ПРИЛОЖЕНИЕ

I РАЗУМ И ВЕРА

1)
Р. Элиезер от имени Бен Сиры (Иисуса Сирахова) говорит: о том, что выше тебя, не рассуждай; в то, что не по силам тебе, не углубляйся; непостижимым для тебя не занимайся; о том, что сокрыто для тебя, не спрашивай. Размышляй только о том, что дозволено; до тайн же тебе дела нет.

(Иер. Хагига 2, 2; Берешит-рабба 8).

2)
Р. Элиезер сын Гиркана начал: В писании сказано (Пс. 106, 2): «Кто изречет могущество Превечного, возвестит все хвалы Его?» Мыслимо ли, чтобы нашелся хотя один человек, который был бы в состоянии выразить все могущество Превечного, или возвестить всю Его славу, в то время, когда даже архангелы могут возвещать лишь незначительную часть Его всемогущества? Смысл этого стиха тот, что если и нет возможности возвестить все Его могущество, мы, однако же, можем размышлять о том, что Он совершил и совершает, дабы тем прославилось имя Его в творениях Его от начала мира и до конца его, как написано: (Пс. 145, 4): «Род роду будет восхвалять дела Твои и возвещать о могуществе Твоем».

(Пиркэ де-р. Элиезер, 3).

3)
Лучше было бы совсем не родиться тому, кто вникает в следующие четыре предмета: что выше небес, что ниже земли, что было преждё и что будет после. Кому не дорога честь его Творца, тому не следовало бы родиться.

(Хагига 115. мишна).

4)
Законоучители наши поучали: В писании сказано (Втор. 4:32): «Ибо спроси у времен прошедших, бывших до тебя, — с того дня, когда Бог сотворил человека на земле, и от края неба до края неба». Сказано спроси (в единств. числе), откуда явствует, что дозволяется спрашивать одному, а не двоим вместе: а что одному не дозволяется рассуждать о том, что было до сотворения мира,—явствует из слов: «с того дня, в который Бог сотворил человека на земле.» Во избежание же предположения, что человеку воспрещается спрашивать о происшедшем по сотворении мира, сказано: «о временах прошедших, бывших до тебя». А дабы мы не подумали, что дозволено рассуждать о том, что выше, что ниже, что прежде, что после, — сказано: «от кран неба до края неба,» а не о том, что сокрыто от нас за этими краями.

(Там же,  гемара),

5)
Четверо вошли в вертоград
; Бен-Азай, Бен-Зома, Элиша-бен-Абуйя и р. Акиба. Первый из них взглянул и умер; второй взглянул—и лишился рассудка; третий взглянул —и стал подрезывать в нем растения; а четвертый вошел и вышел благополучно…………. 

Сие может быть уподоблено царскому саду, в котором построен царский же чертог. Посторонний человек может только издали смотреть на чертог, но не может даже глазом проникнуть в его внутренние покои. Другой пример: Путешественник идет по дороге, проложенной между двумя полями, из которых одно огненное, а другое ледяное. Если своротит в одну сторону, его пожрет пламя; если своротит в другую сторону, замерзнет от стужи. Что же ему делать? Держатся середины, не сворачивая ни в ту, ни в другую сторону.

(Тосефта Хагига 2, 2),

6)
В св. писании читаем (Прит. 25, 2): «Слава Божия—облекать тайною дело, а слава царей — исследовать дело». Р. Леви объяснял это место следующим образом. Слава Божия—облекать тайною дело: это до сотворения мира: слава царей — исследовать дело: это по сотворении мира
.

(Иер. Хагига 2, 11).

7)
Р. Гуна от имени р. Иоханана говорил: В св. писании сказано (Иов 37, 20): «Будет ли возвещено Ему, что я говорю? Может ли говорить человек и не быть истребленным?» — это значит: человек, который осмеливается распространяться о всемогуществе Всесвятого истребится из мира сего.

