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Немировская Л.З.
ГАЛЕРЕЯ  еврейских мудрецов
     В основе известных  почти каждому человеку  с  детства текстов Ветхого и Нового Завета  лежат труды еврейских мудрецов. Наша цель – отдать должное их памяти. Назовем их и остановимся на самых значительных разделах их учений.

 Акива (15- 135 г.г. н.э.)
Гилель (112 до н.э.- 8 г. н.э. ) и Шамай[footnoteRef:1]. [1: Эти два имени, согласно традиции, называются вместе, составляют «пару» зуг, зугот (иврит) мудрецов. ] 

Рашби (Шимон бар Йохай).
 Саадия бар Йосеф  (Расаг) – 882 – 942.
Гершом бен Йегуда (10 – 11 в.в.).
Раши ( Робейну Шломо Ицхаки - 1040 – 11050 т.г.).
Галеви (1075 – 1171).
Ибн Эзра (1092 (3) – 1167 г.г.).
Маймонид (Рамбам – 1135 – 1204 г.г.)
Нахманид (Рамбан – 1194 – 1270 г. г.).
Абарбанель (1437 – 1508 г.г.).      

   1. Акива бен Йосеф – один из величайших мудрецов Израиля всех времен. В книгах Каббалы[footnoteRef:2] говорится, в частности, что р. Акива был воплощением души праотца Яакова – и, как и Яаков, в молодости пас стада своего будущего тестя. До 40 лет он не только не изучал Тору[footnoteRef:3], но и не умел читать.   [2:  Каббала – мистическое учение о тайнах мироздания, основанное на исследовании Священного Писания. Основной труд известного каббалиста раби Шимона бар Йохая – Зогар («Сияние»). ]  [3:  Тора – книги Ветхого Завета, Пятикнижия Моисея.] 

    В самом начале своей деятельности Акива вообще ничего не знал об учителях Торы, больше того – питал к ним неприязнь. Полной его переориентации способствовала  (как это часто бывает в истории) романтическая причина. Он полюбил дочь своего хозяина – Рахель, а та поставила условие:  они смогут пожениться только в том случае, если он станет учить Тору.
    Акива начал изучение Тору с алфавита и продолжал свои уроки всю жизнь.  Книга «Авот»[footnoteRef:4] передает много преданий о жизни и деятельности еврейских мудрецов, и в частности – Акивы. Так, Акива был очень наблюдательным и обратил внимание  как-то на сквозное отверстие, пробитое в скале водой, текущей по капле с обрыва. Он сказал:  вот так же человек может изменить судьбу  каждодневным трудом. Это и стало его кредо. [4:  Авот – «Поучения отцов», древнееврейская книга трактатов Мишны, основы книги Талмуд. Мишна – законодательный сборник, составленный и отредактированный р. Иехудой ха-Наси. Р. Й. Ганаси (2 – 3 в.в. н.э.)  комментировал Устное учение и составил на его основе  сборник нравственных законов, называемых «Авот» («Отцы»). Сборник Авот включает в себя этические аспекты еврейской религиозной жизни. Это наследие «духовных отцов» народа, законодателей Торы. ] 

    24 года он не прерывал учебы ни на один день.  Его наставниками были известные мудрецы, одним из которых был Хананья,  который дал ему посвящение в раввины. Когда закончился период  обучения, он открыл собственную ешиву (религиозную школу), в которой занималось 300 учеников. Всего за свою жизнь он подготовил  24 тыс. учеников.
    В Талмуде говорится, что Акива был одним из четырех мудрецов, которые еще при жизни вошли в духовный мир, открывающийся лишь умершим и праведникам. И только Акива сумел «выйти с миром», т.е. остаться в живых и сохранить рассудок. 
    В трактате Авот приведено одно из известных изречений Акивы, отражающее исключительно сложную  корреляцию[footnoteRef:5] между Божественным Провидением и полной свободой выбора, предоставленной человеку. «Все предопределено, - учил р. Акива, - но дано право выбора...   Все дается под залог, и на всех живых уже наброшена сеть;  лавка открыта, и Хозяин отпускает в долг, долговая книга открыта; и рука пишет; и всякий, кто желает взять взаймы, приходит и берет. Но  изо дня в день сборщики обходят каждого человека и взимают с него долги – как с ведома человека, так и  без его ведома»[footnoteRef:6].  Это самое известное изречение раби Акивы, наиболее часто цитируемое. [5:  Корреляция -  лат. соотношение, соответствие, взаимосвязь, взаимозависимость предметов или понятий.]  [6:  Талмуд. Трактат Авот. Изд. Шамир, Иерусалим, 1999. Мишна  3:15- 16, с. 36.. Комментаторы Писания поясняют смысл аллегории: «лавка» - это мир соблазнов и возможностей; «долги» - наказания за проступки:  «сеть» - смерть, от которой не сумеет скрыться ни один из живущих, «сборщики» - т.е. ангелы и помощники Бога.  ] 

     Акива говорил также: «Цинизм и легкомысленность развращают человека. Традиция  (написания святых текстов) ограждает Тору (от неправильных трактовок ее); …молчание ограждает мудрость (от поверхностности)»[footnoteRef:7].  Законоучители Талмуда призывают мужчин, в частности, считаться с мнением женщин, поскольку те наделены Всевышним более глубоким пониманием действительности[footnoteRef:8]        [7:  Там же. Авот. Мишна 13. С.34.]  [8:  Там же. Авот. Мишна 5. С. 110.] 

    В конце концов, после того, как все ученики Акивы погибли во время эпидемии, он приблизил к себе нескольких молодых мудрецов, ставших впоследствии лидерами своего поколения.
       2. Гилель  и Шамай (112 г. до н.э. -8 г.н.э.) – эти два имени еврейских мудрецов обычно называются вместе, т.к.  они жили примерно в одно время, остались в памяти народа как одно целое,  в равной степени  повлиявли на процесс  еврейского образования. Вместе с тем, известно, что они представляли две несколько различные религиозные школы.
    Период жизни и творчества  двух мудрецов был отмечен растущим влиянием Рима на все события, происходящие в Иудее. Тираническая власть Рима, в также внутренние раздоры, царящие в Римской империи, неумолимо приближали страну к катастрофе.
       Гилель был одним из  величайших мудрецов всех поколений.  Для евреев он был и остается по сей день эталоном народной мудрости.  В течение	 40 лет  (с 32 г. до н.э. и до конца своих дней)   Гилель был главой Синхедриона[footnoteRef:9]. [9:  Синхедрион – еврейский суд в древней Иудее, высший юридический и религиозный авторитет для евреев. В его задачи входила интерпретация библейских текстов. Он мог вводить новые законы в случае необходимости. Местные суды, или малые синхедрионы, состояли из 23 судей каждый. Они  разбирали гражданские и уголовные дела..  Великий синхедрион состоял из 71 члена и заседал в Иерусалимском Храме. После разрушения Римом Второго Храма в 70 г.  В последствии  Синхеррион был распущен по римскому указу около 425 г. См. Р.Й. Телушкин. Еврейский мир.   М., 2000. –с. 91-92. ] 

