ВЕРХОВНЫЙ  ПРОМЫСЛ.

1)
Рабби говорит: вникни в три вещи и ты не впадешь в грех. Знай, что над тобою око всевидящее, ухо всеслышащее, и что все деяния твои записываются в книгу.

(Абот 2,1).

2)
Р. Ханина говорит: человек не ушибет себе пальца внизу, если не присудили его к тому свыше, ибо сказано (Псал. 57, 32): «Господом направляются шаги человека».

(Хулин 7б).

3)
Р. Иоханан говорит: ноги человека ручаются за него, что он прибудет туда, куда ему назначено
.

(Сукка 53а).

4)
Р. Иоханан говорит: три ключа находятся непосредственно в руке Всесвятого и никогда не поручаются посланнику. Они суть: ключ от дождя, ключ от родов и ключ воскресенья мертвых. На Западе же прибавляют: также ключ от пропитания.

(Таанит 2а).

5)
Когда Реш-Лакиш приступал к объяснению главы о неверной жене
, он, бывало, говорил: человеку достается жена по его заслугам, как сказано (Пс. 125, 3) «Не ляжет бич нечестия на удел праведников».

(Сота 2а).

6)
Семь лет бывает язва, а человек не в свой час не умирает.

(Сангедрин 29а; Иевамот 114б).

7)
Р. Ханан, сын Абы, от имени Раба говорит: даже досмотрщик над колодцами поставляется по предназначению свыше.

(Баба-Батра 91б).

8)
Случилось, что р. Елиазар, р. Иошуа и р. Цадок были приглашены на пир к сыну р. Гамлиеля и р. Гамлиель сам стоял и прислуживал им. Когда р. Гамлиель поднес им кубки, то р. Елиаазар не принял, а р. Иошуа принял,

—
Что это такое?—сказал р. Елиазар р. Иошуе. Мы сидим, а р. Гамлиель стоит и прислуживает  нам!

—
Так что такое?—возразил р. Иошуа. Мы находим, что особа поважнее р, Гамлиеля тоже прислуживала своим гостям, а именно Авраам, патриарх наш, о котором говорится (Бытие 18, 8): „А сам стоял пред ними". Он же не подозревал, что они ангелы, а принял их за простых арабов-путешественников. Почему же р. Гамлиелю не подносить нам кубков?!

Тут вмешался в разговор р. Цадок. «Вы распространяетесь о славе людей - сказал он, — совершенно забывая о славе Творца! Всесвятой Сам наносит ветры, поднимает облака, ниспосылает дожди, заставляет землю производить растения и приготовляет стол для всех и каждого: почему же р. Гамлиелю не подносить нам кубков?».

(Киддушин 32б).

9)
Какая-то матрона спросила однажды р. Иосея, сына Халафты: Во сколько дней Всесвятой сотворил мир?

—
В шесть дней, ответил он.

—
Что же делает Он с того времени?—спросила она дальше.

—
Он сидит и составляет бракосочетания! — был ответ р. Иосея.

Р. Берахия говорит: так ответил ей р. Иосей: Всесвятой сидит и ставит лестницы, по которым Он низводит одних и возвышает других.

(Берешит-рабба 68
).

10)
«Ибо не с восхода, не с запада и не с гористой пустыни, — а Бог судья: того Он унижает, а того возвышает» (Пс. 75, 7), т. е. не чрез то одно, что человек занимается торговлею, он делается богатым, ибо отправляйся он на кораблях с востока до запада, и исходи он степи и горы, он (без содействия Верховного Промысла) не сделается богатым. Р. Абба из Романии говорит: слово «горим» везде в писании имеет значение «горы», за исключением этого стиха, где оно значит «возвышать»
, в том смысле, что человек не возвышается своими трудами и путешествиями, а только помощью Всесвятого, Который у одного отнимает, а другому дает.

(Бамидбар-рабба 22).

11)
Р. Финеас именем р. Осии говорит: хотя и сказано (Бытие 2, 3): „Ибо в оный почил Он от всех дел Своих», Он, однако, почил только от дел мироздания, по не перестал надзирать за действиями людей, как нечестивых, так и праведных, а продолжает заниматься как  одними, так и другими.

(Берешит-рабба 11).

