, то могут быть искуплены, и Всевышний простит человека. Поэтому
народ должен оптимистично смотреть на мир и надеяться на милость Всевышнего, а
не впасть в отчаяние и тем более не упорствовать в злонамеренном истолковании
того, что произошло. 


Потом приводится история о собиравшем дрова в Субботу и о
наказании за это – чтобы показать, что хотя это поколение умрет в Пустыне,
заповеди для него не только не отменяются, но и продолжают иметь полную силу. 


И завершает этот отрывок повление цицит, кистей на
краях одежды, говорящее о необходимости видеть все заповеди как единый
комплекс, цель которого продвижение к святости. Здесь подчеркивается, что
именно Всевышний вывел евреев из Египта, он является их Богом, – поэтому не
следует предполагать что Он хочет сделать им что-то плохое: Его намерение
состоит не в наказании, но исключительно в исправлении. 


Все это составляет те основы, с помощью которых народ
сможет преодолеть переход через Пустыню – столь длительный, а в психологическом
плане почти бесконечный, ведь они умирают там.


11.2. 
  Вино и хлеб в дополнение к жертвоприношениям (15:1-12)
  

(1) И Господь говорил с Моше, сказав: 


(2) Говори сынам Израиля и скажи им: когда вы придете в
землю поселения вашего, которую Я даю вам, 


(3) И будете приносить Господу всесожжение, или жертву во
исполнение обета или в дар, или в праздники ваши, чтобы было благоухание
приятное Господу, от крупного или мелкого скота, – 


(4) То пусть приносящий жертву свою Господу добавит
приношение из тонкой пшеничной муки в десятую часть эйфы, смешанной с четвертью
hина елея. 


(5) И вина для возлияния четверть hина добавь к
всесожжению или другой жертве, для каждого агнца. 


(6) А при овне добавь приношение из тонкой пшеничной муки
в две десятых эйфы, смешанной с третьей частью hина елея. 


(7) И вина для возлияния треть hина принесешь в
благоухание, приятное Господу. 


(8) А если назначишь бычка во всесожжение или другую
жертву во исполнение обета, или в мирную жертву Господу, 


(9) То пусть приносит вместе с бычком приношение из
тонкой пшеничной муки в три десятых эйфы, смешанной с половиною hина елея. 


(10) А вина приноси для возлияния половину hина для
возжигания в благоухание, приятное Господу. 


(11) Так следует поступать при каждом быке и при каждом
овне, или при ягненке, или при козленке. 


(12) По количеству, которое вы приносите, так поступайте
с каждым, по числу их. 


Когда вы придете в землю поселения вашего, которую Я даю
вам: Сразу же после объявления приговора
Бог говорит им о том, что будет после окончания Пустыни и прихода в Страну
Израиля, – и это означает, что им есть к чему стремиться. Поколение, которое
должно умереть в пустыне, будет уверено, что их дети войдут в Страну, и поэтому
они будут воспитывать их соответственно – что само по себе исправление и основа
надежды. 


И будете приносить всесожжение, чтобы было благоухание
приятное Господу: «Запах
благоухания» выражает чистоту и цельность намерений жертвующего. 


То пусть приносящий жертву свою добавит тонкой пшеничной
муки десятую часть эйфы, смешанной с четвертью hина елея: По сравнению с законами жертвоприношений в Книге Левит
здесь есть добавления из муки с возлиянием вина. Они делаются только в Стране
Израиля, но не в Пустыне. 


Десятую часть эйфы: Около 4 л. 


Смешанной с четвертью hина елея: Около1,5 л.


И вина для возлияния четверть hина добавь к всесожжению
или другой жертве, для каждого агнца: Когда Тора рассказывает про смерть Надава и Авиhу (Лев. 10:1), то мидраш
добавляет, что они были наказаны именно за то, что ради возвышения
экстатического чувства они выпили вина перед служением в Храме. 


Вино затуманивает моральность человека, и с этим связаны
запреты на него для священников, от которых должно исходить моральное поучение.
Но в Стране Израиля вино, хотя и запрещено коhенам, участвует в богослужении,
оно является необходимой компонентой самого жертвоприношения. 


Возлияние вина показывает, что напиток, который в Пустыне
является проблемным, в Стране Израиля освящается – т.е. Страна Израиля способна
включить в святость даже такие вещи, которые казались выходящими за пределы
святости, и поэтому именно она, «страна текущая молоком и медом» и имеющая силу
исправлять все силы души – предназначена евреям для возвышения реального мира,
очень многогранного и совсем не однозначного. 


При этом все остальное, что возносится на жертвенник –
хлебные приношения, мясо жертв – коhены едят, и только вино, которое
возливается на жертвенник, запрещено им в процессе службы. Т.е. вино остается
амбивалентным – что, как мы отметили выше, проявляется также в законах назорея:
нельзя пить его в период действия обета, и надо обязательно пить после
окончания обета. 


И неслучайно разведчики приносят виноград – они видят его
важность, но не в состоянии, ввиду огромности лозы, превратить тот виноград в
вино. Таким образом, возлияние вина на жертвенник в Стране Израиля
символизирует также преодоление греха разведчиков.


А при овне добавь две десятых эйфы, с третьей частью hина
елея, И вина треть hина;... А если назначишь бычка то муки три десятых эйфы, с
половиною hина елея, и вина половину hина: При увеличении размера жертвы увеличивается приносимые вместе с ним мука,
елей и вино. 


11.3. 
  Учение одно и закон один для вас и для пришельца (15:13-16)
  

(13) Всякий уроженец страны пусть
поступает так, принося возжигание в благоухание, приятное Гос-

поду. 


 (14) А если будет
жить с вами пришелец или поселившийся среди вас, во всех поколениях ваших, и
захочет совершит возжигание в благоухание Господу, – то как делаете вы, так и
ему делать. 


(15) Община и устав один для вас и для пришельца живущего
с вами, устав вечный для всех поколений ваших: как вы, так и пришелец да будете
пред Господом. 


(16) Учение одно и закон один да будут для вас и для
пришельца, проживающего у вас. 


В отличие от диаспоры, где главным для евреев является
выживание, что формирует склонность к изоляции – в Стране Израиля прием
прозелитов является нормальной частью еврейской жизни. Поэтому именно здесь, в
связи с жертвоприношениями в Стране Израиля – подчеркивается, что они
интегральная часть общины и имеют равные права с евреями во всех областях
религиозной и социальной жизни.


Смысл возлияния вина в том, чтобы показать, что Страна
Израиля вмещает в святость даже и такие вещи, о которых предполагали, что они
за пределами святости. И аналогичное этому происходит при гиюре, приеме
прозелита: кто-то, рожденный за пределами народа Израиля, теперь внутри него.


11.4. Приношение теста (15:17-21)

(17) И Господь говорил с Моше, сказав: 


(18) Говори сынам Израиля и скажи им: когда вы придете в
землю, в которую Я веду вас, 


(19) И будете есть хлеб той земли, – то возносите дар
Господу. 


(20) От начатков замеса вашего отделите халу, и вознесите
в приношение; как возношение с гумна, так возносите и ее. 


(21) От начатков теста вашего отдавайте Господу
возношение во всех поколениях ваших. 


Когда вы придете в землю, в которую Я веду вас: В продолжение утешения дается еще одна заповедь,
действующая только в Стране Израиля: несмотря на то, что вы сами не дойдете до
Страну, все окончится благополучно – ваши дети войдут, хлеба у них будет в
достатке, и они будут отделять халу от него.


Возносите дар Господу: Трума, букв. «поднятое», получившее статус
святости.


От начатков замеса вашего отделите халу: Хала – часть теста,
которая отделяется до выпечки хлеба и передается коhену. 


Как возношение с гумна, так возносите и ее: Есть трума от зерна, которое делается при
собирании урожая, «с гумна», и есть другая трума, которая делается при
выпекании хлеба из этого зерна. Урожай собирается (и приносится благодарность
за него) один раз в год, а выпекание хлеба – вещь постоянная. Настоящее же
процветание – это не когда у меня один раз в год есть урожай, а когда у меня
всегда есть хлеб, и поэтому выпекание хлеба для семьи должно быть связано с
благодарностью Всевышнему. И благословение Всевышнего придет в дом
соответственно этому чувству благодарности: «И начатки всех первинок, и каждое
приношение из всех приношений ваших принадлежать будет коhенам; и начатки теста
вашего отдавайте коhену, чтобы покоилось благословение на доме вашем»
(Йехезкель 44:30).


От начатков теста вашего отдавайте Господу возношение во
всех поколениях ваших: Это добавление
кажется излишним, и поскольку с самого начала заповедь халы установлена для
Страны Израиля, то традиция толкует это добавление как «только если это
поколение живет (в большинстве своем) в Стране Израиля». В наше время,
поскольку большинство еврейского народа живет за пределами Страны, – закон халы
не имеет обязывающего статуса, но мудрецы постановили ради памяти о нем
отделять от замеса небольшой кусок теста размером с маслину. Поскольку сегодня
невозможно соблюдения ритуальной чистоты при отделении халы, этот кусочек теста
не передают коhенам, а сжигают.


11.5. Грех по ошибке и злоумышленный (15:22-31)

(22) И если по ошибке вы не исполните какую-либо из всех
заповедей, о которых Господь говорил Моше, 


(23) Из всего, что заповедал вам Господь через Моше, с
того дня, когда Господь заповедал их вам и впредь, во все поколения ваши, 


(24) И если по недосмотру общины сделалось это, по
ошибке, – то пусть вся община назначит быка молодого во всесожжение, в
благоухание Господу, с хлебным приношением и возлиянием его, по уставу; и
одного козла в жертву очищения за грех. 


(25) И священник совершит искупление для всей общины сынов
Израиля, и простится им, поскольку произошло по ошибке, и они принесли свою
жертву возжигания Господу, и очистительную жертву свою перед Господом за ошибку
свою. 


(26) И будет прощено всей общине сынов Израиля и
пришельцу, проживающему среди них, потому что весь народ сделал это по ошибке. 


(27) Если же один человек согрешит по ошибке, то пусть
принесет козу годовалую в жертву очищения за грех. 


(28) И священник совершит искупление перед Господом за
человека согрешившего по ошибке; и искупит это его, и будет ему прощено. 


(29) Как для уроженца из сынов Израиля, так и для
пришельца, проживающего в их среде, – правило одно да будет у вас для
поступившего по ошибке. 