(Иер. Берахот 9,1).

8)
Если спросят: каким образом   мы вменяем себе в обязанность исследование   предметов   веры, как  предметов математических наук, между тем как масса избегает этого исследования, утверждая, что оно ведет к отрицанию и эпикуреизму? Ответим: такое опасение свойственно   только   невежественной черни, ссылки которой на изречения наших ученых лишены всякого основания. Ученые наши запретили только рассуждение о происхождении времени и пространства, как это явствует из изречения их: «кто рассуждает   о том,   что выше небес, что   ниже земли, что было прежде и что будет   после,   тому лучше   было бы   вовсе не рождаться»
. Разумное же исследование не могло быть ими запрещено, так как оно завещано   нам Самим Богом,   Который   сказал (Исаия 41, 20): «Разве вы не знаете? разве вы не слышали? Разве вам не говорено было с самого начала? разве вы не поняли оснований земли?» И праведники   сказали (Иов 34, 4): «Устроим между собою рассуждения и распознаем, что хорошо». А что они, т. е. Иов с товарищами, действительно   занимались такими рассуждениями, видно из их пространных бесед в книге Иова: Запрещение же наших учителей   относится   только   к тому   случаю, когда человек, оставляя книги св. писания, полагается на свои измышления о начале времени и пространства. Направляя свои исследования в эту сторону,   он может   добраться   до истины,   но может и впасть в заблуждение.  Во всяком  случае, пока доберется до истины,  он останется без веры, до которой его не допустит возникшее в нем сомнение, колеблющее все его верования; а потому мы все согласны, что так поступающий   грешен,   в  особенности если он человек мыслящий. Но исследование истин веры, которым мы,  израильтяне, занимаемся, совсем другого свойства. Оно имеет двоякую цель: во  1-х, разумно  понимать  то, чему   учили нас пророки, и, во 2-х, чтобы   быть   в состоянии возражать на мнения, нашему учению противные.

(Р. Саадия гаон в предисловии к Эмунот-ве-Деот).

9) Разумно верующему не дозволено не понимать сознательно оснований веры, так как само св. писание повелевает (Второз. 4, 39): «Знай ныне и утверди в сердце твоем, что Господь есть Бог на небе, вверху, и на земле, внизу, и что нет другого, кроме Его». То же самое относится и к обязанностям сердца, вера в которые не будет совершенная, если верующий не будет понимать их при исполнении. Это-то внутреннее понимание и есть освещение сердца и озарение души.

Однажды спросил я одного сведущего в законе о некоторых вопросах этой духовной науки, и он ответил мне, что в этих предметах предание заменяет ему рассуждения. Но я ему возразил, что это прилично только человеку немыслящему и ограниченному, как напр. женщинам, детям и невеждам из мужчин. Но кто, по силе своего разума и понятливости, в состоянии понимать в точности то, что дошло до него путем предания, а только лень или легкое отношение к Богу и учению Его препятствовали ему углубляться в предмет разумом своим, будет наказан за нерадение.

(Р. Бахия в предисловии к Ховот-Галевавот).

10) Сознательное понимание религиозных обязанностей основано на двух предметах: во 1-х, на присущем нам разуме, посредством которого человек признает над собою Творца, Создателя; во 2-х, на предании, т. е. учении, дошедшем до людей чрез посредство пророков, и имеющем целью научить их обязательному для них служению Творцу. Это двоякое основание необходимо потому, что так как понимание, основанное только на разуме, может быть ослаблено от трех нижеуказанных причин, мы должны подкреплять его и пониманием, основанным на предании.