12)
Р. Елиазар говорит: пропитание человека составляет такое же чудо, как и избавление от неприятеля, ибо сказано (Пс. 137:24): „И Он выручил нас от врагов наших (превечна милость Его)", и вслед затем: «Он дает пищу всякой плоти»... Р. Самуил, сын Нахмена, говорит: пропитание составляет большее чудо, чем избавление; ибо избавление совершается чрез ангела, как сказано (Бытие 48, 16): „Ангел, избавляющий меня от всякого зла", а пропитание непосредственно Самим Всесвятым, как сказано (Пс. 445, 16): «Ты открываешь руку Свою и насыщаешь всех живущих благодатью».

(Там же 20).

13)
Блажен человек, который устоит в испытании, ибо нет существа, которого Всесвятой не испытывал бы; богатого Он испытывает— будет ли рука его открыта для бедных; бедного же— сумеет ли он безропотно переносить свои страдания. Если богатый устоял в своем испытании и творил милостыню, то он плодами своих заслуг наслаждается в сем мире, а фонд хранится для него в мире будущем, и Всесвятой избавляет его от мук в аду, как сказано (Пс. 41, 2): «Блажен, кто внимателен к бедному;   в   день   злополучия   выручит  его Господь». А если бедный устоял в своем испытании и не возмущался, то получит сугубую награду в будущем, как сказано (Там же 18 28): «Ибо Ты бедному народу помогаешь».

(Шемот-рабба 31).

14)
Учители наши сказали: Даже те вещи, которые тебе кажутся лишними на свете, как мухи, клопы и осы, тоже имеют свое назначение в общем плане мироздания и чрез каждую из них Господь приводит в исполнение Свои поручения.

(Берешит-рабба 10; ср. Шемот-рабба 18).

15)
Тебе известно, что из темного места можно видеть, что в светлом, а из светлого нельзя видеть, что в темноте; а Всесвятой Сам свет, сидит в свете и видит, однако, что делается во тьме, как сказано (Дан, 11, 22): «Он знает, что во тьме, хотя свет при Нем пребывает».

(Танхума, отд. Тецаве).

16)
Относительно провидения Божия существует у людей пять различных мнений; все они ведут свое начало из древности и существовали уже во время пророков и даже во время откровения нашего закона.

Первое мнение состоит в том, что нет вовсе провидения; что во всей природе, в низших и высших сферах, господствует полнейший произвол; все случайно, и нигде ни в чем не проявляется деятельности руководителя или творца. Мнение это принадлежит Эпикуру и было уже высказано еврейскими атеистами, о которых говорит св. писание (Иер. 5, 12); «Они отрицают Бога и говорят: нет Его». Но уже Аристотель доказал несостоятельность этого мнения: что невозможно принимать, чтобы вся природа была произведением случая, а, напротив, что необходимо существование руководителя. Мы отчасти говорили уже по этому поводу.

Второе мнение принимает, что часть предметов подлежит провидению Божию и подчинена известному порядку, между тем как остальная часть предоставлена произволу судьбы. Этого мнения придерживается Аристотель. Он полагает, что Бог управляет небесными телами, которые поэтому отличаются вечностью их индивидуумов, и что провидение Божие прекращается на границах орбиты луны, что стоит в связи с его мнением о предвечности мира. О приверженцах этого учения между нашими единоверцами св. писание выражается (Иез. 8:12; 9:9): «Они говорят: Бог покинул землю».

Третье мнение представляет противоположность первым двум. Оно полагает именно, что ничего в природе, ни общего, ни частного, не происходит случайно; напротив того, все происходит по личной воле, цели и известному руководству. Но понятно, что для назначения и управления требуется предварительное знание предметов, подлежащих управлению; таким образом, согласно этому мнению, предопределяется заранее как движение, так и покой животных, а человеку не дано никакой власти совершить или не совершить чего-либо. По этому же мнению выходит, что все религиозные учения ни к чему не ведут, так как люди, которым учения эти проповедываются, не властны над собою ни исполнять то, что им предписывается, ни остерегаться того, что им запрещено.

По четвертому мнению принимается, что человеку предоставлена власть и возможность действовать. Таким образом становятся уместными находящиеся в законе заповеди и запрещения; этим же путем объясняются награждение и наказание за поступки людей, так как мнение это принимает также, что все действия Бога согласуются с законами разума, не допускающими несправедливости. Приверженцы этого мнения веруют, что промысл Верховного Существа распространяется на все без исключения, что и листок с дерева не спадет, и муравей не шевельнется без Его ведома и разрешения.