(30) Тот же, кто поступит так злоумышленно
демонстративно, из уроженцев или из пришельцев, – Господа он хулит, потому
истребится душа та из среды народа своего, 


(31) Ибо слово Господа он презрел и заповедью Его
пренебрег; истребится непременно душа та, грех ее на ней. 


И если по ошибке вы не исполните какую-либо из всех
заповедей, о которых Господь говорил Моше: Это тоже продолжение утешения – возможность исправить ошибку. Также
подчеркивается, что несмотря на приговор, отдаливший евреев от Всевышнего,
заповеди не отменяются


Вы не исполните какую-либо из всех заповедей, ... Из
всего, что заповедал вам Господь через Моше: Буквально «если не исполните все эти заповеди, ... все, что заповедал вам
Господь». И хотя в смысле закона это понимается как «одна из заповедей» (или
вариант «одна из заповедей, которая равноценна всем заповедям», и это запрет
идолопоклонства) – по прямому смыслу слов это означает, что, возможно, придет
такое поколение, которое ввиду непонимания Торы (т.е. по ошибке) вообще не
будет исполнять все ее заповеди, но тем не менее, это поколение остается
евреями и для него тоже возможно исправление и Божественное прощение (и так
понимает эти стихи Нахманид). 


И будет прощено всей общине сынов Израиля и пришельцу,
проживающему среди них, потому что весь народ сделал это по ошибке: Этот стих открывает торжественную службу в синагоге в
вечерней молитве в Йом Кипур.


Если же один человек согрешит по ошибке: Ошибка – это не только незнание заповеди, но и
непонимание ее важности, недостаточное осознание религиозных ценностей и т.д.


То пусть принесет козу годовалую в жертву очищения за
грех: Община, в случае жертвы за ошибку,
приносит быка, символ силы и самостоятельности, а один человек приносит козу,
животное из стада, женского пола (в символике жертвоприношений – ведомое). 


Тот же, кто поступит так злоумышленно демонстративно, –
Господа он хулит, потому истребится душа та из среды народа своего: Наказание карет, «отсечение, истребление», –
положено лишь тому, кто верит и понимает важность заповедей, и при этом
нарушает их, причем делает это не просто злоумышленно, но демонстративно
(буквально «с поднятой рукой»). Если же заповеди нарушает человек, который не
понимает их важности, или вообще не верит в то, что Тора дана Богом и т.д. – то
это «нарушение по ошибке», а не «злоумышленно-демонстративное», и оно не влечет
карет.


11.6. Собиравший дрова в субботу (15:32-36)

(32) И были сыны Израиля в пустыне, и нашли человека,
собиравшего дрова в день субботний. 


(33) И те, кто нашли его собирающим дрова, привели его к
Моше и к Аарону и ко всей общине. 


(34) И оставили его под стражей, потому что не было определено,
как с ним поступить. 


(35) И Господь сказал Моше: смерти да предан будет
человек этот, пусть вся община забросает его камнями за пределами стана. 


(36) И вывела его вся община за стан, как Господь повелел
Моше, и забросала его камнями, и умер он. 


И были сыны Израиля в пустыне: Общая схема этих отрывков такова: (1) обещание, что народ придет в Страну,
(2) возможность исправления грехов, (3) заповеди продолжают быть обязательными
также и в Пустыне. Все это вместе и составляет утешение после оглашения
приговора тому поколению.


И нашли человека: Традиция говорит что это был Целафхад, сын Менаше сына Йосефа. История с
земельным наделом дочерей Целафхада описывается далее в Книге Чисел (27:1).


Собиравшего дрова в день субботний: Запрет «выходить со своего места в день Субботний» и
собирать что-то в поле был дан в связи с манной в Исх 16:29. Хотя Тора
устанавливает, что за нарушение Субботы положена смертная казнь, – во всей
истории еврейского народа был только единственный случай, описанный здесь, когда
такое наказание действительно было осуществлено.


И те, кто нашли его собирающим дрова: Эта фраза является избыточной, и толкуется так, что они
предостерегали его от нарушения Субботы и предупредили о наказании, но он не
прекратил собирание дров.


Такое поведение Целафхада совершенно нелогично: жизнь
евреев в Пустыне явно протекала под прямым Божественным наблюдением,
обеспечивавшим народ всем необходимым, проблемы обогрева не было (или, по
крайней мере, нам об этом ничего не известно), нарушение Субботы – причем явно
«злоумышленно демонстративное», как это описано выше – не вызывалось никакими
практическими потребностями. 


И оставили его под стражей, потому что не было
определено, как с ним поступить: Окружающие
не понимают, почему Целафхад так себя ведет, они в растерянности. 


И Господь сказал Моше: смерти да предан будет человек
этот, ... и забросала его камнями, и умер он: Тора так и не разъясняет нам, почему этот человек так странно поступил.


Мидраш считает, что это было «самопожертвование ради
Торы», специальное нарушение заповедей ради восстановления связи народа со
Всевышним. А именно, Целафхад хотел продемонстрировать всем остальным евреям,
что Тора продолжает оставаться обязательной – и этим оградить их от отдаления
от нее. 


Мы уже отметили выше, что когда было решено, что это
поколение не войдет в Страну Израиля – возникает существенный вопрос о том,
должно ли оно соблюдать заповеди Торы. Ведь по-настоящему Тора может быть
реализована только в Стране Израиля – и во многих заповедях подчеркивается, что
они даны именно для реализации в Стране. А если так, то может быть нет
настоящей обязанности соблюдать заповеди – например, Субботу?


Целафхад хотел на собственном примере, путем
самопожертвования, продемонстрировать народу, что заповеди не потеряли свой обязательности.
Эта история оказала важное влияние на то поколение – но поскольку само
«нарушение заповеди с религиозно позитивной целью» это вещь очень проблемная,
Тора не рассказывает детали этой истории открыто.


Такое прочтение рассказа о казни собирающего дрова, как
еще одной опоры для народа, отправившегося в скитание по Пустыне – дает
понимание этого эпизода в рамках общей концепции данного раздела Торы. 


11.7. Заповедь цицит (15:37-41)

(37) И Господь сказал Моше, говоря: 


(38) Говори сынам Израиля и скажи им, чтобы они делали
себе кисти-цицит на краях одежды своей, во всех поколениях своих; и
сине-голубую нить пусть вставляют в цицит края одежды. 


(39) И будет она у вас в цицит, и глядя на нее, вы будете
помнить все заповеди Господа и исполнять их, и не будете следовать сердцу вашим
и очами вашими, которые влекут вас к блудодеянию, 


(40) Чтобы вы помнили и исполняли все заповеди Мои, и
были святы Богу вашему. 


(41) Я Господь, Бог ваш, который вывел вас из земли
Египетской, чтобы быть вам Богом. Я Господь, Бог ваш.


Чтобы они делали себе кисти-цицит: Называние цицит этимологически связывается со
«свисающими (нитями)», или с «выглядывает наружу» – т.к. на цицит важно
именно смотреть, поэтому этот стих иногда переводят как «сделайте себе кисти
видения». 


На краях одежды своей: Важное предназначение одежды (на протяжении всей истории цивилизации) –
это позиционирование себя, создание определенного собственного образа и имиджа.
Еврейская одежда должна нести (как для самого человека, так и для окружающих)
явное послание о стремлении к святости, и эту функцию выполняют цицит. 


И сине-голубую нить пусть вставляют в цицит края одежды: Т.е. в целом кисти белые, но в них вставлена особая нить,
цвета неба. Белое – это обычная жизнь, и внутри нее есть сине-голубое – стремление
к святости. Однако было бы неправильно если бы кисти были целиком небесного
цвета – это означало бы установку только на святость, с пренебрежением к
обычной жизни. А такая установка не может исправить мир.


Флаг современного Государства Израиля является
бело-голубым именно в связи с этими стихами (и исторически возник как подобие талита,
молитвенного покрывала с кистями-цицит).


И сине-голубую нить: Точнее, нить цвета тхелет, название которого связано с тахлит,
«цель, устремленность». Противоположный ему цвет адом, «красный»,
понимается в еврейской традиции как цвет материальности (адама, «земля»)
– и поэтому весь спектр цвета находится от адом до тхелет, от
земли до неба, от материальности к устремленности. 


Мидраш говорит про этот цвет: «тхелет подобна
цвету моря, море подобно небу, небо подобно сиянию сапфира, сияние сапфира
подобно Престолу Славы Всевышнего»56. Это высказывание развивает цепочку подобий-образов,
которые ведут от самого низкого конца мира, от края одежды (конец одежды –
самый дальний край человека), через море (бурление окружающей стихии) и небо
(ценностные установки обычной жизни), вплоть до Престола Божественной Славы, и
дает ощущение присутствие Бога на каждой ступени реальности. 


В человеке есть высшая душа, нешама, которая
облекается в обычную душу, нефеш, она облекается в тело, которое
облечено в одежду, и наконец самое внешнее – нить, которая привязана к краю
одежды. Однако даже там, в этой нити – мы декларируем и видим связь с
Первоначалом, с Престолом Божественной Славы. 


Во всех поколениях своих: Правильная краска для этой нити может быть сделана только из хилазона,
моллюска определенного вида. Около 600 г. н.э. византийские императоры
запретили евреям производство тхелет, объявив, что моллюски-хилазоны
нужны им самим для производства пурпура (тхелет и пурпур изготавливаются из
одних и тех же моллюсков, но по разной технологии). В течение веков нити цицит
делали чисто белыми, и технология производства тхелет была утрачена. Однако в
последние десятилетия, с восстановлением еврейской жизни в Стране Израиля,
тхелет был восстановлен. Это восстановление признано еще не всеми раввинами (и
большинство даже сегодня продолжает надевать чисто белые цицит), но постепенно
оно охватывает все больше евреев, причем продвижение идет именно снизу, в самом
народе.


И нить тхелет: Традиция
считает, что в названии тхелет указывается не только цвет нити, но и ее
материал – а именно, она должна быть сделана из шерсти. Это означает, что если
одежда сделана из льна, и ее белые нити в цицит тоже из льна – нить тхелет все
равно должна быть из шерсти, т.е. на цицит не распространяется заповедь шаатнез
– запрет соединять в одежде нити шерсти и льна (Втор. 22:11). Шерсть – это
скотоводческое и еврейское, лен – это земледельческое, египетское. Поэтому
запрет шаатнез означает не смешивать еврейское и египетское,
скотоводческое и земледельческое. 