    Гилель для евреев был своего рода эталоном народной мудрости. Именно с именами Гилеля и Шамая началась традиция религиозных учителей Иудеи (т. н. «зугот») Великого Синхедриона. Согласно мишнаистскому трактату Авот («Поучения отцов») цепь устной традиции с Моисея, который передал ее Иегошуа (Иисусу Навину), а тот – старейшинам народа, - не прерывалась. От старейшин традиция перешла к пророкам. Великий Синхедрион во все времена был высшим авторитетом народа в делах религии. Из Египта и Вавилонии, Сирии и Персии съезжались многие, известные своими познаниями мужи, чтобы проучиться у мудрецов Великого Синхедриона и послушать их толкования законов Торы.
    Во главе Синхедриона стояли два, называвшиеся «двойкой» или «парой». Один из них носил титул наси (т.е. глава), а другой – ав-бет-дин (т.е. судья). Как правило, они представляли две разные традиции толкования, их споры и диспуты были острыми, вызывали большой интерес и обсуждались по всей стране. Гилель и Шамай составляли наиболее прославленную «пару»(зуг) мудрецов в 1 в. Их имена связаны со многими преданиями, сохранившимися и по сей день. Гилель, который, как говорилось, был главой Синхедриона на протяжении более 40 лет,  отражал теоретическую традицию толкования Писания. Шамай же вносил в традицию элементы народной мудрости. Мудрость Гилеля признавалась учеными всех еврейских общин мира, вместе с тем он отличался добротой и мягкостью, терпением в общении с людьми.
     Наиболее известна история, связанная с именем Гилеля. Однажды его спросили, что он считает основным принципом иудаизма. Его знаменитый ответ гласил: «Чего ты не любишь сам, не делай другим. В этом вся Тора, а остальное – пояснения. Иди и учись». Гилель учил, что путь к Богу – миролюбие и любовь к человечеству. В израильском народе он ценил единство и призывал своих учеников никогда не отделять себя от общины. Гилель заслужил столь глубокое уважение, что должность  наси (глава Синхедриона) стала наследственной в его роду.
    Гилель и Шамай, в основном,  вместе руководили Великим Синхедрионом и были самой известной «парой» («зугот») еврейских мудрецов, толковавших Тору. Шамай, в отличие от Гилеля, происходил из состоятельного иерусалимскрго рода. Он был строг и несколько более чем Гилель консервативен в вопросах веры и вел постоянные споры с Гилелем по вопросам веры.  Гилель полагал, что следует быть в этих вопросах более снисходительным и мягким, чтобы не отпугивать людей излишней строгостью.
    Знаменитые дебаты этих двух мыслителей вызывали живейший интерес в еврейских религиозных общинах того времени.  Где бы ни собирались в то время  евреи для изучения Писания, они всегда обсуждали мнения  этих двух великих мудрецов.
     Нравственная интерпретация Торы Гилелем впоследствии  способствовала тому, что учение иудаизма подучило название «тикун олам» («совершенствование мира)[footnoteRef:10]. [10:  См. Р.Й. Телушкмн.мир. М., 2000. – С.95 – 96.] 

    Свое кредо Гилель выразил также в изречении, приведенном в трактате «Авот» (1:12) : «Будь в числе учеников Аарона – любящим мир и стремящимся к миру, любящим людей и приближающим их к Торе». Сущность же Торы Гилель выражал так: «Люби другого, как самого себя»[footnoteRef:11].  [11:  Заметим, что это знаменитое изречение Гилеля  известно также, как «золотое правило добра» в китайской мудрости (конфуцианстве) и многих других учениях, что совпадает с известной истиной: «мудрые идеи носятся в воздухе». ] 

     О Гилеле сохранилось немало преданий. Вот одно из них:  Один иноверец заявил, что готов принять иудаизм при условии, что его научат всей Торе сразу, - «пока он будет стоять на одной ноге». Гилель ответил:  «То, что ненавистно тебе, не делай другому, - в этом вся Тора. Остальное – комментарии. Иди и учись». Гилель говорил также: «Не суди другого, пока не окажешься на его месте» (Авог 2:5).
    Гилель высоко поднял авторитет мудрецов и призывал народ к изучению Торы. Он говорил: «Невежда не боится греха,  и необразованный человек не может быть праведным (Авот 2:6), ведь он не знает, что именно заповедано, и что запрещено Торой. И еще он рекомендовал: «Не говори такого, что невозможно понять, полагая, что, в конце концов, ученики разберутся» (Авот 2:5). 
    Гилель прожил долгую жизнь – 120 лет, подобно нашему учителю Моше (Моисею). Он вырастил целое поколение мудрецов, принявших от него устную традицию Писания.  В Талмуде написано, что, по крайней мере, 30 из учеников Гилеля были достойны того, чтобы «на них пребывала Шехина»( Божественное присутствие), как и на нашем учителе – Моше.
    Ученики Гилеля унаследовали нравственные качества своего учителя. О них говорили, что им, как и их    учителю, присуща деликатность, они не реагировали на обиды и предпосылали своему мнению мнение оппонентов – учеников Шамая. 
    В трактатах Талмуда приведено более 300 дискуссий между последователями школ  Шамая и Гигеля. Но в Талмуде говорится также, что закон был установлен в соответствии с мнением учеников Гилеля именно потому, что они отличались особой деликатностью и терпимостью.
     Галерея  еврейских мудрецов – это наиболее уважаемые еврейские ученые, мудрость которых признана во всем мире. Бездонны глубины этой мудрости, но все новые и новые ее грани открываются тому, кто изучает ее.
    Добавим к тому, что уже приведено, некоторые суждения из трактата Авот.
· Согласно каббале, Гилель обладал даром видеть то, что не дано обычному человеку. Так, душа Гилеля, как указывается, «сохранила память о событиях исхода евреев из Египта, ибо обладала искрой души Моше» (Авот 2:6).
· Гилель часто повторял: «Чем больше мяса  (на костях человека), тем больше гнили будет в его могиле; чем больше имущества, тем больше забот… Чем больше занимаются Торой – тем больше (смысла в) жизни. Тот, чьим достоянием стали слова Торы – обрел (право на) жизнь в будущем мире.  (Авот 2:7).
· Раби Йоханан бен Закай  принял Тору от Гилеля  и Шамая. То часто повторял: «Если ты многое постиг в Торе, не кичись  этим, ибо для этого ты и создан». (Авот 2:8). 
· Раби Йегошуа говорил: «Завистливость (потакание своим) дурным инстинктам и ненависть к людям сживают человека со света». (Авот 2:11).
· Помни о трех вещах – и ты не угодишь в пучину греха:  знай, из чего ты произошел, и куда ты идешь, и перед Кем тебе предстоит держать ответ на суде и отчитываться.  Из чего ты произошел?  Из капли семени, быстро теряющего свою силу..А куда ты идешь? Туда, где прах, гниль и черви. А перед кем тебе предстоит держать ответ на суде и отчитываться? Перед Царем всех царей, Святым Творцом, благословен Он. Авот 3: 1).
· «Долготерпимый предпочтительней силача; владеющий собой - того, кто (способен) овладеть городом». Кто богат? Тот, кто доволен своей участью… Кто уважаем? Тот, кто уважает людей. (Авот 4:1).
· Заповедь в Танахе называется мицва. Это слово одного корня со словом цавта – «соединение», «единение», т.е. заповедь приближает человека к Творцу. В этом важная награда для людей («Авот» 4:2).
· «Исполнение заповеди вызывает эманацию  света Творца в мироздание. Воплощение этой эманации в какие-либо духовные качества, как, например, мудрость, могущество, доброта и пр., определяется в этой Мишне как создание ангелов». («Авот»4:11).
· «Лучше быть хвостом льва, чем головой лисицы» («Авот» 4:15).
· «Этот мир подобен прихожей перед выходом в будущий  мир…приведи  себя в порядок в прихожей, чтобы ты смог войти в зал»
(Комментарий – физический мир несовершенен, ибо близок к небытию, которое ему предшествовало).   («Авот» 4:16).
· Раби Элизар говорил: «Рожденным суждено умереть», ибо «мертвым суждено вернуться к жизни». … После возвращения мертвых к жизни Всевышний сотворит для каждого человека новое тело м вдохнет в его обновленную душу, которая их оживит.
· Раби Меир говорил: «Каждый, кто хочет изучать Тору ради (самого процесса изучения) ее, удостаивается многого. Более того, ради него одного стоило создавать мир. Он скромен и долготерпелив, и прощает обиды. Тора возвеличивает го и возносит нал всем сотворенным» («Авот» 5:1).        
· Всевышний, создавая мир,  желал принести благо Своим творениям, и Он распространяет это благо на всех в заслугу тому, кто изучает Тору лишма (т.е. ради нее). Такой человек доставляет Ему радость («Авот» 6: 1).
· «Золотому кольцу в носу свиньи (подобна) женщина красивая, но лишенная вкуса («Авот» 6:2). 