Пятое мнение, наконец, есть наше мнение и, лучше сказать, учение нашей религии, и состоит в том, что человек обладает неограниченною свободою воли, т. е. что все находящееся в пределах человеческой возможности совершается человеком согласно его природе, свободному выбору и воле, Точно также бессловесные животные передвигаются по своему произволу, и такова была воля Божия, т. е. Его первоначальная, предвечная воля была, чтобы каждое живое существо передвигалось по своему произволу, и чтобы человек пользовался властью делать то, что ему возможно, по своему выбору. Точно такою же основою Моисеева учения есть то, что относительно Бога никоим образом не применима хоть малейшая несправедливость, и как постигающее частного человека или целую массу несчастие и бедствие, так и достигаемое ими счастье, обусловливается строжайшим правосудием, без малейшего произвола, и в этом смысле говорится о Боге в св. писания: «Ибо все пути его — правосудие».

Что же касается до провидения Божьего, то, по моему мнению, оно зависит от Божией благодати: над тем родом существ, которому благодать Божия сообщила разумные понятия, так что он сделался родом интеллигентным, над ним обнаруживается провидение специальным образом, подвергая его, смотря по его действиям, награде или наказанию.

Если же корабль пошел ко дну, а вместе с ним находившиеся там люди, или крыша обрушилась и задавила находившихся в доме, то хотя самые события эти независимы от провидения, но появление людей на корабле и в доме произошло, по нашему мнению, по определению Божию, согласно неисповедимому и непостижимому для нас Его правосудию. Что же касается до других родов животных, то провидение Божие распространяется только на целые роды их, но не на каждое неделимое отдельно.

(Море—Невухим 3. 17).

17)
Провидение неразрывно связано и соразмеряется с разумом, потому что оно исходит от существа, одаренного совершеннейшим разумом, так что, кто разумом своим больше приближается к этому совершенству, тот в большей мере привлекает к себе провидение. Значит, не все люди пользуются одинаковым провидением, а иные больше, другие меньше, смотря по различной степени их совершенства.

(Там же 18).

18)
В массе господствует мнение, что на свете зло преобладает над добром; и не только в массе, но и у людей, воображающих себя учеными, встречаем ту же самую ошибку. Аль-Рази, написавший знаменитое сочинение «О Божестве», заключающее в себе много странного и нелепого, между прочим выдумал и защищает в этой книге положение, что мы находим в мире больше элементов зла, чем добра, что если рассматривать, с одной стороны, сумму человеческого блага, а с другой—всевозможные страдания, которым люди бывают подвержены, болезни, органические недостатки, лишение органов, народные бедствия, страдания и горе, то оказывается, что жизнь человеческая—страшное зло, как будто род человеческий вызван к существованию с целью мщения. Поводом же к ошибке упомянутого Аль-Рази и других ему подобных послужило то обстоятельство, что они судят обо всей совокупности жизни по одной какой-нибудь личности, воображая, по глупости своей, что все существует для них одних, игнорируя все остальное, вследствие чего, встречая что-нибудь противное их желанию, они произносят приговор над всем и заключают, что вся жизнь — зло. Но если, при разборе вопросов жизни, иметь в виду, какую ничтожную роль играет в мировой жизни единичная личность, то истина выяснилась бы сама собою. На самую же истинную точку зрения станем тогда, когда вспомним, что не только единичная личность, но и весь род человеческий, не говоря уже о родах других животных, составляет величину бесконечно малую в общей сумме жизни природы. По нашему мнению, природа вся явилась по воле Божьей; род же человеческий, занимающий в ней наименьшее место, поставлен, по своей духовной природе, на ряду с телами небесными. Таким образом, человек является самым высшим из существ, находящихся на земле, т. е. из всего того, что составлено из стихий, и этим самим существование его есть великое благо для него и милость Божия. Что же касается до страданий людских, то они большею частью зависят от нас же самих, и только по неведению нашему приписываем причину своих страданий Богу. Но в писании прямо говорится (Второз. 32, 5): «Пагуба не от Него; от сынов Его порок их», и Соломон сказал (Прит. 19,3): «Глупость человека искривляет путь его». Все же вообще человеческие страдания могут быть сведены к следующим трем группам: К страданиям первого рода относятся те именно, которые обусловливаются самою природою человеческого организма, состоящего из вещества и подверженного, как   и  другие  тела, постоянным процессам разложения и новообразования. Отсюда происходят у некоторых людей различные телесные недостатки и лишение органов, обусловливаемые изменениями то в процессах образования,   то   в составе стихий, как например, порчею воздуха и т. д. Мы объяснили  уже  выше, что божественная   премудрость   положила,   чтобы каждое новообразование сопровождалось соответственным разрушением, так что не будь постоянного разрушения индивидуумов, не было бы постоянного обновления рода. Далее, все, что составляется из какого-нибудь вещества, естественно достигает степени совершенства, обусловливаемой природою этого вещества, равно как  и недостатки той материи сообщаются образованным из нее продуктам. Высший же продукт, могущий образоваться из крови   и семени, есть человек, характеризуемый как существо живое, одаренное словом и умирающее. Понятно, что невозможно, чтобы род этот не подвергался некоторым страданиям, находящимся в зависимости от его природы.