Первая из трех причин есть та, что человек составлен из двух частей, противоположных друг другу и борющихся друг с другом, а именно — из души и тела. Создатель, с одной стороны, снабдил человека наклонностями и желаниями, от удовлетворения которых зависит рост тела его и упрочение существования его на земле. Наклонности эти суть — стремления к физическим наслаждениям. Создатель же, с другой стороны, вселил в душу человека и такие наклонности и желания, которые внушают ему отвращение к земному существованию и стремление отрешиться от него. Это-то и есть совершенная мудрость. Но так как физические наслаждения человека предшествуют его духовным потребностям, будучи присущи ему с раннего детства, то стремление к первым берет верх над всеми прочими его наклонностями, так что человек порабощает себе и разум, которым он наделен от природы. Вот почему человек нуждается в таких вещах, которые вне его и которые могли бы противостоять его гнусной наклонности к животным наслаждениям и оживлять его похвальные наклонности, т. е. разум. Эти-то вещи суть предметы учения, которым Творец, через посредство посланников и пророков Своих, обучает творения Свои.

Вторая причина есть та, что разум есть существо духовное, происходящее из горняго духовного мира и чуждое грубому физическому миру. Страсти же человеческие составлены из сил природы и земных стихий, откуда они и происходят и получают свою поддержку, еще больше упрочиваясь от физических наслаждений. А так как разум, как чужой, без пищи и поддержки, неминуемо должен был бы изнемочь в борьбе с могучей страстью, то и дано ему учение, которое должно служить ему пищею и лекарством против его болезней.

Третья, наконец, причина есть та, что страсти, поддерживаемые телесною пищею, не прекращают своей деятельности день и ночь; разум же упражняется лишь настолько, насколько он бывает полезен страстям. А ведь известно, что чем чаще употребляют органы, тем больше они крепнут, а чем реже—тем больше слабеют. Стало быть, страсти от постоянного их употребления должны крепнуть, а разум от редкого упражнения должен слабеть. А потому нужда заставила изобрести такой предмет, при употреблении которого не нужно было бы прибегать к членам человеческого тела и его животным похотям, а только к разуму, спасающему человека от этих одолевающих его похотей. Предмет этот есть учение, над которым разум, изощряясь, укрепляется и отгоняет от человека одолевающую его глупость, не допускающую человеку смотреть на вещи как следует и отводить каждой из этих вещей надлежащее ей место. Так и написано (Пс. 19, 8-9): «Учение Божие совершенно, оно укрепляет душу; завет Господень верен, вразумляет неразумного; повеления Господа правдивы, веселят сердце; заповедь Господня ясна, просветляет глаза».

(Ховот-Галевавот 3, 2).

11) С умственными соображениями случается то же, что с чувственными ощущениями. Например, глазом нашим мы можем видеть лишь на  столько, на  сколько  хватает силы  нашего  зрения.  Если же мы слишком  напрягаем наши глаза, стараясь проникнуть ими в такую даль, которая  недоступна   силе   нашего   зрения,   или   же если всматриваемся  в мелкий шрифт или тонкую   резьбу, доступные нашему зрению только при сильном напряжении, тогда зрение наше притупляется не только в отношении   недоступного   предмета, но   даже   в   отношении тех предметов, которые прежде, до напряжения, были   ему доступны. То же самое бывает с нашими мыслительными способностями, когда углубляемся в какую-нибудь науку. Если мы слишком напрягаем ум свой, все мысли  наши перепутываются,  так что мы перестаем понимать даже то, что всегда было нам доступно:   ибо все физические силы в этом отношении равны. То же самое встретится тебе в области умозрительных исследований. Когда ты, впавший в какое-нибудь сомнение, не станешь обманывать себя мыслию, что можно доказать не доказуемое, не  будешь произвольно отрицать, не  имея   на   то   положительных данных, не будешь стараться постичь то, что не постижимо,—тогда ты достигнешь возможной степени человеческого совершенства и будешь   находиться на степени р. Акибы, который с миром вошел в область божественного созерцания и с миром из нее вышел
. Если же потщишься постичь то, что выше твоих понятий, попытаешься  отрицать  положения, для   отрицания   которых нет   доказательств вовсе, или есть очень сомнительные, —то тебя постигнет участь Элиши-Ахера
: ты не сделаешься совершеннее, но станешь еще беспомощнее; фантомы овладеют тобою с возобновленными силами и ты ринешься в пороки и дурные нравы, благодаря помутившемуся уму твоему. Так бывает с теми больными, у которых зрение испортилось   от сильного  напряжения:  они  видят  множество фантомов вводящих их в обман. В этом смысле сказано(Прит, 25,16): «Нашел ты мёд, ешь сколько тебе потребно, дабы, пересытившись, не изблевать   его». Эта же мысль   повторяется и в других местах   св. писания   (Там же 25, 27): «И   меду много есть также не хорошо,» и (Эккл.  7, 16): «Ты не должен много умствовать, к чему тебе губить себя?» То же самое надо понимать под изречением: «Не старайся  постичь непостижимое, раскрыть сокрытое; о доступном тебе размышляй, до тайн тебе дела нет»
. Мудрец выражает ту мысль, что человек в праве рассуждать только о доступном   его разуму;   пытаться же понимать предметы, находящиеся за пределами человеческого понимания,—пагубно.