3. Шимон бар Йохай  (Рашби)
    Среди учеников Гилеля особенно получил известность Шимон бар Йохай, ставший впоследствии основоположником каббализма, возникшего на основе расшифровки тайного содержания уче6ия Торы.
    Когда началось восстание против римлян, возглавляемое Бар Кохбой, р. Акива заявил, что Бар Кохба достоин того, чтобы стать машиахом, т.е. посланником  Бога, который восстановит Храм и снова соберет всех изгнанников на Земле Израиля. Но  в 135 г. после ожесточенной борьбы с римскими легионерами восстание было подавлено, около полумиллиона евреев было убито в бою или казнено. 
    Осознав, что самоотверженность евреев опирается на их веру, римский император Адриан П Элий (76 – 138), с крайней жестокостью подавивший восстание,  издал декрет, запрещавший под страхом смерти изучать Тору и соблюдать ее заповеди. Тем не менее, р. Акива по-прежнему собирал множество желающих изучать Писание. Вскоре, однако, Акива был заключен в тюрьму, и римляне подвергли его мучительной казни. В Талмуде рассказывается, что он умер, произнося слова из Торы: «Слушай, Израиль!  Господь-Бог наш, Господь един!»[footnoteRef:12]                       [12:  Эти слова известны каждому еврею, они стали молитвой, которая так и называется «Шма!» (ивр. – Слушай!): «Слушай, Израиль! Господь Бог наш, Господь – един!» Эта молитва – символ еврейского монотеизма.] 

    Могила р.Акивы находится в Израиле, возле Тверии, и по сей день число паломников, желающих почтить  память выдающегося человека – учителя р.Акивы, не убывыет.
    Шимон бар Йохай в книге Талмуда «Мишна»[footnoteRef:13] назван просто «раби Шимон», ближайший ученик р. Акивы. По доносу он был приговорен к смертной казни, но ему удалось бежать, и в течение 12 лет он  был вынужден скрываться в пустыне. [13:  Мишна – «Учение», основа Талмуда, законодательный сборник.] 

    В книгах каббалы сообщается, что раби Шимон был одним из воплощений Моше – он подобно Моше, бежавшему от гнева фараона,  достиг духовного совершенства и удостоился Божественного откровения в пустыне. Так же и р. Шимон бар Йохай, бежав от гнева римского императора,  удостоился величайшего откровения именно во время своего пребывания в пустыне.
    В последующем р. Шимоном и его учениками была написана книга «Зоар», ставшая основополагающим трудом каббалистического учения[footnoteRef:14]. [14:  Как говорилось, каббала – мистическое учение о тайнах мироздания, основанное на исследовании и комментариях Священного Писания. Главная каббалистическая книга «Сияние» - Зоар, основной труд основателя каббалистического учения - р. Шимона бар Йохая. См. раби Шимон.  Фрагменты из трактата «Зоар». Пер. с амамейск. М.1994.- С.79-82. См. также Немировская Л.З. Библейские религии. Тексты. Комментарии. М., 2005. – С. 64 – 65, 82 – 82.] 

    Ее автор, основатель каббалистического учения  Шимон бар Йохай широко известен  как среди почитателей иудаизма, так и среди религиоведов вообще. Гробница Шимона, расположенная на горе Мерон, недолеко от г. Цфат, издавна стала местом паломничества его почитателей.

4. Следующий из знаменитых еврейских мудрецов раннего периода развития иудаизма -  Саадия бар Йосеф ( 882 – 942),    известный также как Саадия Гаон, глава (гаон) религиозной общины  в Суре. 
    Р. Саадия – Гоан (сокращенно – Расаг) – крупнейший талмудист и мыслитель, автор многочисленных трудов по  иудаике, ученый, философ и общественный деятель  эпохи Средневековья. Его многочисленные труды в области толкования Торы, в частности – Устного Закона, по иудаике,  философии, грамматике, теологические памфлеты, посвященные борьбе с кариамами[footnoteRef:15], оказали огромное влияние на его современников и на последующие поколения ученых-исследователей иудаизма. [15:  Караимы – религиозное направление, отколовшееся от традиционного иудаизма и создавшее в середине УШ в. в Багдаде отдельную секту. Караимы отвергали Устный Закон и признавали только Письменную Тору. Устный Закон – это юридический комментарий к Торе, объясняющий  как именно следует выполнять ее предписания. Без Устной традиции многие предписания Торы были бы непонятны. Устный Закон необходим также по трем причинам. Во-первых, в Торе часто не указывались детали предписаний; неясны были некоторые предписания, утратившие свою актуальность в связи со временем.  Сегодня Устный Закон кодифицирован в Мишне и Талмуде. Согласно иудаизму, большая часть устной традиции, зафиксированной в этих книгах, восходит ко времени откровения, полученного Моше на г. Синай. Согласно иудаизму, Моше получил одновременно и Устную. И Письменную Тору. Все детали традиции исходили, по иудаизму, от Всевышнего.    ] 

     Главный труд мыслителя - «Эмунот ведиот» («Вера и разум»). Широко известен также написанный им сидур (молитвенник), где собраны все законы и обычаи, связанные с синагогальной службой. Кроме того, в сидур включен также ряд молитв и гимнов, составленных им самим.
    Имя Саадии Гаона известно в истории иудаики не только благодаря его полемике с караимами и другими иудейскими  сектами, но благодаря его основному труду, названному выше. Этот труд широко известен и не только в иудаизме под названием  «Книга веры и мнений». Это было первое систематизированное изложение  философии иудаизма. Созданная в Х в., эта книга  неоднократно переиздавалась. Это, несомненно,   что говорит  о ее общекультурной  ценности.
    Саадия перевел Библию на арабский язык и составил молитвенник для евреев, говоривших по-арабски.
    В своей критике караимов Саадия показал, что библейский фундаментализм, привлекающий к себе многих ортодоксальных евреев,  не столь безобиден, как может показаться.  Слишком буквальное понимание Торы делает ее установления зачастую  бессмысленными.   Саадия придавал большое значение критике караимов, т.е.  иудейского фундаментализма,  и написал на эту тему около  50 полемических трактатов.                  
    Эту деятельность высоко оценил, спустя два века после смерти ученого, Рамбам  в своем произведении «Йеменское послание». Он писал: «Если бы не Саадия, Тора могла бы исчезнуть из среды евреев».
    Саадия Гаон, египетский еврей, автор блестящих трактатов  против караимов, которые помогли многим разобраться в истоках конфликта между новой сектой и талмудической традицией.  Консерваторы и реформисты признают Устный Закон, однако склонны считать Устный Закон и Талмуд развивающейся системой, в которой поколе6ия мудрецов спорят и рассуждают о том, как соединить Тору с жизнью[footnoteRef:16]. [16:  См. Телушкин Р.Й. Еврейский мир. М., 2000., С. 118-119.  См. также Донин Х. Быть евреем. Ростов-на-Дону.,1999. – С.317.] 

    Широкое распространение получила также его работа «Книга времен», которая была написана 
на библейском иврите.