Количественно же эти страдания относительно незначительны. Продолжают же государства существовать целые тысячелетия, а истребительные землетрясения или опустошительные пожары— явления весьма редкие; тысячи людей рождаются с нормальными организмами, а уроды составляют только исключения  из правила.

Страдания второго рода причиняются людьми друг другу, путем насилия и нападения сильнейшего на слабейшего. Этого рода страдания встречаются в большем количестве, чем первого; причины их многочисленны и всем известны, и хотя они зависят прямо от нас, но едва ли могут быть устранены. Однако ж, навряд ли существует в целом свете государство, между жителями которого нашлись бы люди, в которых злые инстинкты были бы очень сильно развиты. К тому же, этих страданий вообще немного, и большею частью подвергаются им единичные личности, как в случаях разбоя или кражи. Правда, бывает также, что подобные страдания распространяются на большое количество людей, как в случаях истребительных войн, но это происходит сравнительно также в меньшей части населенной земли.

К третьего рода страданиям относятся те, которые причиняет каждый человек самому себе собственными действиями. Страдания эти самые многочисленные, далеко больше, чем страдания второго рода; на них и жалуются люди всего чаще, но им не подвергаются люди нравственные; те же, которые подвергаются им, заслуживают порицания за это. Источником этих страданий бывают дурные наклонности, т. е. злоупотребления в принятии пищи, питья и в половых отправлениях. Подобные злоупотребления, заключающиеся в неумеренном удовлетворении этим потребностям, в количественном или качественном отношении, и есть источник всех болезней и расстройств, как телесных, так и душевных. Что касается первых, то происхождение их понятно само собою; происхождение же от этих злоупотреблений душевных болезней объясняется двумя моментами: во-первых, за расстройством организма необходимо следует душевное расстройство, потому что, как уже сказано нами, душевное состояние зависит от состояния организма; во-вторых, когда дух привыкнет к разного рода излишествам, они становятся для него предметом сильной страсти, между тем как излишества эти, ненужные ни для сохранения самого индивидуума, ни рода его, очевидно, не имеют никакого  предела.

Число необходимых потребностей чрезвычайно ограниченно, излишествам же нет конца. Человек хочет, например, обладать серебряною посудою,   но  золотая посуда ведь   еще   лучше;   другие обладают тою же посудою, сделанною из сапфира, рубина и разных других драгоценных камней, и таким образом глупец этот не перестает огорчаться тем, что он не в состоянии подражать такому-то относительно. некоторых безделок. Он пускается поэтому в разные опасные дела, в роде морского путешествия или придворной службы, с исключительною целью добиться этих ненужных вещей, и если случится ему какая-нибудь неудача, он начинает роптать на Верховный Промысл и правосудие Божие, как будто вся цель природы заключалась в удовлетворении страстям этого негодяя. Заблуждение массы в этом отношении доходит до того, что люди взводят обвинение на Самого Творца, полагая, что в самой природе лежит причина господства зла. Они ропщут на то, что не находят себе опоры в природе в своих стремлениях к удовлетворению своим страстям, которые на самом деле не могут быть вполне удовлетворены. Мудрецы же давно уже постигли разумность природы, как это выражено царем Давидом (Пс. 25, 10): «Все пути Бога—милость и правда для хранителей Его завета и заповедей». Он хочет этим сказать, что те люди, которые в жизни своей следуют природе и заповедям Божиим и поняли свое назначение, постигают проявляющееся в природе милосердие и правосудие Божие; они ставят себе целью то именно, что было назначено им, как людям, именно: познавание разумом. Только уступая потребностям организма, они стараются удовлетворить первым его необходимостям, как принимать пищу и одеваться в платье, что достигается без особенных трудов, если только довольствоваться самым необходимым. Если же мы встречаем в этом деле трудности, то это только благодаря страсти к излишествам, потому что раз мы пристрастились к ним, нам достается трудно и необходимое, потому что подобного рода стремление человека напрягает его силы, которые он таким образом истощает, забывая о насущных потребностях своих.