(Маймонид, Море-Невухим, 1, 32).

12)
Приведенные изречения пророков и мудрецов не имеют, однако же, в виду совершенно запереть врата мышления, как думают невежды и нерадивые, которым приятно считать свою ограниченность и невежество совершенством и мудростью, а мудрость и совершенство других—богоотступничеством, которые «тьму делают светом, свет—тьмою». Они имели в виду только сказать, что человеческому разуму есть предел, у которого следует остановиться.

(Там же).

13)
Стремление наше и всякого из избранных противоположно стремлению массы. Большинство, во тьме своего невежества, смотрит на религию и науку, как на две противоположные крайности, вследствие чего все, кажущееся ему непонятным в св. писании, оно исключает из области естественного и относит к чудесам, все равно — относится ли это к рассказам о прошлом или к предвещаниям будущего. Мы же, напротив, стараемся согласить веру с разумом и сводим подобные факты на возможный естественный порядок явлений, разве только если о них прямо сказано, что они—чудо. Небезызвестно, что мы в наших сочинениях вообще избегаем допущения изменения порядка мироздания. Причина же заблуждения людей в этом отношении, как относительно прошедшего, так и относительно будущего, лежит в смешении понятий, в неумении различать между моментальными явлениями, вызванными по необходимости или для подтверждения какого-нибудь пророчества, и между естественными явлениями, которые продолжаются вечно, как мировой порядок, о которых учители наши говорят: «Мир идет своим путем», или: «Нельзя брать чудес в доказательство». Соломон говорит (Еккл. 3,14): «Я узнал, что все, что Бог делает, к тому прибавлять нечего и убавлять от того нечего».

(Маймонид в своем послании о воскресении мертвых).

14)
Ты обязан знать, что кто желает исповедывать известное мнение из одного только уважения к лицу, высказавшему это мнение, без всякого разбора и исследования: истинно ли оно или нет, тот поступает дурно, так как этого не допускает ни разум, ни религия. Разум—потому что подобный поступок ведет за собою неполное и ошибочное понимание того, во что должно верить; религия — потому что это отклоняет человека от пути истины и справедливости,  а Бог   сказал   (Левит 19, 15): «Не будь лицеприятен к нищему и не оказывай уважения лицу знатному; по правде суди»; также сказано (Второз. 1, 17): «Не будьте лицеприятны в суде». Все равно, исповедывать ли известное мнение без доказательства, или верить в него из уважения к лицу, высказавшему его, оправдывая себя тем, что оно без сомнения верно, так как лицо это важное,—все это запрещено.