5. Гершом бар Йехуда (965 – 1040)  - выдающийся законоучитель и комментатор Талмуда.
    Гершом известен как автор целого ряда очень важных уставов («таканот»), которые коренным образом изменили строй еврейской жизни и оказали благотворное влияние на сущность супружеских отношений и на жизнь еврейской общины вообще. Наиболее важные из этих таканот, получившие силу закона в еврейской жизни, были следующие:  запрет многоженства и  левиратского[footnoteRef:17] брака:  запрет развода без согласия жены и объявление такого развода недействительным;  запрет передавать спорные дела единоверцев в суд неевреев; запрет чтения чужих писем и целый ряд других таканот.  Нарушение этих запретов влекло за собой очень строгие наказания, вплоть до отлучения от общины. В еврейских кодексах таканот ото известно  по названием «Херем дерабейну Гершом»  («херем» – отлучение).  [17:  Левират (левират – от лат левир – деверь, брат мужа) – обычай, по которому умершего  мужа имела право выйти замуж за его брата. ] 

    Постановления Гершома, главные из которых, - запрет многоженства и запрет развода без согласия жены, были приняты евреями Европы и соблюдаются до сих пор.
    Многогранная жизнь и деятельность Гершома породила народные легенды, которые легли в основу ряда литературных произведений, широко известных и в наши дни.  Мудрецы называли Гершома  «Меор агола» - «Светоч диаспоры». Он получил широкую известность также и как автор многочисленных комментариев к трактатам  Вавилонского Талмуда, они издаются наряду с основным текстом Талмуда.     
    Наконец,  р.Гершом известен и как пейтан, т.е. поэт. Его элегии включены в состав литургии, в том числе его знаменитые стихи, которые произносятся в канун Рош-а-шана (Ноаого года).
    Гершом – поэт, ученый, комментатор Талмуда, автор многочисленных респонсов, был наставником и духовным руководителем всего средневекового ашкеназского (т.е. западно-европейского)  еврейства. 

  6.  Раши ( Робейну Ицхак) 1040 – 1105 – величайший комментатор Танаха и Талмуда, широко известный далеко за пределами Израиля. Его комментарии привлекают простым и понятным, предельно ясным языком. Вместе с тем, он широко и глубоко освещает проблему Все издания Танаха и Талмуда на протяжении многих веков неизменно сопровождались комментариями Раши.
    У Раши сыновей не было. Дело его продолжили его внуки – Рамбам, робейну Там и Ривом. Они были также известными комментаторами и тосафистами[footnoteRef:18] («дополняющими»). В книгах каббалистов[footnoteRef:19] сказано, что Раши был новым воплощением  души Рава, основателя знаменитой ешивы (еврейской общины) в вавилонском городе  Суре. Раши появился на свет в год, когда глава предыдущего поколения мудрецов р. Гершом Меор агола – вновь подтвердив своим появлением закономерность, сформулированную в Талмуде: «не покидает мир праведник прежде, чем  в нем рождается праведник, подобный ему».  [18:  Тосафист (ивр. от тосэфта – комментарий к Торе) – комментатор Священного Писания.]  [19:  Каббала (как уже говорилось) – мистическое еврейское учение о тайнах мироздания, основанное на исследовании и комментарии Священного Писания. Основная книга – Зоар («Сияние»).  ] 

    Уже в ранний период своего творчества Раши поставил перед собой грандиозную задачу: прокомментировать   на святом языке, иврите, все книги Священного Писания и весь Талмуд. 
    Согласно преданию, когда период его ученичества завершился, он «отправился в галут» - длительное путешествие по общинам диаспоры. Его целью было знакомство с  выдающимися мудрецами и  методами изучения Торы, принятыми в других местах. Ему было в то время 33 года. В течение 7 лет он побывал в Италии, Греции, Египте, Израиле, Персии, Германии. Возвратившись в свой родной город Труа,  Раши основал там общину (ешиву). Впоследствии эта ешива Раши  стала наиболее авторитетным центром изучения Торы в Европе.
    На протяжении всей своей жизни Раши продолжал  свою работу над своими комментариями, добиваясь максимально возможной точности и ясности.  Все комментарии переписывались им трижды.
    Толкования Раши отличаются особой четкостью и лаконичностью. Они и по сей день пользуются   наибольшим авторитетом и популярностью:  в большинстве изданий Танаха  и Талмуда они приведены рядом с основным текстом в качестве необходимого дополнения.
    Согласно преданию, Раши был также выдающимся  знатоком медицины и целительства:  он написал более 100 работ  по медицине. Внуки Раши продолжили его дело и стали известными раввинами (Рамбам и Там) мудрецами своего поколения мудрецов Торы.

 7.  Галеви (р. Йегуда бар Шмуэль Галеви)  - 1075 – 1141 – выдающийся  поэт и мыслитель «Золотого века» испанских евреев[footnoteRef:20], автор книги «Кузари»[footnoteRef:21] [20:  «Золотой век испанского еврейства» - Х-ХП в.в. Это время известно в еврейской истории как период расцвета религиозной и культурной жизни евреев. На протяжении Золотого века  большую часть Испании контролировали наиболее терпимые к иудаизму испанские правители (вплоть до того, как Испания была вновь отвоевана христианами; мусульмане пришли  сюда в 711 г. и продержались в некоторых районах Испании вплоть до 1492 г. ).]  [21:  См. Галеви Й. Кузари. Пер с ивр. Иерусалим 1998.] 

   Р. Галеви жил в Кордове, центре еврейской учености и поэзии. Наряду с Торой, он глубоко изучал и арабскую, и античную философию, естествознание и музыку. На жизнь же он зарабатывал врачеванием.
    Главная книга, над которой он работал всю сою жизнь, было «Кузари», которая стала одной из вершинных достижений еврейской мысли. Эта книга написана в форме диалога между еврейским мудрецом (Раби) и хазарским[footnoteRef:22]  ханом Кузари.  [22:  Хазары – тюркскоязычный народ, появившийся в Восточной Европе после гуннского нашествия (!У в.) и кочевавший в западной Прикаспийской степи. Хазары образовали царство Хазарский каганат, просуществовавший до Х в., в котором были распространены все три религии: иудаизм, христианство и ислам. См. также мою книгу – Л.З.Немировская Религиоведение. М., 2010. Приложение. Философия религии. Проблемы иудаики в диалогам Галеви. – С.247 – 293. ] 

    В Кордове Галеви познакомился с выдающимся еврейским мыслителем, автором 180 произведений по разделам Торы  р. Моше ибн Эзрой, они оставались друзьями и коллегами долгие годы.
    Книга Галеви «Кузари» особенно ценна своим полемическим содержанием. Галеви проводит в ней большую аналитическую работу  по сопоставлению разных сторон религиозной веры христианства, иудаизма и ислама и  показывает их близость как библейских религий.  Галеви продемонстрировал своим анализом,  насколько эти религии близки друг к другу и своему общему и более древнему источнику – Торе, полученной еврейским учителем р.Моше на горе Синай и переданной всему народу.
    Обстоятельные разъяснения сути иудаики еврейским учителем – «раби», от имени которого говорил Галеви, складываются в цельную и ясную картину еврейского мировоззрения. Характерно, что в книге проводится различие между религией и философией, «Высшим разумом» и т.н. богом Аристотеля и Богом Израиля, между человеческим разумом, склонным к заблуждениям  и Божественным Откровением, основанным на непрерывной цепи традиции, передаваемой  от отца к сыну, от учителя к ученику на протяжении веков.
    Книга Галеви «Кузари» имеет подзаголовок «Аргументы и доказательства в защиту гонимой веры». И, конечно, она во многом способствовала формированию самосознания евреев. Написанная по-арабски, она впоследствии была переведена на иврит выдающимся еврейским мыслителем р. Й. Ибн Тибоном.  Сейчас она практически известна на большинстве языков мира.
    Из  стихотворных произведений Галеви широко известны также  около 1 тыс песен, элегий и гимнов, среди которых особенно популярна светлая субботняя песня «День Шабота незабываем. 
    В годы зрелости центральной темой поэзии Галеви стала его неудержимая тяга к Земле Израиля. В 1140 г. Галеви отправился в свое последнее путешествие, о котором мечтал всю жизнь -  в Иерусалим. Согласно преданию, он был раздавлен копытом арабского скакуна в тот момент, когда склонился в воротах святого города, чтобы поцеловать землю Иерусалима.[footnoteRef:23]  [23:  См. Еврейские мудрецы. Иерусалим, 2007. – С.54-55.] 