У коhенов в Храме, при этом, шерсть и лен соединялись в
одежде – т.е. на уровне обычной жизни такое смешение запрещено, а на уровне
святости Храма разрешено. Также в Храме нет субботних запретов на огонь, в
субботу подкладывают дрова в огонь на жертвеннике. Это указывает нам на то, что
в высшем мире есть единство, при том что в нижнем мире необходимо разделение.
Такой двойственный взгляд – что в корне вещей есть соединение, а на поверхности
разделение – углубляет наше понимания устройства мироздания. Если мы не будем
осознавать, что в корне вещей есть соединение, – то решим, что мир вокруг нас
черно-белый, и вместо монотеизма сдвинемся к дуализму. А если мы, наоборот, забудем,
что вещи в реальной жизни должны быть разделены – то приведем к разрушению
мира, подобно преждевременному съедению плода с Дерева Познания добра и зла. 


Поскольку соединение шерсти и льна есть и в Храме, и в
цицит (потенциально) – то цицит можно также воспринимать как некоторое указание
на Храм, привязанное к краям одежды.


И будет она у вас в цицит, и, глядя на нее, вы будете
помнить все заповеди Господа и исполнять их: Поскольку будете осознавать смысл заповедей как инструмент продвижения к
святости. 


И не будете следовать сердцу вашим и очами вашими: Это связывает цицит с историей
разведчиков, которые были посланы, «чтобы исследовать землю» (здесь тот же
глагол латур, «следовать, исследовать»). Разведчики решили следовать
«своим сердцу и глазам», вместо того чтобы ориентироваться на высшую цель, и
цицит служат для исправления этого.


Тора говорит о цицит в серии заповедей-утешений,
связанных со Страной Израиля, – потому что именно там возможна естественная
жизнь, внутри которой имеется святость. В цицит есть идея связывания воедино
природного и над-природного, а в Изгнании, это разделено, там природное не
относится к области святости, а святость имеет вне-природный характер. Поэтому
в галуте небесно-голубое не может быть связано с белым, а кисти цицит были
полностью белыми, и лишь при возвращении в Страну Израиля они постепенно
обретают свой правильный цвет.


Сердцу вашим и очами вашими, которые
влекут вас к блудодеянию: Отказ разведчиков от завоевания Страны, согласие жить с другими странами
уподобляется здесь 

блуду.


Чтобы вы помнили и исполняли все заповеди Мои, и были
святы Богу вашему: Заповеди важны
не сами по себе, но как инструмент для продвижения к святости. Именно такое
отношение к заповедям даст основу для правильного их соблюдения.


Я Господь, Бог ваш, который вывел вас из земли
Египетской, чтобы быть вам Богом: Цель
Исхода – в установлении прямой связи с Богом.


Я Господь, Бог ваш, который вывел вас... Я Господь, Бог
ваш: Это повторено дважды – чтобы
подчеркнуть, что теперь это будет уже независимо от того, хотите вы или нет.
Здесь есть элемент принуждения, но с поколением Пустыни иначе было невозможно.


 


 










Недельный
  раздел (5) Корах

 


 










Глава 12. Мятеж Кораха

12.1. Начало мятежа (16:1-19)

(1) И взялся Корах, сын Йицhара сына Кеhата сына Леви, и
Датан и Авирам сыны Элиава, и Он сын Пелета, из сынов Реувена, 


(2) И встали перед Моше, и с ними двести пятьдесят мужей
из сынов Израиля, князья общины, призываемые на собрания, люди именитые. 


(3) И собрались против Моше и Аарона, и сказали им: полно
вам! ведь вся община, все святы, и среди них Господь! Отчего же возноситесь вы
над собранием Господа? 


(4) И услышал Моше, и пал на лицо свое, 


(5) И говорил с Корахом и всеми сообщниками его, сказав:
наутро Господь известит, кто Его и кто свят, и того приблизит к Себе – кого
изберет, того и приблизит к Себе. 


(6) Сделайте же так: возьмите себе совки, Корах и все
сообщники его, 


(7) И завтра поместите на них огонь, и положите на него
воскурения пред Господом; и будет: человек, которого изберет Господь, тот свят.
Полно вам, сыны Леви! 


(8) И Моше сказал Кораху: слушайте же, сыны Леви, 


(9) Мало ли вам того, что выделил вас Бог Израиля из
общины Израиля приблизив вас к Себе, чтобы вы совершали службы при Скинии
Господа и стояли перед общиной, и служить за них, 


(10) И приблизил тебя и всех братьев твоих, сынов Леви, с
тобою, – а вы требуете еще и священства!? 


(11) Поэтому ты и сообщники твои – против Господа
собрались! Аарон же – кто он, что вы ропщете на него? 


(12) И послал Моше призвать Датана и Авирама, сынов Элиава.
Но они сказали: не взойдем! 


(13) Мало того, что ты вывел нас из земли, текущей
молоком и медом, чтобы уморить нас в пустыне, – но ты еще и властвовать хочешь
над нами? 


(14) Ведь ни в землю, где течет молоко и мед, ты не
привел нас, и владения полями и виноградниками не дал. Разве что глаза тем
людям выколешь? Не взойдем. 


(15) И очень горько стало Моше, и сказал он Господу: не
обращайся к приношениям их! Ни у кого из них не взял я и осла, и никому из них
не причинял я зла. 


(16) И Моше сказал Кораху: ты и все сообщники твои
предстаньте завтра пред Господом – ты, и они, и Аарон,


(17) И возьмет каждый свой совок, и положите на них
воскурения, и поднесите пред Господом каждый свой совок. Двести пятьдесят
совков, и ты, и Аарон – каждый свой совок. 


(18) И взяли они каждый свой совок, и поместили на них
огонь, и положили на них воскурения, и встали у входа в Скинию откровения;
также Моше и Аарон. 


(19) И собрал против них Корах всю общину ко входу в
Скинию откровения, и явилась слава Господа всей общине. 


Как известно, порядок изложения в Торе не всегда
соответствует хронологии событий – и среди комментаторов есть различные мнения
о том, когда фактически происходил мятеж Кораха. Об этом есть различные мнения
– начался ли он после истории с Золотым тельцом, или же сразу после назначения
левитов на их особый статус, или же после истории с разведчиками. Но для
понимания тех идей, которые дает нам Тора, мы прежде всего должны воспринимать
ее отрывки именно в той последовательности, в которой они записаны в Торе – и
поэтому мятеж Кораха должен быть понят нами как следствие провала миссии
разведчиков и осуждения народа на скитания по Пустыне.


Мы уже отмечали, что вся Книга Чисел рассказывает о
кризисах дороги, которые должны быть преодолены для воспитания нового поколения,
способного жить в своей Стране, поэтому порядок изложения и обсуждения событий
соответствует порядку исправления. Сначала раздел Насо говорит о проблемах
индивидуумов, затем раздел Беhаалотха - о проблемах Торы, Шлах - о проблемах Страны Израиля, и теперь
мы переходим к разделу Корах, говорящем о проблемах иерархии в народе. 


После этого Книга Чисел, во второй своей части, переходит
к обсуждению проблем взаимоотношений с народами мира, – но эти разделы темы мы
рассмотрим в следующем томе нашего комментария.


И взялся Корах: Слово вайиках, «взял», с которого начинается эта история, является
необычным в данном контексте, поэтому его объясняют как «взял самого себя»,
повел себя против Моисея; или же «взял (уговорил) многих стать его
сторонниками». 


Сын Йицhара сына Кеhата сына Леви: Поскольку его родословная указана подробно – мидраш
заключает, что именно она была причиной его выступления. Т.е. Корах позавидовал
тому, что сан руководителя сынов Кеhата получил не он сам, а Эльцафан сын
Узиэля (см. 3:30), при том что по родословной Корах был выше него (у Кеhата
было четверо сыновей – Амрам, Ицhар, Хеврон, и Узиэль, Исх. 6:18, и Ицhар бы
старше Узиэля). 


Датан и Авирам сыны Элиава: Поскольку далее они выступают по отношению к Моисею как профессиональные
демагоги и «главные злодеи» – мидраш считает их теми самыми двумя евреями,
которые ссорились когда «Моисей начал выходить к братьям своим» (Исх. 2:11).
Там слова «И тот сказал: кто поставил тебя начальником и судьею над нами? Не
думаешь ли убить меня, как убил Египтянина?» – тоже являются примером самой
крайней демагогии.


Из сынов Реувена: Колено Реувена считало себя обделенным, поскольку лидером народа стал
Йеhуда. Кроме того, на стоянках стан Реувена располагался на юге, по соседству
с Кеhатидами (тоже стоящими на южной стороне от Скинии), что повлияло на их
присоединение к Кораху. И здесь реализовалась пословица «Горе нечестивому, горе
и его соседу!»


 Он сын Пелета: Поскольку
далее о нем нет упоминания – мидраш считает его отошедшим от мятежа, хотя
вначале он был одним из его инициаторов. Мидраш объясняет это влиянием его
жены, которая указала ему, что в любом случае, будет ли лидером народа Моисей
или Корах, для него лично нет никакой выгоды от своего участия. И далее мидраш
рассказывает, что жена уговорила его не выходить из шатра, а сама села у входа
без головного убора (что для замужней женщины рассматривалось как нескромное
поведение). Когда соратники по мятежу, обеспокоенные его отсутствием, пришли
звать его – они увидели у входа в шатер его простоволосую жену и отшатнулись от
нее ввиду «недостаточной степени религиозной скромности в этой семье». В
результате он остался жив. 


И встали перед Моше, и с ними двести пятьдесят мужей из
сынов Израиля, князья общины, призываемые на собрания, люди именитые: Нахманид полагает, что эти 250 человек были первенцами
(из всех колен), и они не были согласны с потерей статуса священнослужителей
ввиду замены первенцев на левитов. Именно им Моисей предложил взять совки с
воскурениями (как они это делали прежде в качестве первенцев) и попробовать
приблизиться к Святилищу – для того чтобы народ окончательно убедился что
первенцы отстранены от службы. 


Таким образом, в мятеж была вовлечены широкие слои
общества, однако они не были едины в своих требованиях. Цели у трех групп –
Корах и близкие к нему Кеhатиды, сыны Реувена, и первенцы из всех колен – были
разные, но их объединяло чувство обделенности. 


А поскольку действия этих групп приняли разные формы – их
наказание также было различным.


И собрались против Моше и Аарона: Но не против Всевышнего. 


И сказали им: полно вам: Слишком много высоких должностей вы присвоили себе. Если Моисей взял себе
царскую власть – ему не следовало назначать священником своего брата. И хотя в
данном случае это обвинение было неверным, поскольку все эти назначения были
осуществлены по слову Всевышнего (а не по решению Моисея) – для обычной системы
власти это действительно правильное ограничение.