Если бросим взгляд на природу, то мы найдем, что чем какое-нибудь вещество необходимее для поддержания жизни животных, тем количество его больше и ценность ниже, и наоборот: чем потребность в нем меньше, тем меньше его количество и ценность выше. Для примера возьмем воздух, воду и пищу вообще, как предметы, самые необходимые для поддержания жизни человека. Но степень важности этих предметов не одинакова; потребность в воздухе самая большая, потому что человек не в состоянии жить без воздуха, даже в течении очень короткого времени, между тем как он может обойтись без воды в течении дня или двух; вместе с тем и встречается воздух, как известно всякому, в большем количестве, чем вода, и гораздо легче достается, чем вода. В свою очередь, вода необходимее для нашей жизни, чем пища, потому что, принимая воду и не принимая пищи, некоторые могут прожить четыре-пять дней, и мы находим, на самом деле, что повсюду на земле воды больше, чем съестных припасов и оплачивается дешевле, чем последние. Тоже самое замечается в различного рода съестных материалах: наиболее необходимые встречаются в большем количестве и дешевле, чем менее необходимые. Таким образом вещества подобные мускусу, имбирю, или разные драгоценные камни, в которых человеку нет никакой надобности, и которые употребляются только в виде лекарств, находятся в одном каком-нибудь месте, также как многие другие лекарственные ископаемые вещества. Та же милость Божия повторяется и в отношении ничтожнейших тварей.

С другой стороны мы замечаем в мире животных полнейшее равенство, отсутствие каких бы то ни было преимуществ в одном каком-нибудь неделимом сравнительно с другими членами его рода. Во всей природе нет индивидуума, который обладал бы какою-нибудь специфическою для него самого силою, т. е. такою силою, которою не обладали бы все вообще члены его рода, или имел бы прибавочный орган, которого нет у других. Наоборот, вся сумма физических, духовных и жизненных сил и органов, представляемых одним каким-нибудь индивидуумом, наблюдается во всяком другом. Если же мы в одном каком-нибудь экземпляре встречаем известный недостаток в организме, то это чисто случайное явление, отступление от общей нормы, зависящее от случайной причины; кроме того, таких случаев встречается очень мало. Вообще же нет ни малейшей разницы в природе того или другого индивидуума, кроме разве той, которая обусловливается самою материею, из которой они образованы, но и тут нет никакого заранее назначенного разграничения между теми или другими членами одного и того же рода. Если же кто-нибудь обладает известными предметами роскоши, в роде разукрашенных золотом платьев, и т. п., а у другого этого нет, то этому последнему нечего жаловаться на несправедливость, потому что также как обладатель этих вещей не достиг этим чего-нибудь существенно важного, а только воображаемого, так и лишенный их ничего не теряет. Таким образом целесообразное распределение   в природе   предметов первой   необходимости, с одной стороны, а с другой — одинаковая природа отдельных  неделимых одного рода достаточно показывают нам милость Божию и бдительный надзор Его над Его созданиями; в этом смысле говорит старейший из пророков (Второз. 32, 4):   «Ибо все пути его — правосудие».

(Там же 12).

19)
Познавание Божие обнимает мельчайшие частности, а провидение Его основывается на этом познавании. Все то, что кажется нам случайным, будет ли это добро или зло, исходит из провидения; в отношении к нам, испытывающим на себе эти явления, они кажутся случайными, потому что доходят до нас неожиданно, но в отношении их Виновника они вполне сознательны и имеют значение или награды   благочестивым людям,   или   наказания   нечестивцам.

(Дон Исаак Абраванель в комментарии к Пятикнижию. отдел Микец).