    
   8. Эзра - Ибн Эзра Авраам бен Меир (1092 – 1167) – известный ученый, комментатор Торы и Танаха.
    Комментарии Эзры к Священному Писанию считаются одними из наиболее авторитетных комментарий . Эзра – автор  180 трудов, в том числе и по грамматике священного языка Танаха, по религиозной философии, математике и астрономии, поэзии и др. Но наиболее известен Эзра своими классическими комментариями к Торе.
    Получив энциклопедическое  образование, он пополнял его всю свою жизнь. В молодые годы он пытался зарабатывать на жизнь астрологическими прогнозами, но удача не сопутствовала ему. Довольно рано он приобрел  в качестве  поэта, но при этом сетовал, что, видимо, при его рождении «звезды вступили в заговор» против него, и поэтому он не может преуспеть ни в одном из своих начинаний.  
    Он остроумно писал о себе:  «если бы я торговал свечами, то солнце не заходило бы до конца моих дней, а если бы я торговал саванами, то люди перестали бы умирать». Эти строки Эзры-«неудачника»  впоследствии стали  народной пословицей.
    Кардинальным событием всей жизни ибн Эзры стала его близкая дружба  с величайшим поэтом «золотого века», автором книги «Кузари»  р. Йегудой Кузари, старшим его почти на 2о лет.  Раби Галеви практически стал главным наставником ибн Эзры, и в своих знаменитых комментариях к Торе ибн Эзра многократно ссылается на его мнение.
    В своих комментариях к Торе Эзра особое внимание уделяет точному пониманию  пшата (т.е. прямого смысла стихов Торы) и грамматическому анализу сложных языковых форм.
   Наибольший интерес работа Эзры вызвала во Франции. Так, в  г.Труа Ибн Эзра  особенно сблизился с внуком  великого Раши – робейну Тамом, известным как глава еврейских мудрецов во Франции.  Сохранились свидетельства их совместных исследований и фрагменты дискуссий по поводу наиболее точного понимания Торы.
    В Англии ученый столкнулся с  общинами евреев, настолько постоянно оторванными от традиции, что многие из них не знали ни еврейского языка, ни основных еврейских праздников, а еврейский шабат начинали не с вечера, а с  утра – так же, как и праздничные дни у не евреев. Специально для этой общины Эзра написал свою знаменитую  работу о шабате.  В ней он  разъяснил,  почему еврейские сутки (в том числе и сутки священного шабата) начинаются с вечера.
Эта книга вышла в Лондоне в 1159 г. 
  Последние годы жизни ибн Эзра провел на Востоке. Он побывал в Египте, где встречался с великим  еврейским мыслителем и врачом – Рамбамом.  Затем он совершил паломничество в Землю Израиля, посетил Ирак, Персию и добрался до Индии.
    Во время всех своих странствий он не прерывал работу над главным трудом его жизни – комментариями к Пятикнижию и Танаху. Кроме того, переезжая из страны в страну, он создал более 100 трактатов по многим областям знания, в котором считался выдающимся  знатоком. Именно гонорары за эти книги были  основным источником существования его семьи.
    Широко известны философские трактаты ибн Эзры, в которых он пытался творчески применить работы неоплатоников для углубленной интерпретации текстов иудаики.
   В трактатах, посвященных языку Торы, ибн Эзра обобщил и систематизировал произведения  по исследованию Торы предыдущего поколения мудрецов. Создавая целостную систему грамматики еврейского языка.
   Ибн Эзра оставил также целый ряд книг по математике, антропологии и астрономии. Им написаны также  стихотворения и песни, впоследствии включенные в молитвенник и праздничные песнопения.
   В одном из своих стихотворений ибн Эзра говорил об особенностях, отличающих еврейскую поэзию от всех других поэтических произведений.  Он писал: «Арабы слагают песни о любовной неге; потомки Эдома – о битвах и доблестных рыцарях,.. поэзия индусов полна загадок и притч, но лишь евреи воспевают славу Творца Вселенной».  Ибн Эзра скончался в возрасте 75 лет в Испании.
    
   9. Маймонид  (Рамбам)  -  Робейну Моше  Бен Маймон,  1155-1204.
    «Золотой век испанского еврейства» приближался к концу.  Альмохады (фанатичные мусульмане из Северной Африки) вторглись в Испанию, арабские правители которой были слишком разобщены, чтобы оказать им сопротивление. В 1149 г. пала Кордова, и альмохады стали правителями мусульманской Испании. 
    Альмохады – могущественное мусульманское движение, которое стремилось обратить в мусульманство и христиан, и евреев.  Их внезапное появление в Марокко и Испании в ХП в. ознаменовало катастрофу для евреев исламского мира. 
   До появления альмохадов мусульмане считали  евреев, и христиан как  «людей Писания» (т.е. Библии).  Отношение к ним было вполне терпимым как к монотеистам. 
    Альмохады отвергли такую терпимость. Их лидеры заявили, что они обнаружили завещание Мухаммеда, согласно которому терпимость мусульман к евреям придет конец спустя 500 лет после возникновения ислама.  Если за это время не появится еврейский Машиах, то евреи должны отказаться от своей веры и тать мусульманами.
    В 1146 г. Абд эль Мумин, создатель империи альмохадов в Северной Африке и в Испании, предложил евреям Феса (столица Марокко) выбор:  ислам или меч.  Почти все евреи Феса были убиты. При малейшем подозрении людей в принадлежности к этому народу их ждала казнь.  
    Альмохады  стремились обратить в ислам всех жителей страны: и евреев, и христиан, вынуждая их либо принять христианство, либо покинуть страну. Однако евреям некуда было уйти. На севере Испании правили христианские короли. Начались крестовые походы, целью которых было отвоевать Святую землю у мусульман.  Многие испанские евреи отправлялись на кораблях в Северную Африку. Среди них была семья еврейского  ученого, отца раби Маймона.  Мальчику было 13 лет, и это был Моше, сын Маймона.  Сегодня на иврите его имя звучит как Рамбам (сокращение  из начальных букв ивритских слов: робейну Моше бен Маймон), и на европейских языках  оно известно как Моисей Маймонид.
     Маймонид стал самой значительной фигурой золотого века испанского еврейства. Он прекрасно владел ивритом и хорошо знал Библию, Талмуд и многие еврейские книги. Кроме того, он занимался математикой и астрономией, арабской литературой и греческой философией. Он обладал большой  энергией и невероятными способностями, изучил медицину и стал знаменитым врачом.
    Евреи Марокко, где жила его семья, принуждались альмохадами к отказу от своей веры и принятию ислама. Многие из них обращались к Маймониду за советом. Маймонид дал мудрый совет:  в случае крайней необходимости произносить слова молитвы, требуемой мусульманами. Эти слова, пояснял Маймонид, окажутся лишенными всякого смысла, если в сердцах евреи останутся верными своей вере.        
       В дальнейшем семья Маймонида поселилась в Египте, в г.Фостате.  Здесь ученый занялся врачеванием, и слава его в этом искусстве была такова, что он был приглашен в качестве личного врача египетского наместника халифа. В вопросах религии его авторитет также рос. Он стал настолько великим, что нередко сам  нагид  (глава еврейской общины Египта) обращался к нему за советом в вопросах веры.
    Маймонид очень много трудился. День его был расписан по минутам. Когда он освобождался он обязанностей врача при дворе, он шел домой и принимал многочисленных пациентов, ожидавших его здесь.  К нему приходили на прием и богатые, и бедные, и евреи, и мусульмане. Тех, кто не мог платить, он лечил бесплатно.
    Маймонида очень любили как учителя. После субботней службы он наставлял членов общины в вопросах Торы и Талмуда. Слава его распространялась все шире. К нему приходили письма с просьбами о помощи, и он для всех находил время. Через некоторое время положение евреев в мусульманской Испании улучшилось. Альмохады поняли, что управление страной требует поддержки всего населения, и они смягчили свою нетерпимость. Однако  и в это время евреи Йемена подвергались жестоким притеснениям. Маймонид обратился к йеменским евреям со своим знаменитым Посланием утешения, в котором призывал их крепиться и не отступать от своих традиций.
    Несмотря на свои многочисленные обязанности. Маймонид находил время для написания блестящих философских трактатов. Он стал автором также свода еврейских законов, ставшего важнейшим со времени создания Талмуда.  Этот свод законов получил название «Мишнэ-Тора», т.е. «Повторение Торы».
    Мишнэ-Тора кодифицирует[footnoteRef:24] все законы Талмуда[footnoteRef:25], а также  комментарии гаонов и ученых последующих поколений вплоть до дней Маймонида, включая его собственные толкования.  Этот энциклопедический труд, и по сей день, является важнейшим  пособием для  всех изучающих Тору.        [24:  Кодификация (лат.) – систематизация и объединение законов по отраслям права в единую согласованную систе…му (кодекс).]  [25:  Талмуд (др.-евр., букв. – изучение) – собрание догматических, религиозно-этических и правовых положений  иудаизма, сложившихся в 4 в. до н.э. – 5 в. н.э.] 