Ведь вся община, все святы, и среди них Господь! Отчего
же возноситесь вы над собранием Господа: Все элементы позиции Кораха – недопустимость концентрации власти в одной
семье, святость всей общины, неправильность вознесение одной небольшой группы
над всем еврейским народом – не только являются правильными, но и отражают
мессианский идеал иудаизма. Однако такая позиция как непосредственное
политическое требование является ложной и разрушительной. 


Отличие мятежа Кораха от предыдущих кризисов в том, что
он не выступает против Бога, не призывает вернуться в Египет, он не против
заповедей и т.д. Это не требование «уменьшения святости» – но скорее наоборот,
«требование максимизации святости». Мидраш дает описание идей Кораха в
следующей истории: «Корах возложил на сообщников облачения, полностью
изготовленные из шерсти цвета тхелет; пришли они и стали перед Моисеем, сказали
ему: Облачение, полностью изготовленное из тхелет, подлежит оно закону о
кистях-цицит, которые имеют лишь одну нить тхелет, или не подлежит? – Сказал им
Моисей: Подлежит. Стали они насмехаться над ним, говоря: Неужели одна нить
важнее, чем все облачение?» 


Действительно, ситуация когда «все святы» (т.е вся одежда
цвета тхелет) является идеалом иудаизма – но такой уровень может быть достигнут
только в мессианском будущем. Сегодня же его нет, и на него как цель указывает
одна нить тхелет в цицит. Таким образом, идеология Кораха может быть
охарактеризована как «лже-мессианская».


Мидраш спрашивает, как Корах вообще решился на мятеж?
Датан и Авирам это просто злодеи, 250 именитых людей были наивными романтиками,
которые хотели возносить всесожжения не думая о последствиях – но как мог
Корах, умный человек, выступить против Моисея? И мидраш отвечает, что Кораху
было видение: он увидел происходящую от него цепь потомков, среди которых
пророк Шмуэль и авторы Псалмов57 – и поэтому решил, что ему предназначено не уступить
Моисею. Это видение было верным, но Корах неправильно истолковал его. Мятеж
провалился, но сыновья Кораха остались живы – только потому, что вовремя отошли
от него. Т.е. пример Кораха показывает нам, что причиной лже-мессианства
является неверная интерпретация верных видений и идей.


Ведь вся община, все святы, и среди них Господь: Тора описывает святость как цель, направление движения58 – но совсем не
как реальное состояние на данный момент.


В идеологии Кораха (как и всякой демагогии вообще)
истинные вещи перемешаны с ложными: Корах подчеркивает лишь одну сторону
действительности, не упоминая о другой. Потенциально святость есть в каждом
человеке – но это лишь потенциал и возможность, а далеко еще не реализация, и
требуется большое усилие, чтобы подняться на этот уровень. Т.е. не «каждый
свят», а «каждый потенциально свят»- и именно для того чтобы была возможность
продвигаться, необходимо различие в уровнях и иерархия, «разность потенциалов»,
благодаря которой «идет ток», происходит движение. Поэтому для продвижения
народа к святости столь важно, чтобы статус Моисея, Аарона, коhенов и левитов
был выше чем у остальных.


И услышал Моше, и пал на лицо свое: Если вся община, пришедшая с Корахом, требует отставки
Моисея с поста лидера – тот Моисей не может продолжать свою деятельность.


 И говорил с
Корахом и всеми сообщниками его, сказав: наутро Господь известит: Поскольку Моисей был обвинен в самовольном присвоении
власти – он передает решение в руки Всевышнего. 


Господь известит, кто Его и кто свят: Критерием «уровня святости» является уровень открытости
диалога с Богом, близости к Нему – и когда вы все придете на встречу со
Всевышним, уровень святости каждого будет выявлен. 


Сделайте же так: возьмите себе совки: Это угольницы с ручкой, инструмент для воскурений. 


Корах и все сообщники его: Поскольку ранее эти люди делали принесение воскурений в качестве первенцев,
именно оно было предложено им как проверка того, кого выбрал Всевышний для
служения, первенцев или же коhенов. После гибели Надава и Авиhу (Лев. 10:2)
всем было ясно что это смертельный риск, однако они пошли на него.


И завтра поместите на них огонь, и положите на него
воскурения пред Господом: Это обычное
воскурение на утренней службе.


Полно вам, сыны Леви: Удовлетворитесь тем статусом, который вы получили – потому что требование
большего приведет вас к падению.


И Моше сказал Кораху: слушайте же, сыны Леви, ... Поэтому
ты и сообщники твои – против Господа собрались! Аарон же – кто он, что вы
ропщете на него: Поскольку Корах
привлекает к себе людей религиозными лозунгами, призывами к большей святости –
Моисей проясняет левитам, что мятеж направлен против Бога. Осознание этого
может повлиять на часть сторонников Кораха, и способствовать их отходу от
мятежа.


И послал Моше призвать Датана и Авирама, сынов Элиава: Теперь Моисей обращается ко второй фракции мятежников,
Датану и Авираму, которые выступают против политической (а не религиозной)
власти Моисея. 


Мало того, что ты вывел нас из земли, текущей молоком и
медом, чтобы уморить нас в пустыне, – но ты еще и властвовать хочешь над нами: Они принадлежат к колену первенца, Реувена, и считают
политическую власть Моисея незаконной. 


Ведь ни в землю, где течет молоко и мед, ты не привел
нас, и владения полями и виноградниками не дал. Разве что глаза тем людям
выколешь: Они говорят правду, народ не смог
достичь Страны Израиля – и обвиняют Моисея в этой неудаче. 


Не взойдем: Мидраш
видит в их словах не только прямой смысл («не придем по твоему вызову»), но
прояснение причин падения: они исходно не хотят «взойти», не хотят подняться в
Страну Израиля.


И очень горько стало Моше: Они сказали частичную правду: Моисей оказался не в состоянии ввести народ в
его Страну, и слышать это для него особенно горько. 


И сказал он Господу: не обращайся к приношениям их: В смысле «не принимай их позиции», не соглашайся даже с
той частью их доводов, которая является правильной.


Ни у кого из них не взял я и осла, и никому из них не
причинял я зла: Это обращение к Богу с просьбой не
принимать приношений (доводов) Датана и Авирама, и оправдания в своем поведении
– кажутся довольно странными. Ведь Всевышний и так знает, что Моисей всегда вел
себя достойно, и что Датан и Авирам возводят на него напраслину, зачем же нужно
специально просить об этом? 


Видимо, причина этого обращения в психологическом кризисе
Моисея, в необходимости для него самого подчеркнуть субординацию
ответственности за общенациональную неудачу. Поэтому он делает акцент на том,
что совсем не вел себя как царь, который имеет право экспроприировать у
подданных имущество, необходимое ему для руководства народом. Т.е. он отнюдь не
был верховным руководителем народа, а то «зло», которое действительно
обрушилось на народ (смерть в Пустыне, в чем его обвиняют Датан и Авирам) –
было принято решением Всевышнего, а вовсе не произошло из-за Моисея. 


И Моше сказал Кораху: ты и все сообщники твои предстаньте
завтра пред Господом – ты, и они, и Аарон, И взяли они каждый свой совок, и
поместили на них огонь: Поместили
горящие угли, на которые кладут воскурения.


И положили на них воскурения, и встали у входа в Скинию
откровения; также Моше и Аарон. И собрал против них Корах всю общину ко входу в
Скинию откровения: Таким образом,
восстание приняло большой размах, а Корах продолжал возглавлять толпу – при том
что сам он не намеревался приносить воскурения, в отличие от его 250
сторонников. 


И явилась слава Господа всей общине: Поскольку толпа создавала угрозу, и не было силы
способной ее остановить – Всевышний вмешивается напрямую. 


12.2. Смерть сообщников Кораха (16:20-35)

(20) И Господь говорил с Моше и Аароном, сказав:


(21) Отделитесь от общины этой, и Я уничтожу их в миг. 


(22) И пали они на лица свои, и сказали: Всесильный, Бог
душ всякой плоти! один человек согрешил – разве на всю общину гневаться?


(23) И Господь говорил с Моше, сказав: 


(24) Говори с общиной, и скажи: отодвиньтесь от жилища
Кораха, Датана и Авирама.


(25) И встал Моше, и пошел к Датану и Авираму, и за ним
пошли старейшины Израиля. 


(26) И говорил он с общиной, сказав: отойдите от шатров
этих злодеев и не прикасайтесь ни к чему, что у них, а то погибнете за грехи
их. 


(27) И отодвинулись они от жилища Кораха, Датана и
Авирама. А Датан и Авирам вышли и встали у входа шатров своих, со своими
женами, сыновьями и младенцами. 


(28) И сказал Моше: из этого вы узнаете, что меня Господь
послал творить все деяния эти, а не я сам по личному разумению: 


(29) Если обычной смертью умрут они, и судьба обычная
человеческая свершится над ними, – то не Господь послал меня. 


(30) Если же необычайное сотворит Господь, и земля
раскроет уста свои и поглотит их и все, что у них, и они сойдут живыми в
могилу, – то познаете, что Господа презрели люди эти. 


(31) И лишь только договорил он все слова эти,
расступилась земля под ними. 


(32) И раскрыла земля уста свои, и поглотила их и
домочадцев их, и всех людей Кораха, и все имущество. 


(33) И сошли они со всем принадлежавшим им, живыми в
могилу, и покрыла их земля, и исчезли они из среды общества. 


(34) И все Израильтяне, которые вокруг них, разбежались
от крика их, – чтобы, говорили они, и нас не поглотила земля. 


(35) И огонь вышел от Господа, и пожрал этих двести
пятьдесят человек, принесших воскурение. 


И Господь говорил с Моше и Аароном, сказав: Всевышний обращается к Моисею и Аарону вместе, поскольку
они оба вовлечены в конфликт. 


Отделитесь от общины этой, и Я уничтожу их в миг: Поскольку народ поддался уговорам Кораха, он весь несет
вину за это. Это соответствует подходу «по справедливости».


И пали они на лица свои, и сказали: Всесильный, Бог душ
всякой плоти: Т.е. знающий слабости человека, его податливость
на демагогию.


Один человек согрешил – разве на всю общину гневаться: Моисей и Аарон призывают считать виновным только Кораха –
т.е. отнестись к народу по милости, а не по справедливости. Они проявляют свою
неразрывную связь с народом, даже в ситуации когда вся община выступила против
них – и этим спасают народ. 