15)
На этом основании мы, не смотря на большой авторитет ученых талмудистов и на их глубокое понимание смысла всех подробностей св. писания и на их логическое толкование его общих и частных положений, не обязаны принимать все сказанное ими в области наук—медицины, естествознания и астрономии—за непреложные истины и верить им во всем этом, как мы верим им в объяснениях св. писания, основательным знанием которого они обладают. — Ты видишь, что сами талмудисты, про положения, которых они не могли вполне понять путем здравого смысла и логических выводов, говорили: Клянусь Богом, если бы даже Иисус Навин сказал это, я не послушал бы его, т.е., я не поверил бы ему, не смотря на то, что он пророк, если он не в состоянии объяснить нам свое положение путем здравого смысла, логических выводов и других приемов, употребляемых в научных исследованиях. А потому мы и всякий понимающий имеем право — каждое мнение, каждое изречение обдумать и исследовать надлежащим образом, принимать достойное и отвергать недостойное, — воздерживаясь от окончательного решения вопроса по какому-нибудь мнению, пока доводы за и против не выяснились совершенно, все равно кто бы ни высказал это мнение, подобно тому, как и талмудисты говаривали: «Если это (постановление) предание, мы его примем; если же оно подлежит обсуждению, то имеем возражения». Не раз же они отказывались от мнений, которые прежде считали непреложными, как мы находим во многих местах талмуда: «такой-то взял назад свое слово». Любовь их к правде была так велика, что Равва не редко высылал своего помощника объявить слушателям: «слова, которыя я говорил пред вами, найдены мною ошибочными».

(Р. Авраам Маймонид, в своем трактате о дерашот).

16)
Подобает человеку исследовать по возможности и неослабно причины существующих вещей, потому что, знакомясь с сущностью вещей, мы, насколько это возможно, постигаем премудрость Всевышнего. Понимая законы существования созданий, их благоустройство и порядок, мы можем дойти до созерцания Создателя, насколько это нам возможно.

(Ралбаг в комментарии на Тору).

17)
«Как многочисленны Твои создания, о Господи! Все их Ты премудростью сотворил. Земля полна Твоих приобретений» (Пс.104, 24). Когда Давид сознал, что всякому мыслящему человеку подобает размышлять о сотворении мира, течении небесных тел, он предался этим исследованиям, дабы через них постичь величие Создателя, и, когда он понял это, пришел в удивление и воскликнул: «Как многочисленны создания Твои!» В этом же смысле пророк Исаия сказал (Ис. 40, 26): «Поднимите горе очи ваши и смотрите, кто сотворил сие,» т. е. когда поймете естество, течение и величие планет, познаете Бога создавшего их. В другом месте мы находим, что он (Исаия) упрекал израильтян в нерадении к этого рода исследованиям и в преданности всецело суетам мира и наслаждениям его, говоря (Там же 5, 12): «И цитра, и арфа, и тимпан, и свирель, и вино, составляют пиршества их; а на творения Господа они не взирают и деяний рук Его не созерцают». По этому мы должны изучать и понимать творения Божии, движение небесных сфер, их громадность, великолепие, устройство и порядок. Таким образом мы познаем величие их Творца и Правителя, премудрость и всемогущество Его: Он же их Создатель и хранитель; они Его рабы, исполнители Его воли.

(Р. Меир Алдабби в своем сочинении Шевиле-Эмуна).

18)
Цель учения (Торы) и заповедей—вера, ибо у кого нет веры, тому лучше было бы, если бы он совсем не родился. Вера же обитает в сердце, т. е. человек должен верить, что во вселенной есть такое существо, которое печется о низменном мире, о роде человеческом, о всех людях вообще и каждом человеке в особенности; должен также верить, что наитие Божие может почить на человеке, так что он делается пророком и через него дается божественное учение. В учении же этом все душевное блаженство человека и его вечное спасение. Им научается он направлять свои действия к добру; через него узнает он пути жизни, во всех ее направлениях, как в отношении чистоты душевной, так и в отношении непорочности нравов. Верою мы сподобляемся жизни будущей,   жизни  вечной  и   истинной.

(Р. Бахия в своем сочинении Кад-Гакемах).