   Мишнэ-Тора была воспринята учеными не как замена Талмуда, а как энциклопедическое руководство ко всем многочисленным законотворческим дискуссиям, заключенное в Талмуде.  Во вводных главах Мишнэ – Тора Маймонид поясняет, как он рассматривает философию иудаизма. Ранее, уже в одной из его юношеских работ, посвященных Мишне, Маймонид сформулировал  «Тринадцать принципов веры», широко известное и по сей день под названием «Верую». Впоследствии они были переложены на стихи в гимне «Игдал» («Да возвеличится»), включенным во все еврейские молитвенники.
    Наиболее известный философский труд Маймонида – «Наставление заблудших». В нем он четко разъясняет идеи и принципы иудаизма, пользуясь терминами и принципами классической философии (и прежде всего, - Аристотеля).
    Маймонид упорядочил трудно понимаемые до того времени предания Талмуда, осуществив оптимальное их истолкование. Следуя аристотелевской философской логике, Маймонид  стремился избегать противоречий в суждениях. В частности, он полагал, что несовместимость разума и веры во многом надумана,  и между ними нет кардинальных разногласий.         
   Согласно Маймониду, высшие принципы иудейской веры отражены в тринадцати важнейших  постулатах веры. Мы приведем некоторые из них.
1. Разум и вера лишь на поверхности  производят впечатление взаимно исключающих друг друга.
2. Разумное доказательство существования Бога, единства Его бытия и бестелесности вполне обоснованно.
3. Мирское -  то, что отсутствует, поскольку не имеет в себе основания собственного бытия, постольку оно отсылает нас к бытию низшего порядка -  к бытию необходимого.  В мирском отсутствует нечто более высокое, чем необходимое бытие.
4. Так как Бог являет  собой  действующую и финальную практику Универсума,  то действующий интеллект един и отличен от умов людей, наделенных лишь пассивным  интеллектом.
5. Действуя, люди уменьшают дистанцию между собой и активным интеллектом.
6. Умирая, люди утрачивают индивидуальные различия между собой, остается лишь чистый, высший интеллект – в этом смысле (как фрагмент указанного интеллекта) человек бессмертен.

Аргументы Маймонида оказали  огромное влияние на мировую философию, в  частности на мышление средневекового  философа Ф.Аквинского  (неоднократно цитировавшего «Раби Моисея») и крупнейшего европейского ученого Б. Спинозу.
    Известно, что Маймонид неоднократно подвергался резкой критике со стороны еврейских и мусульманских ортодоксов. Вместе с тем, неоспорим тот факт, что Маймонид был единственным философом новой эры, символизировавшим своим учением единство четырех культур: греко-римской,  западной, еврейской и арабской.
    Конечно, Маймониду, как некогда великому Саадие Гаону и многим другим мыслителям, вносившим в еврейское мировоззрение оригинальные идеи, приходилось защищаться от многочисленных нападок иудейских консерваторов. Однако Маймонида любили и поддерживали  многие ученые и руководители еврейской общины, а также простые люди, которых он лечил и нередко защищал. 
   Умер Маймонид в Фостате в 1204 г. и, можно сказать, что весь еврейский мир оплакивал его. О нем говорили: «От Моше до Моше не было никого, подобного  Моше»  (то есть: от Моисея до Моше Маймонида не было подобного Моисею). Остается добавить. Что Маймонид остался в мировой философии не только и не столько как великий религиозный мыслитель, но и философ мирового уровня, подобного Аристотелю.
    Основные произведения Маймонида:  «Мишнэ-Тора»;
                                                                                «Путеводитель заблудших»;  

                                                                             «Йеменское  послание».


10.  Нахманид (раби Моше бар Нахман, или сокращенно Рамбан )  - 1194 - 1270  

Известность еврейского мудреца и раввина Нахманида  более всего связана с его участием в ставших знаменитыми на весь мир диспутах с христианами, которые проходили по большей части в Испании (Барселоне).
 К 12 в. мусульманские правители Испании были изгнаны, однако христианская Испания еще довольно продолжительное время оставалась страной  многих религиозных конфессий и народов.  С одной стороны это были мусульмане (среди которых были арабизированные мавры и берберы)  С другой стороны -  христиане и евреи.  Испанскому королю удавалось какое-то время избегать многонациональных конфликтов и раздоров. Он понимал, что в противном случае не избежать междоусобной и продолжительной войны.    Последние испанские земли постепенно ускользали из рук мусульман, и к первому десятилетию ХШ в. отвоевание страны христианами (этот процесс, как известно, получил название Реконкиста)  было практически завершено.  С этих пор христианская церковь распространила свое влияние на всю Испанию, и ее усилия по обращению евреев в христианство обрели наибольшую активность.
    При этом христианские монахи-доминиканцы играли ведущую роль. Они заняли особое положение в рядах инквизиции, учрежденной в 1233 г. с целью активизации деятельности по разоблачению «еретиков».   Среди монахов-доминиканцев  особую популярность приобрел монах Пабло,  еврей, принявший христианство, стремящийся как можно большее число своих бывших единоверцев обратить в христианство.
    С этой целью он  организовывал публичные диспуты о христианстве, на которых заставляли присутствовать евреев.  Однако эти диспуты своих целей не достигали. Тогда Пабло привлек к этой деятельности испанского короля   и уговорил его разрешить публичный диспут  в Барселоне, на котором  он намеревался привести убедительные доказательства в пользу истинности христианства по отношению к иудаизму.   Защиту же иудаизма он предлагал  возложить на какого-либо раввина.  Пабло стремился доказать, что  Иисус Христос был истинным Мессией, предсказанным в древнееврейских книгах. Он не сомневался в том, что раввину придется принять его аргументы.
    Раввином, избранным для участия в этом диспуте в присутствии короля, его двора и многих высокопоставленных представителей церкви стал рабби Моше бен Нахман, или Рамбан (сокращение его имени на иврите), или  Нахманид  (на языках западной Европы). Нахманид  к тому времени был наиболее известным ученым раввином еврейской общины Испании, всеми уважаемым и любимым[footnoteRef:26]. [26:  О его популярности свидетельствует, в частности, дошедшая до наших дней притча о букве «нун» (т.е. «н», по-русски), авторство которой приписывается ему.. Согласно ей,  жить следует, руководствуясь  четырьмя принципами, названия которых начинаются с той буквы. Человеку должно быть  хорошо и удобно (нах. на иврите), приятно (нахмэд) душевно (нахмэах) и правильно (мэазмэн),  в соответствии со временем.      ] 

    Нахманид, как и большинство еврейских раввинов ХП в. славился своей ученостью. Уже в возрасте 16 лет он блестяще защищал галахические комментарии великого еврейского мудреца Алфаси. В дальнейшем он стал ученым широкого научного кругозора.  Он не был согласен с некоторыми идеями Маймонида, однако стремился примирить его взгляды с идеями других еврейских мыслителей. 
    Для Нахманида особый интерес составляла каббала (особенно ее практическая часть) и  учение еврейских мистиков.
    Как и многие еврейские мудрецы, Нахманид прекрасно владел медицинскими знаниями и зарабатывал себе на жизнь профессией врача.  Кроме того, он был раввином Жероны, а впоследствии – главным раввином  всей Каталонии. Его популярность росла,  и он часто получал письма из разных мест  Испании с просьбами помочь решить тот или иной вопрос. Ответы раввинов на такого рода письма назывались, как уже говорилось,   респонсами, а на иврите   такая переписка называется  шеулот  у- тшулот  («вопросы и ответы»).    Особенную известность приобрели  его экзегетические[footnoteRef:27] и каббалистические (каббала, напомним, - учение еврейских мистиков) комментарии к Торе. [27:  Экзегетика – искусство толкования текстов (в  частности – библейских).] 