И Господь говорил с Моше, сказав: Говори с общиной, и
скажи: отодвиньтесь от жилища Кораха, Датана и Авирама: Те, кто сможет отодвинуться, дистанцироваться от
инициаторов – покажут этим, что они раскаялись в своем участии в мятеже, и
поэтому будут спасены. 


И встал Моше, и пошел к Датану и Авираму, и за ним пошли
старейшины Израиля: Моисей просил
милости для народа – и ситуация изменилась, теперь лидеры народа перешли на
сторону Моисея.


И говорил он с общиной, сказав: отойдите от шатров этих
злодеев и не прикасайтесь ни к чему, что у них: Моисей усиливает сказанное Всевышним – не только отойдите от их шатров, но
и не прикасайтесь к их имуществу.


А то погибнете за грехи их: Это их грехи, а не ваши – т.е. Моисей не считает народ виновным, но только
ошибающимся. Однако и а чужие грехи можно погибнуть, если не отойти подальше.


И отодвинулись они от жилища Кораха, Датана и Авирама: Народ отходит от Кораха и физически, и социально, т.е.
отходит от мятежа.


А Датан и Авирам вышли и встали: Дополнительное «встали» понимается как «встали с наглым
видом» – т.е. продолжают выступать против Моисея. Однако про самого Кораха
здесь ничего не сказано. 


У входа шатров своих, со своими женами, сыновьями и младенцами:
Хотя юридически семья преступника не несет
ответственности за него – но в суде истории нормы другие, по ним семья и народ
расплачиваются за преступления своих лидеров. 


И сказал Моше: из этого вы узнаете, что меня Господь
послал творить все деяния эти, а не я сам по личному разумению: Моисей стремится показать, что он действовал по поручению
Всевышнего, а не самовольно – и в этом его главный ответ на обвинения со
стороны Кораха.


Если же необычайное сотворит Господь: Не просто особое, но необычайное, которое не может быть
засчитано за «редко происходящее событие» – такое продемонстрирует явное
вмешательство Свыше. 


И земля раскроет уста свои и поглотит их – то познаете,
что Господа презрели люди эти: Вы
увидите, что они выступили не против Моисея и Аарона (как они сами об этом
заявляли), но именно против Бога. 


И раскрыла земля уста свои, и поглотила их, ... и покрыла
их земля: Необычность была не в том, что почва
разверзлась – а в том, что после этого края ямы соединились точно обратно не
осталось следа на земле (и поэтому это названо «уста земли»).


И поглотила их и всех людей Кораха, и все имущество: Демагогическая позиция Датана, Авирама и «людей Кораха»
полностью отрицательна, поэтому от них не должно было остаться ничего. 


Людей Кораха: Это те
его сторонники, кто не признал свою ошибку и был готов продолжать мятеж. Далее
в Книге Чисел (26:9) уточнено «И сыны Элиава: Датан, и Авирам; те Датан и
Авирам, знатные люди общины, которые подстрекали против Моше и Аарона в сборище
Кораха, когда те возмутились против Господа. И разверзла земля уста свои, и
поглотила их с Корахом, когда умерло это сборище, когда пожрал огонь двести
пятьдесят человек, и стали они знамением. Сыны же Кораха не умерли».


И все Израильтяне, которые вокруг них, разбежались от
крика их, – чтобы, говорили они, и нас не поглотила земля: Народ в страхе: поскольку люди вначале поддержали мятеж,
они теперь боятся, что тоже будут наказаны. 


И огонь вышел от Господа, и пожрал этих двести пятьдесят
человек, принесших воскурение: Наказание
Датана и Авирама было позорное, «сошествие вниз», поскольку они были
низкими демагогами. Смерть же этих двухсот пятидесяти людей была возвышенная,
как ранее у Надава и Авиhу, сыновей Аарона. 


12.3. 
  Медные совки расплющены на покрытие жертвенника (17:1-5)
  

(1) И Господь говорил с Моше, сказав: 


(2) Скажи Элазару, сыну Аарона, священнику, чтобы он
убрал совки из среды пожара, и огонь пусть выбросит, ибо освятились они. 


(3) Из совков, принадлежащих этим людям, провинившихся
своею душою, – пусть сделают из них расплющенные листы для покрытия
жертвенника, ибо их принесли пред Господом и они освятились; и будут они знаком
для сынов Израиля 


(4) И взял Элазар, священник, медные совки, которые
принесли те, что были сожжены, и расплющили их для покрытия жертвенника 


(5) В память сынам Израиля, чтобы не приступал человек
посторонний, который не из потомства Аарона, воскурять воскурение пред
Господом, и чтобы не случилось с ним подобное Кораху и сообщниками его, как
говорил ему Господь через Моше.


 


И огонь: Угли. 


Пусть выбросит: Буквально «пусть выбросит вон», отбросит подальше. 


И огонь пусть выбросит, ибо освятились они: Угли опустились в своем статусе, а совки поднялись –
поэтому необходимо прежде всего отделить (выбросить) угли из совков, это
начальная точка исправления ситуации. 


Ибо их принесли пред Господом и они освятились: Совки получили статус «освященных предметов», и запрещено
их будничное использование, поэтому они переделываются и остаются в Храме.
Совки освятились при использовании для Богослужения – однако угли, которые тоже
использовались, никакой святости не получили (и наоборот, должны быть отброшены
подальше). Т.е дело здесь не в техническом аспекте (использование для
святости), а в воспитании народа – через символику совков и углей как образа
самих людей, принесших воскурения. Этих людей нельзя считать чисто
отрицательными – у них есть положительная идея, хотя и неправильно
реализованная. В отличие от Датана и Авирама – сознательных злодеев, которые
должны быть уничтожены полностью, с семьями и имуществом, чтобы не осталось
ничего – у этих 250-ти мужей результат получился отрицательный, но их
стремление позитивно. Их стремление это совки, а их действие это огонь, угли.
Их действие незаконно и запрещено (угли отброшены вон), но их устремление
должно быть присоединено к жертвеннику. 


Пусть сделают из них расплющенные листы для покрытия
жертвенника: У жертвенника уже было медное
покрытие, поэтому покрытие из совков было дополнительным. 


И будут они знаком для сынов Израиля: Второе покрытие не имело практического назначения, но
служило лишь знаком, напоминанием для народу о том, что позитивная идея
приближения к святости, при несоблюдении ограничительных правил, приводит к
смерти. 


В память сынам Израиля, чтобы не приступал человек
посторонний, который не из потомства Аарона, воскурять воскурение: Закрепление в сознании народа ограничительных правил при
контакте со святостью, что необходимо для поддержания иерархии.


12.4. Воскурение, спасающее от смерти (17:6-15)

(6) А на следующий день взроптала вся община сынов
Израиля на Моше и Аарона, говоря: вы умертвили народ Господа. 


(7) И когда собралась община против Моше и Аарона и
обратились к Скинии откровения, – и вот, покрыло ее Облако, и явилась слава
Господа. 


(8) И пришел Моше и Аарон к Скинии откровения. 


(9) И Господь говорил с Моше, сказав: 


(10) Поднимитесь от общины этой, и Я уничтожу их
мгновенно. И пали они на лица свои. 


(11) И Моше сказал Аарону: возьми совок и положи в него
огня с жертвенника, и положи воскурения, и неси скорее к общине, и искупи их;
ибо вышел гнев от Господа, и начался мор. 


(12) И взял Аарон, как говорил Моше, и побежал в среду
общества, – и вот, начался мор в народе, а он возжег воскурение и искупил
народ. 


(13) И стал он между мертвыми и живыми, и прекратился
мор. 


(14) И умерших от мора было четырнадцать тысяч семьсот
человек, кроме умерших из-за Кораха. 


(15) И возвратился Аарон к Моше ко входу Скинии
откровения, после того как мор прекратился. 


А на следующий день взроптала вся община сынов Израиля на
Моше и Аарона: После наказания инициаторов мятеж
отнюдь не закончился. Это показывает, что здесь была действительно глубокая
проблема внутри всего общества, и нельзя считать что просто «Корах соблазнил
народ».


Говоря: вы умертвили народ Господа: Гибель Датана и Авирама не вызывает у них вопросов, это
было явно от Всевышнего. Но гибель 250 мужей – при том, что Всевышний повелел
сделать покрытие для жертвенника из их совков, что демонстрирует содержащийся в
них позитив – представляется народу как сознательная уловка со стороны Моисея и
Аарона, и поэтому мятеж не остановился. 


Вы умертвили народ Господа: По прямому смыслу «народ Господа» это 250 мужей, но второй смысл здесь это
«весь народ Израиля». Люди не хотели замены первенцев на левитов, считая, что
это отдаляет народ от служения Богу, а такое отдаление это смерть для них.
Централизация народа не создается административными назначениями (даже
Божественными), это долгий путь интеграции. Поэтому Всевышний несколько раз, в
различных аспектах, демонстрирует народу избранность левитов и коhенов, а далее
связывает все колена с ними через десятину и возношение – а это означает что
левиты будут рассеяны среди колен и будут зависеть от них, и через это
сохранится связь со святостью для всего народа.


И когда собралась община против Моше и Аарона и обратились
к Скинии откровения, – и вот, покрыло ее Облако, и явилась слава Господа: Всевышнему приходится снова вмешиваться напрямую. Это
показывает глубину проблемы, существующей в народе, и необходимость жесткой
иерархии для того чтобы можно было продолжать путь. 


И Господь говорил с Моше, сказав:
Поднимитесь от общины этой, и Я уничтожу их мгновенно: Здесь Моисей уже не может заявить,
что виноват кто-то один – ясно, что вина лежит на всем народе. И это новое
испытание для Моисея – сможет ли он защитить народ даже и в такой ситуации
явной вины всех. 


И пали они на лица свои: Моисей молчит, аргументов для защиты уже не осталось. Единственный довод –
это отказ отделяться от общины как общая мольба о милости. 


И Моше сказал Аарону: возьми совок... ибо вышел гнев от
Господа, и начался мор: В отличие от
предыдущих аналогичных случаев, Моисей не может сформулировать доводы в защиту
еврейского народа, – поэтому Бог переходит к наказанию и начинается мор. В
такой ситуации Моисей решает действовать сам и приказывает совершить воскурение
в стане (в среде общины), а не у Скинии. 


И положи в него огня с жертвенника, и положи воскурения,
и неси скорее к общине: Непосредственно
перед этим воскурение было источником смерти 250 мужей, что вызвало возмущение
народа, и Аарон представляется им опасным человеком, приведшим к смерти других.
Теперь надо было продемонстрировать народу позитивную сторону Аарона, а также
показать воскурение не как опасность, а как защиту для жизни.