20)
Пророк Исаия, приводя мнения неверующих, отрицающих познавание Богом неделимых человеческого рода и Его провидение об них, старается опровергнуть эти мнения доказательствами. Он говорит именно (Исаия, 49, 27): «За чем говоришь, Иаков, и утверждаешь, Израиль: скрыты пути мои от Господа; мое дело минуется Богом». В этих словах пророк передает доводы отвергающих познавание и провидение неделимых, заключающиеся, во-первых, в том, что индивидуумы познаются нами не разумом, а чувствами, Создатель же, к Которому познавание чувствами не применимо, следовательно, не может познавать их; в этом и заключается смысл слов: «Скрыты пути мои от Господа», Второй аргумент состоит в том, что даже при возможности познавания Богом неделимых следует принимать, что Он не обращает на них Своего познавания, по причине их низкого значения и ничтожества, на что намекают слова: мое дело минуется Богом. На оба довода эти отвечает пророк (там же, 28): «Разве ты не знаешь, или не слыхал, что Господь, Бог всей вселенной, Создатель всех стран земли», т. е. ты ведь знаешь, что всякий деятель, произведший известную вещь, ограниченную известными качественными и количественными отношениями, необходимо должен, при всем своем величии, обращать свое внимание на каждую часть своего произведения, как бы она ни была мелка и ничтожна, потому что без этой части действие или вещь не представляла бы той степени полноты и законченности, которая имелась в виду. Он продолжает далее: «Бог не устает и не истощается,» желая этим выразить ту мысль, что если деятель, ограниченный в своих силах на самом деле не должен истощать свои силы в заботливости о предметах ничтожных, сберегая эти силы для попечения о более важных предметах,—то ничего подобного не может быть применено к Богу, потому что Он неутомим и неистощим в Своих силах; простирая Свое провидение на самые ничтожные предметы, Он в то же время не лишает необходимого провидения более важные. В опровержение второго довода, именно, что индивидуумы познаются только с помощью чувств, которых нельзя приписывать Богу, он продолжает: «Ибо нельзя постичь мудрости Его», желая этим сказать, что хотя человек в самом деле приобретает познания посредством чувств, но это не должно служить доказательством, что и Бог нуждается в них для Своего познавания, потому что невозможно сравнивать наше познание с познанием Бога.

(Сфорно, Ор-Аммим, изд. 1537, 42).

21)
На всяком исповедующем какую-нибудь религию лежит обязанность верить, что Бог наблюдает за каждым индивидуумом человеческого рода, и за каждым из его поступков, заслуживает ли он вознаграждения, или наказания. Это корень всех положительных религий. Но допускает ли это логика?— вот что требуется доказать, так как существует мнение одного известного философа, что знание Божие не обнимает отдельных личностей, стало быть Он не наблюдает за ними, с целью наказывать их за их строптивость. Но мы уже давно достаточно доказали, что Богу известны все существа, равно как и все отдельные их поступки. Но даже допуская, что Богу известны все отдельная личности и их поступки, то требуется еще доказать, наблюдает ли Он за ними настолько, чтобы каждому воздать по заслугам, или же Он только знает их, подобно тому, как Он знает все прочие живые существа и их особенности, за которыми Он наблюдает не с целью воздавать им по заслугам, а только для сохранения рода их, как необходимую часть целого, не более?

Но разум указывает на два доказательства (опровергающие приведенное предположение). Первое представляет нам сам человек, на которого провидение распространяется, а второе — само провидение. Первое доказательство состоит в том, что не может быть, чтобы сила разума, присущая человеку, служила только для поддержания его рода, ибо мы видим, что прочие роды существуют и без нее. Если же человеку в этом отношении дано преимущество над другими животными, то не может же быть, чтобы он был предоставлен самому себе, без присмотра за его поступками. Присущее ему преимущество доказывает, что Бог предпочитает его всем прочим существам; и если это так, то понятно, что провидение Божие должно распространяться на него в большей против прочих существ степени, согласно его преимуществу над ними в разуме. Так и Маймонид писал: «Степень провидения пропорциональна степени совершенства разума человеческого»
. Стало быть, кто больше усовершенствовал душу свою, согласно данной ему силе, привлекает к себе провидение Божие в большей степени; тот же, который своей души не усовершенствовал и загубил в себе данную ему силу разума, спускается на степень животного, и не заслуживает, чтобы над ним бдило провидение Божие. Отсюда следует, что провидение Божие распространяется на обладающих разумом согласно их совершенству, подобно тому, как при самом сотворении человеческого рода оно распространилось на него преимущественно пред прочими родами тем, что ему дана была возможность пользоваться этим разумом.