    Будучи человеком уже довольно почтенного  возраста[footnoteRef:28], Маймонид принял участие в диспуте и предстал перед  королем и его двором.  Доминиканский монах Пабло при участии большого числа слушателей-монахов и других участников дискуссии доказывал, что Иисус Христос и был Мессией. Свои доводы он подкреплял цитатами из Библии, в частности, из  Аггады[footnoteRef:29].  Аггада содержала различные легенды и предания  Талмуда. Которые, по мысли Пабло,  имеют отношение к Иисусу. [28:  В 1263 г., когда проходил диспут, Нахманиду было  почти 7о лет. ]  [29:  Аггада -  сборник библейских преданий. ] 

    Нахманид на все доводы Пабло дал ясные и четкие ответы. В частности, он пояснил, что аггадическая часть Талмуда не содержит научных сведений, а представляет собой лишь исторические предания.  Она не может служить доказательством истинности событий.  Более важной является другая часть Талмуда – законоведческая. Так что ссылки на Аггаду не могут служить доказательством. В Галахе, как доказал Нахманид, нет ничего, чтобы свидетельствовало   об истинности  доводов Пабло. 
    Кроме того, Нахманид задал важный вопрос:  как мог быть Иисус Мессией, если войны между народами по-прежнему продолжаются?  Ведь приход Мессии, согласно Писанию, должно сопровождать наступлением эры мира и благополучия. А такое время не наступило, и короли не собираются отбросить мечи и приступить к заключению всеобщего мира.
    Речь Нахманида произвела глубокое впечатление на короля. Он отложил продолжение диспута и не присудил победы никому. Расставаясь же с Нахманидом, король щедро вознаградил его. Впоследствии Нахманид  подробно изложил в письменной форме содержание дискуссии с тем, чтобы любой мог ознакомиться с ее содержанием[footnoteRef:30].  Несмотря на то, что время ее прохождения довольно отдалено от нас, она и по сей день представляет большой интерес для каждого человека, не равнодушного к проблемам истории и ее влияния на современность. [30:  См. Нахманида. Иерусалим – Москва, 1992.] 

    Нахманид вскоре уехал в Израиль, где положение евреев значительно ухудшилось.  Войны и вторжения других  народов разоряли Святую землю. Еврейские школы почти исчезли, и лишь небольшое число синагог  избегло разрушения. Ученый посвятил последние годы своей жизни родной земле. Он построил школу и открыл синагогу в Иерусалиме. Вокруг него собралась группа единомышленников и учеников. 
    Нахманид успел увидеть плоды своих трудов. Духовная жизнь евреев Израиля значительно обогатилась и обновилась, благодаря его деятельности.  В истории еврейской мысли имя Нахманида более всего связано с его полемикой с христианами по поводу истинной природы Иисуса Христа.
    Деятельность Нахманида особенно важна, т.к. обычно евреи избегают разного рода дискуссий по вопросам веры. Это касается всех их истории, и современность не является исключением. 
    Но иногда дискуссий нельзя было избежать, ибо они проходили по распоряжению короля и с участием короля.    Их целью была попытка  убедить представителей иудаизма в правоте христианства и склонить иудеев к принятию христианской религии. 
    Дискуссия в Барселоне 1263 г. была самой известной. В ней принял участие сам испанский король Яков Арагонский.
    Король задал участникам диспута три вопроса:
1. Приходил ли уже Мессия, как считают христиане, или  он еще придет, как полагают евреи?
2. Божественна ли природа Мессии, как говорят христиане, или это человек, как считают евреи?
3. Кто действительно соблюдает истинный Закон – евреи или христиане?
Рамбан ответил, что евреи не считают Иисуса Машиахом, т.к. его приход не ознаменовался тремя обстоятельствами, обозначенными в библейском пророчестве: не положено начало всеобщему миру, как пророчествовал Исайя.  Более того,  последователи Иисуса сами проливают много чужой крови.
Рамбан полагал, что главное отличие между христианством и иудаизмом состоит не проблеме мессианства Иисуса, а в признании жизненной сущности Иисуса – человеческой или божественной. В иудаизме нет веры в божественность Машиаха или какого-либо другого человека. Ему приписываются 4 из 8 принципа, согласно которым следует жить. Рамбан также заявлял о том, что  ничто не изменится в христианском мире и в человечестве вообще до такой  степени, чтобы законы Торы потеряли свою значимость.
    В течение двух последующих столетий другие крупные еврейские ученые продолжили его работу.

11.    Ицхак   Абарбанель (1437 – 1508)
Еще один известный комментатор Торы, а также – выдающийся государственный деятель и крупный финансист.
    Как и большинство еврейских мудрецов, он происходил из рода царя Давида. И тоже относился к числу испанских евреев. Он родился в г. Лиссабоне, столице португальского королевства, в семье выходцев из Испании[footnoteRef:31]. Его дед  - Шмуэль Абарбанель бежал из Испании в 1391, когда по стране прокатилась волна еврейских погромов, и обрел убежище в Лиссабоне. [31:  В разных источниках его имя пиводится по-разному: Абарбанель или ААбраванель. Мы употребляем наиболее традиционное и известное в еврейской истории им – Ицхак Абарбанель. См. Донин Х. Быть евреем. Ростов-на-Дону, 1999 – С. 320-321. См. также Самюэльс Р. По тропам еврейской истории. М., 1993. – С.222-223,  а также – Швут А. Еврейские мудрецы со времен Мишны и до наших дней.  – Иерусалим, 2007. – С. 106 – 108.   ] 

    Его отец сделал карьеру при дворе португальского  короля Альфонсо У и стал его казначеем. Р. Ицхак получил  основательное еврейское образование.  Талмуд он изучал у лиссабонского раввина Й.Ханона- духовного лидера  мудрецов Португалии. 
    Еще в юности Абарбанель написал свое первое значительное произведение – трактат «Корона старцев». В нем он высказал мысль о том,  как Божественное Провидение направляет еврейскую историю: вопреки бесконечным преследованиям и гонениям этот народ избавляется Всевышним от окончательной гибели.
    Абарбанель получил также хорошее светское образование, владел многими языками и науками, в особенности он глубоко изучил философию и классическую литературу и поддерживал тесные связи и христианскими мыслителями. После смерти отца он сменил его на посту придворного казначея. 
    В 1481 г.  после смерти короля Альфонсо, его наследник Хуан П  задался целью расправиться со всеми приближенными  отца. Абарбанелю пришлось бежать, как и многим другим евреям. Хуан П присвоил все их имущество.  Абарбанель посчитал,  что беда пришла к нему, т.к. он  все свое время посвящал царю  «из плоти и крови» и отныне решил служить только Всевышнему. Он писал: «Все годы, которые я прове при дворе короля, я был всецело поглощен его заботами, и  не было у меня свободного времени для Торы – я даже не притрагивался к книгам. И так я провел свои дни в суете и годы посвятил тщетному, добиваясь почестей и богатства. И вот, все это богатство утеряно. И теперь, когда я стал неимущим скитальцем, я могу возвратиться к изучению Священных книг»[footnoteRef:32] . [32:  См. Швут А. Еврейские мудрецы от Мишны и до наших дней, Иерусалим, 2007. – С.106.] 