И искупи их: Останови
смерть с помощью воскурения.


И взял Аарон, как говорил Моше, и побежал в среду
общества: Аарон бежит, чтобы спасти тех людей,
которые хотели его убить. Это демонстрирует, что именно он заслуживает быть
Первосвященником.


И вот, начался мор в народе: Повторение «начался мор» показывает, что мор был очень сильным и быстрым,
и если бы Аарон не поспешил, народ мог бы погибнуть.


И стал он между мертвыми и живыми, и прекратился мор: Когда народ увидел, что Аарон спас их, что он является
основой для их жизни – то не только было преодолено недовольство, но были также
заложены основы национального перевоспитания. 


И умерших от мора было четырнадцать тысяч семьсот
человек, кроме умерших из-за Кораха: В данном
случае виноват был весь народ, вина не лежит только на нескольких смутьянах –
поэтому последствия гораздо более серьезные. 


Мидраш объясняет защитную силу воскурения ее символикой
единства общества. А именно, среди трав для воскурения большинство имеет
замечательный запах, но запах одной из трав весьма неприятный. Однако когда
воскурение сжигается как целое, эта трава присоединяется ко всем остальным – и
будучи на своем месте, она не только не портит общий запах, но без нее все
воскурение было бы неправильным. Аналогично этому не очень хороший человек
может быть конструктивно встроен в общество, и тогда даже свои отрицательные
качества он может перенаправить и использовать для чего-то положительного. И
поэтому воскурения это символическая просьба «простить народ несмотря на то,
что в нем есть злодеи», или даже несмотря на то, что иногда весь народ ведет
себя неправильно. 


И возвратился Аарон к Моше ко входу Скинии откровения,
после того как мор прекратился: Аарон
осознает себя не как самостоятельного лидера, а как помощника Моисея и
исполнителя его указаний, поэтому по завершении миссии возвращается к Моисею,
не отрывается от него. Это позиция Аарона – основа успеха его деятельности. 


12.5. Посох Аарона (17:16-26)

(16) И Господь говорил с Моше, сказав: 


(17) Говори с сынами Израиля и возьми от них по посоху от
отчего дома, от всех князей их по отчим домам их, двенадцать посохов, имя
каждого напиши на посохе его. 


(18) А имя Аарона напиши на посохе Леви, ибо посох один
для главы отчего дома их. 


(19) И положи их в Скинии откровения пред Свидетельством,
где являюсь Я вам. 


(20) И будет, человек, которого Я изберу, посох его
расцветет; и так утихомирю ропот сынов Израиля, которым они ропщут на вас. 


(21) И говорил Моше с сынами Израиля, и дали ему все
главы колен их по посоху от каждого князя, по отчему дому их, двенадцать
посохов; и посох Аарона был среди посохов их. 


(22) И положил Моше посохи пред Господом в Скинии
свидетельства. 


(23) И было на следующий день, когда вошел Моше в Скинию
свидетельства – и вот расцвел посох Аарона из дома Леви: расцвел цветами,
пустил почки, и созрел на нем миндаль. 


(24) И вынес Моше все посохи от лица Господа ко всем
сынам Израиля. И они увидели и взяли каждый свой посох. 


(25) И Господь сказал Моше: положи опять посох Аарона
пред Свидетельством на хранение, в знак сынам строптивым, и прекратится ропот
их на Меня, и не умрут они. 


(26) И сделал это Моше; как повелел ему Господь, так он и
сделал. 


Говори с сынами Израиля и возьми от них по посоху от
отчего дома: Все предыдущие обоснования
избранности Аарона базировались на «негативном фундаменте» (смерть оспаривающих
его избранность, остановка смерти от мора) – но этого недостаточно, и есть
необходимость добавить «позитивное обоснование», которым становится расцветший
посох. 


А имя Аарона напиши на посохе Леви, ибо посох один для
главы отчего дома: Через историю с
посохом даются два обоснования: избранность колена Леви по сравнению с другими
коленами, и первенство Аарона как руководителя колена Леви.


И положи их в Скинии откровения пред Свидетельством: Перед Ковчегом со скрижалями, являющимися Свидетельством
союза Всевышнего с Израилем.


Где являюсь Я вам: Свидетельство об избранности Аарона и его потомков есть проявление
Божественного откровения.


И будет, человек, которого Я изберу, посох его расцветет;
и так утихомирю ропот сынов Израиля, которым они ропщут на вас: Избранность Аарона отмечена именно расцветом его посоха,
а не другим знаком – чтобы показать народу, что правильная связь со Всевышним
через Аарона и левитов приведет к процветанию. Только такое позитивное
свидетельство может утихомирить ропот сынов Израиля. 


И было на следующий день, когда вошел Моше в Скинию
свидетельства – и вот расцвел посох Аарона из дома Леви: расцвел цветами,
пустил почки, и созрел на нем миндаль: Поскольку Тора не только сообщает, что посох Аарона расцвел, но и дает
описание всего процесса цветы-почки-плоды, то мидраш добавляет: в Скинии посох
только расцвел, а уже после того как Моисей вынес его наружу, посох на глазах у
всех пустил почки, и созрел на нем миндаль. 


И вынес Моше посохи ко всем сынам Израиля, и они увидели:
Убедились именно потому, что сами видели
процесс созревания миндаля. 


И взяли каждый свой посох: Т.е признали каждый свое место в иерархии, согласились с тем что в рамках
Скинии может стать живым только посох Аарона. 


И Господь сказал Моше: положи опять посох Аарона пред Свидетельством
на хранение, в знак сынам строптивым: Евреи всегда были и остаются народом строптивым, готовым все подвергнуть
сомнению. Это одновременно и недостаток еврейского народа, и его огромное
позитивное качество. 


 


 










Глава 13. 
  Закрепление структуры духовной иерархии
  

13.1. Установление иерархии левитов
  и коhенов (17:27-18:7)

(27) Но сыны Израиля сказали Моше: ведь мы умираем,
погибаем, все погибаем! 


(28) Всякий приблизившийся к Скинии Господа, умрет, не
обречены ли мы все?


(18:1) И Господь сказал Аарону: ты и сыны твои, и твой
отчий дом твой с тобою, понесете вину против Святилища; и ты и твои сыны с
тобою понесете вину против священства вашего


(2) И также братьев твоих, ветвь Леви, колено отца
твоего, приблизь к себе; они присоединятся к тебе и будут прислуживать тебе, ты
же и сыны твои с тобою будете при Скинии свидетельства. 


(3) И несут службу при тебе, и службу во всей Скинии, –
но к вещам святилища и к жертвеннику пусть не подходят, чтобы не умереть ни им,
ни вам. 


(4) И они присоединятся к тебе, и исполняют службу в
Скинии Откровения, всякую работу при Скинии; посторонний же да не подходит к
вам. 


(5) И исполняйте службу по Святилищу и службу по
жертвеннику, и не будет больше гнева на сынов Израиля 


(6) И вот, Я взял братьев ваших, Левитов, из среды сынов
Израиля, вам в дар отданы ради Господа, для исполнения службы при Скинии
откровения. 


(7) Ты же и сыны твои с тобою, – соблюдайте священство
ваше во всем, что касается жертвенника и внутри за завесою, и служите; вам Я
даю в дар службу священства, а посторонний, если приблизится, умрет. 


Но сыны Израиля сказали Моше:... всякий приблизившийся к
Скинии Господа, умрет: Это обвинение
Моисею: вы сформировали в народе Израиля настолько высокий центр святости, что
он стал представлять опасность.


Но сыны Израиля сказали Моше: ведь мы умираем, погибаем,
все погибаем! Всякий приблизившийся к Скинии Господа, умрет, не обречены ли мы
все: Эти слова, на первый взгляд,
непонятны: даже если «Всякий не-коhен и не-левит, приблизившийся к Скинии
Господа, умрет», то это не означает, что народ обречен – ведь легко спастись от
смерти просто не приближаясь к Святилищу! Поэтому смысл их скорее таков:
«поскольку подходить к Святилищу нельзя – то мы все отсечены от связи со
святостью, а если так, то мы обречены на смерть, ведь без контакта со святостью
мы умираем и погибаем». Такое понимание этих слов соответствует общему
контексту: главной идеей мятежа Кораха было лже-мессианство, т.е. устремление к
святости без умения держаться предписанных рамок. Это также объясняет реакцию
Всевышнего, Который в ответ на эти слова устанавливает систему связи левитов со
всем коленами через десятину. Левитов равномерно расселяют среди всех колен,
что дает возможность всему Израилю поддерживать постоянную связь со святостью,
даже не входя внутрь Храма. 


И Господь сказал Аарону: ты и сыны твои: Т.е коhены, 


И твой отчий дом твой с тобою: Т.е коhены вместе с сынами Кеhата. Они получают здесь заповедь охраны
Храма, шмират hа-микдаш.


Понесете вину против Святилища: Если посторонний еврей зашел внутрь Святилища, то это вина не только его
самого, но и коhенов и сынов Кеhата, поскольку они не справились с порученной
им заповедью. 


Ты и твои сыны с тобою понесете вину против священства
вашего: Здесь говорится уже не захождении
постороннего на территорию Храма, а о его неправомочном священническом
служении. В случае такого нарушения вина распространяется также и на самих
коhенов. Таким образом, иерархия подкрепляется запретами против ее нарушения.


И также братьев твоих, ветвь Леви, колено отца твоего, приблизь
к себе: Поскольку левиты отдалились от
Аарона, участвуя в мятеже Кораха против него – следует снова приблизить их.


Они присоединятся к тебе и будут прислуживать тебе, ты же
и сыны твои с тобою будете при Скинии свидетельства: Приближая левитов, надо не нарушить иерархии – поэтому подчеркивается, что
внутри Скинии служат только коhены.


И несут службу при тебе, и службу во всей Скинии, – но к
вещам святилища и к жертвеннику пусть не подходят, чтобы не умереть ни им, ни
вам: На коhенов возлагается ответственность
за то, чтобы левиты не нарушали границ дозволенного. Эта трехступенчатая
иерархия коhены-левиты-народ необходима, чтобы создать в обществе «разность
потенциалов» и этим дать возможности духовного роста. 


 13.2. Еда в Храме
  как часть служения (18:8-19)

(8) И Господь говорил Аарону: вот, Я передал под твое
попечение все возношения Мне, все что посвящают сыны Израиля, тебе Я выделил
это в долю, и сынам твоим как установление вечное. 