Второе доказательство истекает из премудрости Бога и Его могущества. Естественно, что Богу должны быть присвоены все роды совершенства и отняты от Него все роды недостатков. И так как известно, что человеку свойственно следить за творением рук своих, дабы оно достигло всевозможного совершенства, а правителю свойственно пещись об управляемых им, дабы управлять правдиво и правильно; если же они этого не делают, то первый провинятся против законов человеческой природы, а второй — против своих обязанностей; провидение же это происходит в первом случае — от незнания, или неимения возможности, а во втором случае, — при полной возможности,— вследствие недобросовестности, или нерадения. И так как Бог премудр и всемогущ, то не может быть, чтобы Он, как всемогущий, не был бы в состоянии или ленился пещись об усовершенствовании естества управляемых им, и не может быть, чтобы Он, как премудрый, делал Свое дело на половину по недостатку знания, точно так, как невозможно, чтобы Он не заботился об управляемых им — по нерадению. А потому мы смело можем сказать, что Бог следит за поступками сынов человеческих, дабы воздать каждому по путям его. И поелику мы в каждой породе животных замечаем Божий промысл, снабжающий их всем нужным для их возможного усовершенствования, то мы не можем не замечать его в каждом человеческом индивидууме, согласно степени его нравственного совершенства, вследствие чего весь род человеческий может достигнуть полного совершенства. И вот в чем мы замечаем промысл Божий во всех породах животных: Он снабдил их членами, органами и силами, служащими к поддержанию их существования. Так, напр. рогатый скот питается травою, потому что материя, из которой могли бы образоваться зубы, употреблена на образование рогов, и природа, не имев возможности дать им верхние зубы, которыми они могли бы хорошо разжевать пищу, снабдила их свойством отрыгать жвачку, посредством которого они дополняют то, в чем не успели при первой жвачке. Точно также животным, которые легко отыскивают себе пищу, как напр. рыбам и птицам, природой дано скорое пищеварение; тем же из них, пропитание которых скудно, собаке напр. она дала свойство удерживать свою пищу в желудке трое суток
. Хищным. зверям и птицам, которые не питаются растениями, природа дала орудия, которыми они промышляют себе пропитание, снабдив когти их ядом, который они впускают в мясо во время растерзания, и этот яд заменяет им огонь, нужный для варения. Точно также видим мы премудрость Творца и промысл Его о каждом существе в живучести и трудолюбии муравья, самого маленького животного, и в том, что верблюду природа дала шею, равную длине его ног, для того, чтобы ему легко было доставать себе подножный корм.

Все это ясно доказывает, что есть Наблюдающий за существами, Который дает каждому его удел по мере требования его природы и по мере возможности, Который никого не обижает и не лишает его следуемого ему удела. И так как индивидуумы человеческого рода по своим умственным способностям различаются друг от друга больше, чем различаются между собою различные породы животных, до того, что один, приблизительно, может стоять на степени бессловесных животных, а другой на степени ангела, то, следовательно, и божественный промысл в отношении к человеческому роду должен быть не одинаков, как этот промысл не одинаков в отношении к различным породам животных. Отсюда следует, что степень божественного промысла о людях изменяется согласно изменению степени их совершенства.

(Иккарим  ст. 4 гл. 11). 

22)   
Поводом к тому, что некоторые люди, веруя во всезнание Божие, отрицают в тоже время существование божественного промысла, служит недовольство существующим порядком, по которому, согласно мнению этих людей, праведник иногда получает наказание, следуемое грешнику.

Для объяснения причин,   по которым   грешник   иногда   блаженствует, можем сказать следующее: Счастье   иногда  выпадает на долю беззаконника, во 1-х, по общему промыслу, который обращается на весь народ вообще. Провидение предопределяет счастье всему народу, к которому принадлежит и этот грешник   и с которым вместе он пользуется   незаслуженным   им   счастьем. И как нельзя роптать на провидение за то, что Оно создало преступнику руки, которыми он совершает преступление, так и нельзя роптать за то, что Оно не изменило судьбы народа   и благое определение, достающееся сему народу, для  того только, чтобы  вместе с остальным народом этим благом не пользовался беззаконник.