    В этот период Абарбанель приступил к  комментариям к Танаху.  Начав с ранних пророков, он завершил  работу над комментариями к книгам Судей и Самуэля.  Когда он работал над следующей книгой – Царей, последовал вызов во дворец. Король Испании Фердинанд П пригласил его на должность государственного казначея.
    К этому времени король Фердинанд П развязал войну против Гренады, последнего мусульманского государства на Пиренейском полуострове. Военные действия требовали больших расходов, и возникла необходимость в опытном финансисте.  Выбор пал на Абарбанеля,  благодаря усилиям которого войну удалось довести до победного конца. В 1492 г., по окончании войны, король Фердинанд и его супруга Изабелла под влиянием вождей инквизиции решили, что настало время очистить  королевство от еретиков и иноверцев. По всей стране были разосланы королевские глашатаи, возвещавшие евреев, что через 2 месяца те должны покинуть страну, оставшимся же предложен роковой выбор:  крещение или смерить. Сотни тысяч евреев вынуждены были навсегда покинуть страну, где их предки жили со времен  Рима. 
    К тому времени христианская Испания разделялась на два королевства: Арагон и Кастилию. Кастилия храбро  сражалась за короля Педро. Но когда Педро потерпел поражение, королем Кастилии стал его сводный брат Энрико П, который ненавидел евреев за то, что они сражались на стороне его противников.
    Во время правления Энрико фанатичные монахи подстрекали чернь к разгрому домов евреев в городах Кастилии.  И именно при нем евреи Испании вынуждены были носить желтый лоскут  по велению закона. Так некогда в гордой Испании евреи познали унижение, с которым уже давно были знакомы их собратья в других странах Европы.
    Многим евреям во имя сохранения жизни пришлось выбрать крещение. Целые общины евреев обращались в христианство[footnoteRef:33]. Но и это их порой не спасало: они не были приняты христианским сообществом Испании. [33:  Как говорилось, одна из заповедей иудаизма - «Пекуах нэфеш»- требовала от еврея прежде всего сохранять жизнь. И если есть опасность для жизни, то предпочесть ради ее сохранения даже смену веры.  ] 

   Эти люди были известны в Испании под названием марраны (что буквально означало «свиньи»). Конечно, при этом многие марраны в душе оставались евреями, несмотря на угрожающие им гонения и казни.   Они собирались для богослужения в потаенных местах, отмечали свои праздники, субботу, изучали Тору. Положение евреев в Испании продолжало ухудшаться вплоть до ХУ в.
     В 1479 г. , когда два крупных королевства Испании объединились в одно государство, в стране действовали три религии -  христианство, иудаизм и ислам. Но королева Изабелла стремилась сделать Испанию чисто христианской страной. Она предоставила господствующей в то время жесточайшей испанской инквизиции еще большую силу, благодаря чему   множество «еретиков» было сожжено на кострах.
    Среди этих так называемых еретиков большинство были крещенные евреи (марраны), которые были всегда подозреваемы в тайной приверженности к своей  старой вере и вызывали особое пристальное внимание инквизиции. Тысячи этих «тайных евреев» подвергались допросам. Но немало и неевреев пострадало от инквизиции в тот период.
    Многие гибли не только за свою веру, но и  просто за выражение своего мнения. В этот период Испания сильно изменилась, она перестала быть страной величайшей культуры и науки. По всей стране инквизиция влияла на все стороны жизни ее подданных.
   В период господства инквизиции по всей Европе возобновились «гонения на ведьм». Людей, не угодных власти, обвиняли в колдовстве и преследовали. Все суеверия имели корни в многочисленных языческих культах, предшествовавших распространению христианства.    Тысячи невинных людей были подвергнуты гонениям, пыткам, сожжению на кострах по приговору судов инквизиции, а иногда и местных фанатиков и властей. В это время прославился наиболее фанатичный и жестокий инквизитор – Томас Торквемада – глава испанской инквизиции 80-х г.г. ХУ в., инициатор политики изгнания евреев из Испании[footnoteRef:34]. [34:  См. об этом подробнее: Самюэлс Р. По тропам еврейской истории. М., 1993. – С.218 – 224. ] 

    Однако было немало и тех, кто бесстрашно входил на костер инквизиции, не желая отречься от веры отцов даже во имя спасения жизни. Испанские власти не прекращали гонений на евреев, опасаясь, что их пример окажется заразительным, и ему  последуют другие народы.  
    В такой обстановке Абарбанель оставался доверенным лицом королевской четы и был главным ее казначеем. Он был не только прекрасным финансистом, но и мудрым человеком.  Ему было разрешено остаться при дворе как человеку, услуги которого особо ценимы. Однако он предпочел оставить Испанию и разделить участь всей еврейской  общины.   
    Ко 2 августа 1492 г. всех евреев Испании обязали покинуть свои дома. И это произошло, заметим, через четыре тысячелетия после того, как первые  еврейские поселенцы прибыли сюда вместе с римскими колонистами. 
    После изгнания евреев  Испании морская экспедиция  под командованием Христофора Колумба отплыла на запад, чтобы пересечь  Атлантический океан в поисках нового пути в Индию. Большую часть денег, необходимых для экспедиции, Колумб получил от марранов. Многие его карты были изготовлены евреями – знатоками картографии и маршрутов дальнего плавания. А по некоторым сведениям, в жилах самого великого мореплавателя Колумба текла еврейская кровь. Как известно, это путешествие изменило впоследствии весь ход истории и карту мира.  
    Потомки испанских евреев, ныне рассеянных по всему миру,  известны под именем сефарды (от названия Испании на иврите -  сфарад).  Они до сих пор сохраняют  синагогальный ритуал, принятый  когда-то в Испании и Португалии.      
    Многие из них и сейчас говорят  на языке ладино – смеси испанского языка с ивритом.  Их речь имеет свое звучание, и такое произношение называется  сефарадским.  В отличие от них евреи  Центральной и  Восточной Европы называются  ашкеназами (от старого названия  Германии на иврите Ашкеназ, так как большинство из них жили некогда в Германии).    Ашкеназы говорили на иврите на собственный лад и до сих пор сохранили  свое произношение.  Их разговорным языком был смесь  немецкого языка с ивритом. Те из них,    кто переселялся  в Восточную Европу,  принесла этот язык с собой.  Так возник и развился язык  идиш,  который имеет своим истоком средневековый  немецкий. Он обогатился словами из иврита и других языков, имевших распространение  в тех местах, где селились евреи[footnoteRef:35].     [35:  Там же. – С. 223 – 224.] 

    Со временем  Испания превратилась в могущественную   державу.  Она  стала страной  с развитой  промышленностью  и мореплаванием   - Нидерланды.
   В последние годы жизни Абарбанель вернулся к библейским книгам.
      Он  завершил свои комментарии к библейским текстам – книгам Исайи, «Дварим» и «Пятикнижию». В 1496 году прокомментировал «Книгу Отцов». Свои философские взгляды он выразил в комментариях на трактаты «Новые имена» и «Деяния бога».
Последние годы жизни мыслитель провел в Венеции. Здесь он создал комментарии к книге пророка Иеремия. Затем он последовательно отредактировал некоторые свои комментарии к христианским экзегетам. 
Абарбанель – автор многих трудов по иудаизму и философии. Главным трудом его жизни был комментарий к Танаху, где он полемизирует с христианскими учеными. Кроме того, он написал ряд книг о приходе Машиаха, возвещая его близкий приход и ободряя изгнанников. 
Итак, мы рассмотрели жизнь и деятельность основных философов и религиозных деятелей еврейства. Несмотря на уважение, которым они пользовались, долгое время они провели в гетто, не успев реализовать многие свои идеи.
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