(9) Вот что будет твоим из святая святых, из
возжигаемого: всякая жертва их, всякое приношение хлебное, и всякая жертва
очищения за грех, и всякая жертва повинности, что они принесут Мне; святая
святых она, тебе и сынам твоим. 


(10) В святости святынь ешьте это; всякий мужчина может
это есть. Свято оно для тебя. 


(11) И будет это тебе дарственная доля от всяких
возношений сынов Израиля, тебе Я дал и сынам твоим, и дочерям твоим с тобою,
установлением вечным. Всякий чистый в доме твоем может есть это. 


(12) Все лучшее из елея и все лучшее из вина и хлеба,
начатки их, которые они дадут Господу, – тебе Я отдал их. 


(13) Первые плоды всего произрастающего в стране их,
которые они принесут Господу – будут твоими. Всякий чистый в доме твоем может
есть это. 


(14) Все заклятое в Израиле – будет твоим. 


(15) Все перворожденные всякой плоти, которое принесут
Господу, из людей и из скота, да будет твоим; но ты должен выкупить первенца из
людей, и первенец от скотины нечистой должно быть выкуплено. 


(16) А выкуп за это: в одномесячном возрасте выкупи его
по оценке, пять серебряных шекелей, по шекелю священному, который двадцать
гейр. 


(17) Но за первенца из быков или за первенца из овец, или
за первенца из коз выкупа не бери: святыня они; кровью их окропляй жертвенник,
жир же их воскуришь, в благоухание приятное Господу. 


(18) А мясо их будет для тебя, как грудина возношения и
как правая голень, тебе оно. 


(19) Всякие возносимые дары от святынь, которые сыны
Израиля возносят Господу, – отдаю тебе и сынам твоим, и дочерям твоим с тобою,
уставом вечным. Это завет перед Господом, вечный как соль, для тебя и для
потомства твоего с тобою. 


Важнейшая часть служения коhенов состояла в том, что они
ели жертвоприношения, в основном это мясо с хлебом.


Еда в храме – это идеальная еда. В обычном мире, за
пределами Храма, человек ест, потому что он голоден, потому что без еды он
умрет. Но первоначальное предназначение еды не такое: его назначение не в
поддержании нашего существования, а в поглощении человеком окружающего мира,
«включении мира в себя».


Какой подход к жизни является более правильным и моральным:
«мы едим, чтобы жить» или «мы живем, чтобы есть»? Тора утверждает второй
подход: мы приходим в этот мир, чтобы съесть его, вобрать его в себя. Еда это
не просто «часть жизни», но это самое жизнь.


Физическая еда – это также символ отношения к миру,
установка на «включение внутрь себя всего мироздания». Тора говорит про Сад
Эденский: «И заповедал Господь Бог человеку, сказав: от всякого дерева сада ты
ешь, а от Дерева познания добра и зла, – не ешь от него» (Быт. 2:16). Т.е
только одно дерево в Саду запрещено для человека, но все остальные деревья не
просто разрешены, но заповедано их есть, и в этом путь человека. Мы приходим в
мир, чтобы съесть его; мы живем чтобы есть, а вовсе не едим чтобы жить. Я
должен съесть все Творение – сделать все Творение частью себя, возвысить его на
свою ступень человека как образа Бога. 


Разумеется, форма этой «еды» многообразна, и мы «съедаем»
науку, искусство или спорт в иной форме, чем едим хлеб, – но суть всех видов
еды аналогична, и физическая еда является лишь символом еды духовной. Именно
такой идеальной едой, символом «сути жизни как включения Творения в себя» –
была еда в Храме, еда в идеальном месте идеальными людьми. В некотором смысле
это было исправление греха первого человека, неправильно съевшего плод Дерева
Познания.


Аналогией «преобразования мироздания через поедание всего
окружающего» является развитие зародыша. Границы мира зародыша это стенки
матки, и когда зародыш начинает жить в матке, то сначала расстояние между ним и
стенами матки очень большое, это целая пропасть. Но он ест и ест, и
увеличивается, и постепенно расстояние между ним и стенками матки сокращается,
так что на определенном этапе не остается зазора между ним самим и миром вокруг
него. Он заполняет все пространство своего мира, он и есть мир. И тогда
приходит время рождения, и он выходит из мира внутреннего и попадает в больший
мир. Тогда он видит вокруг себя новые границы мира, видит небеса. И там он
начинает есть все, что можно съесть, познает мир во всех аспектах и этим
съедает его, и после того как он съедает весь этот мир – становится возможным
следующее «рождение», и он достигает Грядущего мира. В котором его ожидает
следующий этап развития, но это выходит за пределы нашего знания.


И Господь говорил Аарону: вот, Я передал под твое попечение
все возношения Мне: Для правильного
взаимодействия этих трёх уровней – народ, левиты и коhены – устанавливается
система даров, связывающая их. 


Вот что будет твоим из святая святых:
всякая жертва... В святости святынь ешьте это; всякий мужчина может это есть: Жертвоприношения могут есть только
сами коhены в Храме, и они должны относиться к съеданию жертв как к служению,
символизируя этим «съедание мироздания» в микро-масштабе.


И будет это тебе дарственная доля от всяких возношений
сынов Израиля, тебе Я дал и сынам твоим, и дочерям твоим с тобою, установлением
вечным.: В отличие от жертвоприношений,
возношения (трума) разрешены в пищу не только самим коhенам, но и всем
членам их семьей.


Всякий чистый в доме твоем может есть это: Однако они могут есть их только в состоянии ритуальной
чистоты (таhара).


Все заклятое в Израиле – будет твоим: «Заклятое» это подаренное Храму с клятвой, такая вещь или
животное не могут быть выкуплены. 


Это завет перед Господом, вечный как соль, для тебя и для
потомства твоего с тобою: Соль не только
сама не меняется и не портится, но она также делает сохранным другие продукты.
Передача коhенам части урожая и приплода скота будет являться «солью»,
способствующей сохранности сельскохозяйственной деятельности.


13.3. Доли священников (18:20-32)

(20) И сказал Господь Аарону: ты не получишь надела в
земле их, и доли твоей не будет среди них: Я твоя доля и надел твой среди сынов
Израиля. 


(21) А сынам Леви дал Я всякую десятину от Израиля в
удел, взамен службы их, которую они несут при Скинии откровения; 


(22) И пусть больше не приближаются сыны Израиля к Скинии
откровения, чтобы не понести греха и не умереть. 


(23) Левиты пусть осуществляют служение при Скинии
откровения и несут вину их. Это устав вечный для всех поколений ваших; а среди сынов
Израиля они не получат надела. 


(24) Ибо десятину сынов Израиля, которую они возносят в
воздаяние Господу, Я назначил Левитам в удел, потому и сказал Я им: среди сынов
Израиля они не получат надела. 


(25) И Господь говорил с Моше, сказав: 


(26) Левитам же говори и скажи им: когда вы будете брать
от сынов Израиля десятину, которую Я дал вам от них в удел, то возносите от нее
воздаяние Господу: десятину от десятины. 


(27) И это воздаяние засчитано будет вам как хлеб с гумна
и как вино из давильни. 


(28) Так и вы вознесете воздаяние Господу от всех десятин
ваших, которые вы будете брать от сынов Израиля. И воздаяние Господа будете
давать из них Аарону, священнику. 


(29) Из всех полученных даров – возносите от каждого
воздаяние Господу, из всего лучшую священную его часть. 


(30) И скажи им: при возношении лучшего из него считается
оно для Левитов как урожай с гумна и как урожай из давильни. 


(31) И можете есть это во всяком месте, вы и семейство
ваше, ибо это вам вознаграждение за работу вашу при Скинии откровения. 


(32) И не понесете за это греха, если принесете лучшее из
нее. И святынь сыновы Израиля не оскверняйте, чтобы не умерли вы. 


Для правильного формирования связи народа со святостью –
должна быть выстроена иерархия, которая закрепляется с помощью приношений:
народ должен давать приношения левитам, а те от полученного выделяют приношения
коhенам. 


Однако также все евреи должны давать приношения напрямую
коhенам – т.е. их связь с коhенами идет также и напрямую, а не только через
левитов. 


И сказал Господь Аарону: ты не получишь надела в земле
их, и доли твоей не будет среди них: Города
Левитов (48 городов во всех коленах, см. 35:7) не принадлежат полностью им –
они являются частью уделов колен.


Я твоя доля и надел твой среди сынов Израиля: Даже их еда не принадлежит им, они могут есть ее лишь как
представители Всевышнего, это еда с Его стола. 


А сынам Леви дал Я всякую десятину от Израиля в удел,
взамен службы их, которую они несут при Скинии откровения: Пропитание священников и левитов поставлено в зависимость
от интенсивности религиозного настроения народа, т.е. от результатов их работы.
Для получения десятины левиты должны быть рассеяны среди всех колен. Как мы уже
отмечали, они служили в Храме поочередно, разделившись на 24 стражи, т.е. по
две недели в году, а остальное время жили среди народа, поддерживая связь
народа с Торой и традицией. При этом хозяин урожая отдавал свою десятину не
просто на «общую левитскую кассу», а конкретно тому левиту, какому хотел – т.е.
левиты, которые работали лучше других, получали больше приношений. 


И Господь говорил с Моше, сказав: Левитам же говори и
скажи им: когда вы будете брать от сынов Израиля десятину, которую Я дал вам от
них в удел, то возносите от нее воздаяние Господу: десятину от десятины: Чтобы колено Леви не вернулось к заблуждению Кораха, они
должны от полученной десятины отделять для коhенов десятую часть (т.е. 1% от
урожая, трумат маасер). В наше время, поскольку нет Храма и левитской
службы, то десятину (маасер, 10% от урожая) отделять не нужно, т.к. нет
левитов претендующих на нее, но трумат маасер (1% от урожая) отделять
все равно нужно, потому что эта часть урожая имеет статус святости.


* * *


Дальнейший период, 38 лет странствования по Пустыне,
период вымирания вышедших из Египта, обойден в Торе молчанием. Рассказ во
второй части Книги Чисел переходит сразу к последнему году жизни в Пустыне, и
мы рассмотрим его в следующем томе нашего комментария.


 


 


 


Примечания


1  См. «Библейская Динамика» к Книге Исход, 2.1.


2   

Термином хумаш, «пятина» называют как все Пять книг Торы («Пятикнижие»),
так и отдельно каждую из этих книг.


3   В «Библейская Динамика» к Книге Исход, 30.5.