Вторая причина состоит в следующем: грешнику иногда приходится блаженствовать по  причине  надзора,   который   провидение обращает на каждый индивидуум человеческаго рода. Оно иногда предопределяет ему благо в награду за какую либо   его   заслугу, или за исполнение им  какой   либо   положительной   заповеди.   Ибо Господь поступает справедливо;   Он никого не лишает награды, ему следуемой, и поэтому Он вознаграждает на земле  беззаконника за его заслуги,   чтобы лишить   его   блаженства   в будущем мире. Это подразумевает писание словами   (Второз. 7, 10):   «Он воздает своим врагам пред лицом   Его, чтобы их погубить». Халдейский  перевод Ункелоса объясняет этот стих  так: Он вознаграждает врагов своих  за то,   чем они   угождали   пред лицом Его, чтобы потом их погубить.

В третьих, беззаконник иногда блаженствует по причине милости, обращаемой Божиим промыслом на других, будь эти другие праведники, или грешники. Так, напр., Лаван разбогател ради Иакова и египтянин (Пентефрия) ради Иосифа. Лот был спасен ради Авраама, и не только он один был спасен, но и все жители Сигора были спасены, ради Лота, который был спасен за заслуги Авраама. Ангел говорит (Бытие 19, 21): «Я послушался тебя и в деле сем, чтобы не погубить город». На том самом основании дети, будь они даже грешники, блаженствуют за заслуги своих предков. Моисей сказал (Исход 32, 13): «Помяни заслугу Авраама, Исаака и Иакова, рабов твоих». Также родители богатеют за заслуги своих детей, как сказано (Иов 27, 17): «Беззаконник приготовляет и праведник облекается». Также сказано (Прит. 13, 22): «Для праведника приготовлены богатства грешника,» т. е. грешнику иногда удается собрать богатства, чтобы оставить их своим сыновьям, праведникам. Также иногда грешник долгоденствует для того, чтобы у него родился сын праведный. Иной раз беззаконник блаженствует по причине промысла Божия, обращенного на других грешников, т. е. Бог дает ему успех, чтобы сделать его орудием своей мести.

Четвертая причина состоит вот в чем: нечестивцам иногда время благоприятствует или ради их самих, или же ради праведников. Они счастливы ради самих себя по следующей причине: Бог дает им богатство для того, чтобы сердце их еще более очерствело и они не обратились бы к Нему с покаянием. Это бывает тогда, когда они слишком уже противились воле Его и погрузились в злодеяния. Также иногда нечестивцы благоденствуют ради праведников, т. е. счастье, выпадающее на долю грешников, увеличивает награду праведников, которые, видя это, придерживаются однако благочестия. Ибо если бы грешник получил наказание тотчас как он совершил преступление, то какую заслугу имели бы праведники? Можно было бы думать, что они добродетельны не из любви к Богу, но из страха наказания.

(Там же гл. 12).

23)
Бог наблюдает и управляет душой каждого человека в частности, независимо от надзора, который Он обращает на весь род людской вообще. Это именно подразумевает Моисей под словами (Числа 16, 22): «Всемогущий Бог души всякой плоти», т.е. Ты Бог, надзор Которого обращен на каждого человека отдельно, согласно состоянию его души и разума.

(Ралбаг, коммент. к Пятикнижию 91).

24)
Божественный промысл не выражается одним только воздаянием кажущихся благ или зол; провидение старается также дать тому, на кого обращен Его промысл, веру и истинные убеждения. Посему Он причинил, чтобы Иаков остался ночевать в известном избранном месте, в котором проявился на нем Божий промысл, т. е. ему дана была истинная вера в Бога.

(Там же 37).

� В Иер. Килаим 9, 9, говорит это р. Иона именем р. Хамы с. Ханины


� Числа гл. 5


� Ср. Бамидбар-рабба 22, где собеседник   матроны   называется   р. Симеоном с. Халафты.


� Р. Абба принимает слово горим в этом стихе не как мн. ч. от существительного гор (гора), а как неопред. наклонение от глагола рум (возвыситься) в действительном залоге.





� Ср. выше § 17.


� Согласно талмуду тр. Шаббат 155б