19)
«Кто вникает в четыре предмета, тому лучше было бы совсем не родиться»
; — это потому, что ум, не будучи в состоянии понять их, впадает в заблуждения. Но в отношении других предметов, доступных уму, подобает человеку, уже проникнутому духом веры, по достижении надлежащего развития, заниматься их исследованием, и то постепенно, пока он не войдет в «вертоград». Если же он прямо начнет с божественной науки, то это причинит ему большое замешательство, так как он в начале не может постигать истинной цели. Это подобно тому, как если бы кто вздумал кормить грудного ребенка хлебом, мясом и вином, что неминуемо убило бы его,—не потому, чтобы эта пища была сама по себе вредна, а потому что ребенок еще не в состоянии переваривать ее, хотя и придет время, когда он будет употреблять ее с пользою. Так точно учители наши скрывали от людей многие истины и говорили о них в аллегориях— не потому, что в них кроется зло, или что они противоречат основам веры, как думают невежды, а потому, что ограниченный человеческий ум не в состоянии постигать их, не будучи предварительно проникнут страхом Божиим и любовью к Богу, которые и ведут к полному пониманию оных.

(Р. Ицхак Абоаб в своем сочинении Менорат Гамаор 3, 3).

20)
Положения и верования, дошедшие до нас путем божественного откровения, изъясненного в Торе и в книгах пророков, суть истины, признанные великими мыслителями всех народов и всех времен, каково, напр., учение о бытие Бога независимого, об абсолютном единстве Его, и о том, что Он выше наших понятий и соображений, бестелесен; что всемогуществу Его нет конца, а Его величию и премудрости—предела; что Он сотворил все из ничего; что Он знает все, видит все и управляет всем; что Он воздает каждому по его делам; что человек создан по подобию Божию и должен ходить путями добродетели, и многие другие подобные истины, которые составляют основу мышления и краеугольный камень рассуждений лучших философов, согласных в этих главных принципах. Разум и опыт свидетельствуют, что все эти истины, независимо от того, что они ясно высказаны в св. писании чистыми вечными изречениями, не плоды человеческого ума, но еще до великого откровения они унаследовались преемственно от первых праотцев-пророков через посредство их благочестивых потомков. Некоторые же народы переняли их у израильтян. Но, получив учение о бытие Бога, многие из них не знали Его свойств и приписывали Ему жестокость, ярость, мстительность,   почему  боялись Его гнева, и строгость суда Его заставляла их трепетать, пока не пришел учитель наш Моисей и не объявил о свойствах Его, так как сам Бог выяснил ему, что Он человеколюбив, милосерд, медлен во гневе, велик в милости и истине, и многие другие возвышенные свойства Свои. С того времени мудрецы разных народов черпали из этого источника. Но при этом они часто мутили его прибавлениями и убавлениями по внушению своего человеческого ума. После всего этого нельзя полагаться на писателей, которые, доверяя одному своему разуму, дерзнули преступить границу смирения, осмелились посягнуть на недоступное и скрытое от них. Тем менее может каждый позволять самому себе перешагнуть за этот рубеж и самоуверенно и надменно пытаться рассуждать об этих высоких предметах по собственному усмотрению. Подобает человеку обращаться в таких случаях к смирению и страху Божию. Не лучше ли ему оставаться на своем месте с полною уверенностью в истинности учения Божия, чем хромать на костылях во тьме? Не лучше ли ему иметь пред глазами свет истины, сияющий в откровенном учении, пред которым исчезают все призраки человеческой мудрости, омрачающие часто и самую истину?

(Вессели, в своем сочинении Мусар-Гаскель).

� Выражение для философии религии. (Пардес, прим. редактора)


� Р. Леви относит оба полустишия   к Богу, Который    в отношении к созданному и управляемому Им миру называется Царем.


� См. выше § 3.





� Ср. выше § 5.


� Ср.  там же.  С.м. список А.  под Элиша  бен  Абуя. 
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