4   

Мы отмечали это выше, в «Библейская Динамика» к Книге Исход, 15.3.


5   См. «Библейская Динамика» к Книге Исход, гл.
21.


6   

Моисей при Даровании Торы поднялся на Гору, а Аарон остался внизу, и это
привело к созданию Золотого тельца. Причиной разделения Моисея и Аарона в
процессе Дарования Торы было то, что это Дарование могло произойти только через
Моисея, но Аарон не был на это способен. См. ниже 9.7. 


7   

Позже ученики опубликовали эти высказывания Гаона в знаменитой книге «Коль
hа-Тор», описывающей видение Виленским Гаоном процессов будущего возвращения
еврейского народа в Страну Израиля.


8   Подробнее см. ниже в обсуждении мятежа Кораха,
гл. 12.


9   Это проявилось, например, в истории с Зимри,
см. 25:14.


10    

См. Книгу Судей, 13:2, и также историю с идолом Михи, в Суд. гл. 18. В
дальнейшем это колено не может освоить выделенный ему участок Страны (в области
будущего Тель-Авива, Гуш-Дан) и перемещается на север (заповедник Дан, рядом с
местом расселения Ашера и Нафтали).


11    

Сыновья Аарона упоминаются в Торе очень много, десятки раз – а сыновья Моисея
всего три раза – при рождении (Исх. 2:22), при выходе из Мидьяна (Исх. 4:20), и
когда Итро приходит с женой и детьми Моисея к Синаю (Исх. 18:3), дальше же о
них ничего не сообщается. При этом сыновья Моисея как личности никогда нигде в
Торе не действуют, они всегда объекты, но никогда не субъекты, – а сыновья
Аарона, наоборот, действуют очень активно (иногда слишком активно). Мидраш даже
считает, что сыновья Моисея не были очень уж достойными людьми и полагает что
левит из истории с идолом Михи (Суд. 17:7) был потомком Моисея (или даже его
«сыном»). Можно воспринять это как некоторую критику Моисея, который был занят
только общенациональными вопросами и не уделял внимания воспитанию собственных
детей. Моисей даже отделился от жены (и это произошло в самом начале хождения
по пустыне, при Синайском Откровении), – и поэтому понятно, что он не мог оказывать
необходимого влияния на детей. Вообще Моисей, как он сам о себе это говорит
ниже (см. 9.4.), является учителем, рабейну, а не прародителем, –
следствием чего является его высочайший успех как учителя, но неуспех как
родителя.


12    Подробнее см. «Библейская Динамика» к Книге
Исход, 6.2 и 10.3.


13    

При этом в еврейской традиции все же остались некоторые элементы выделения
первенцев: выкуп первенцев, пост первенцев перед Песахом, получение первенцем
двойной доли наследства.


14    

В еврейской традиции это выражается в отдалении супругов (вплоть до запрета
прикосновений) на время менструации и непосредственно после нее. 


15    См. ниже гл. 5.


16    См. «Библейская Динамика» к Книге Исход,
26.5.


17        

Смерть ввиду случайного прикосновения к ковчегу описана в истории когда Давид
привозит ковчег в Иерусалим (Шмуэль II, 6:7)


18    

Деление текста Торы на главы – нееврейского происхождения, оно было введено в
христианскими священниками в XIII веке, при подготовке первых конкорданций
Библии, и лишь позже было перенято в еврейских изданиях Торы. Поэтому оно не
имеет, с еврейской точки зрения, сущностного значения «логического
разделителя». Подробнее см. «Библейская Динамика» к Книге Бытия, «Деление
текста Торы на современные главы». 


19    

Виленский Гаон говорил, что если бы у него было время, то он занимался бы
только музыкой, что музыка это язык души, и с ее помощью можно убить человека,
забрать его душу, и можно также оживлять ею мертвых (в частности, мидраш
полагает что песня ангелов была причиной смерти солдат Санхерива – Царей II,
19:35). От уровня музыкальной культуры зависит духовный уровень общества.
Поэтому чем более сложную музыку потребляет народ или общество, тем более оно
развивается и продвигается. 


20    См. подробнее ниже, п. 8.2.


21    См. ниже п.5.4.


22    

Аналогично этому, сутью Акеды является возвращение Авраама, см. «Библейская
Динамика», на Бытие.


23    Cм. «Библейская Динамика», на Бытие.


24    

Мы уже упоминали выше, что исходное еврейское название этой книги Торат
hа-Коhаним, «Учение Коhенов», и лишь при переводе на греческий и латынь
название изменилось с Коhенов на Левитов.


25    

Проявлением этого принципа являются также спор Авраама с Богом, борьба Яакова с
ангелом, история разбитых скрижалей и Вторые скрижали как написанные совместно
Богом и человеком и т.д. 


26    

Сама эта связка заповедей очень необычна: необрезанный еврей может осуществлять
все другие заповеди (субботу, тфилин и т.д.) но не может есть Пасхальную
жертву. Отметим, что это не относится к современному празднованию Пасхального
Седера, но только к жертвоприношению.


27    

В книге Второзаконие (гл. 17-18) Моисей дает установку в дальнейшем не
соединять эти должности, чтобы они образовывали равновесие ветвей власти в
еврейском социуме. Мы подробнее рассмотрим этот вопрос в комментарии там. 


28    

Мы подробнее обсуждаем этот вопрос в комментарии к истории Золотого тельца –
см. «Библейская Динамика» на Исход, 27.1.


29    

Подробнее этот вопрос будет обсужден в комментарии «Библейская Динамика» на
Второзаконие.


30    См. «Библейская Динамика» к Книге Исход, п.
12.3.


31    

Аналогичный порядок движения, с Ковчегом впереди, мы видим при переходе через
Иордан, Иеhошуа 3:6. О том, что Ковчег выносили на поле боя, см. Шмуэль 4:3


32    См. «Библейская Динамика» на Исход, п. 5.12.


33    Числа гл. 22 – 24.


34    

Мы обсудим эту историю во второй части комментария к Книге Чисел.


35    См. «Библейская Динамика» на Исход, п. 12.3.


36    См. «Библейская Динамика» на Исход, п. 27.2.


37    

Подробнее этот вопрос будет обсужден в комментарии «Библейская Динамика» на
Второзаконие.


38    См. «Библейская Динамика» на Исход, гл. 21.


39    Второзаконие, гл. 17-18.


40    

Быт., гл. 10 и 46:27. Стих из Втор. 32:8 «Когда Всевышний давал уделы народам,
когда расселял сынов человеческих, поставил Он пределы народам по числу сынов
Израиля» – проводит параллель между этими двумя числами.


41    

Аналогичное выражение, и тоже одновременно в двух противоположных смыслах,
употребляется в Быт. 38:26 относительно продолжения отношений Иеhуды и Тамар
после выяснения ситуации между ними, см. «Библейская Динамика» на Бытие. 


42    

Таким образом, хотя Моисей выше других пророков, то, что касается мессианских
времен, не открыто ему в достаточной степени. Возможно, по этой причине тема
мессианских времен не описана в Торе в явном виде.


43    

Мирьям была инициатором присоединения женщин к Песни на море, Исх. 15:20, вода
для евреев в Пустыне давалась им из Колодца Мирьям, который сопровождал их в
пути. Мирьям была замужем за Калевом бен Йефунэ из колена Иеhуды, их сыном был
Хур, помогавший Моисею (Исх. 17:10) и предположительно погибший в
противодействии Золотому тельцу (См. «Библейская Динамика» на Исход, п. 27.2),
а правнуком – Бецалель, строивший Ковчег (Исх. 31:2).


44    См. «Библейская Динамика» на Исход, п. 4.1.


45    

Термин аспаклария, используемый здесь в Талмуде (Иевамот 49б), в более
поздний период означал «зеркало», но в данном случае он скорее означает
«стеклянное окно». Поэтому когда уровень пророчества Моисея называется «ясное
стекло» (аспаклария меира), то это означает «прозрачное окно», через
которое Моисей четко видит то, что Всевышний хочет ему показать.


46    См. выше п. 5.2.


47    

Хотя согласно мидрашу пророчество Эльдада и Мейдада говорило о смерти Моисея в
Пустыне – оно не обязательно реализуется по прямому смыслу слов. Любое
пророчество говорит только о возможных вариантах, поэтому при изменении
действий того, к кому оно относится – пророчество может реализоваться в ином
направлении. Классический пример этого дает нам книга Ионы, когда с изменением
поведения жителей Ниневии изменилась их судьба, и пророчество было прочитано
иначе, чем предполагалось вначале. Поэтому пророчество Эльдада и Мейдада только
усилило устремление Мирьям и Аарона изменить ситуацию, а не остановило их.


48    

Концепция связи еврейского народа со Страной Израиля как связи мужа и жены
явяется классической для еврейской традиции. 


49    

Элияhу Гутмахер (1796 – 1874, Польша) – выдающийся раввин середины 19 века один
из первых идеологов концепции религиозного сионизма.


50    

Аналогичное этому Лех леха мы находим в истории миссии Авраама (Быт.
12:1) и также в истории Акеды. (Быт. 22:2). 


51    

Разумеется, мы не хотим, никоим образом, сказать что «Калев был недостаточно
нерелигиозным» – мы хотим лишь отметить, что соотношение Йеhошуа и Калева
соответствует соотношению религиозного и не-религиозного направлений в сионизме
в последнее столетие. 


52    

По сути, именно такой была позиция многих еврейских религиозных
анти-сионистских групп в 20 веке. 


53    См. «Библейская Динамика» на Исход, п. 27.3.


54    

Комментарий к этим качествам Всевышнего см. «Библейская Динамика» на Исход, п.
28.5.


55    

Соотношение двух уровней Провидения в учении р.М.Х.Луцатто (Рамхаля) и у р.Кука
см. в книге «Рав А.-И. Кук. Личность и учение», стр. 421.


56    Ассоциация на Исх. 24:10.


57    См. Псалмы с 42 по 49, а также 99:6, и
Хроника I, 25:5.


58           

Например непосредственно перед этим, в заповеди про кисти-цицит, сказано:
«Чтобы вы помнили и исполняли все заповеди Мои, и были святы Богу вашему» – что
более точно можно перевести как «станьте святы». И аналогично в заповеди
«будьте святыми» (Лев. 19:2).








cover.jpeg
LIy —

MBAEACKAS
St [AVHAMMKA

Kiarsmaomo

Ko Hucen, . 1-16

Hacn 8
KONAWKT Cumpenns u aep3ocTn





