В. Алексеев
О происхождении имён Уриэля, Габриэля и Михаэля

Введение

Наследие Рудольфа Штейнера содержит четыре великолепных имагинации времён года, связанных с именами Архистратигов – Михаила, Гавриила, Уриила и Рафаила. Тем самым, образы этих Духов были использованы для объяснения разнообразных проявлений земной природы и физиологи человека. Но не только это. Штейнер дал трактовку и христианской иконописи, религиозному искусству. По версии Штейнера, эти четыре Духа являются «представителями» Архангелов, или Духов Огня.

В то же время, эти почитаемые верующими, мистиками и оккультистами имена берут своё начало не в христианской традиции, а в иудаизме. Требуется установить истину – какую смысловую нагрузку они несут изначально из третьей культурной эпохи? Погружение в мир каббалы, являющейся эзотерическим ядром иудаизма, позволяет определить, насколько правомерно Рудольф Штейнер использовал те или иные традиционные имена Духов, рисуя свою картину мироздания.

Книга “Бахир”

«Бахир» – первая Книга, зафиксированный как системный каббалистический источник. Эта книга предшествовала книге «Зохар» в земной хронологии. Скрытое изложение сокровенных тайн мироздания, которое содержится в «Бахир», можно найти и в «Зохар». «Бахир многократно цитируется  и пересказывается в книге «Зохар». 

«Бахир» на иврите – «Сияние». В тексте этой книги первая цитата из Библии: «Теперь не видно яркого света (Бахир) в облаках…» (Книга Иова, 37:21).

Автор Нехуниа бен ха-Кан – это раввин, от имени которого начинается изложение содержания «Бахир». «Раби Нехуния сказал …» - так традиционно начинаются многие откровения каббалистических книг. Раби Нехуниа бен ха-Кана был среди учителей Раби Акивы и, следовательно – Раби Шимона. И был также одним из членов Сангедрина, Великого Собрания. 

Есть всего два известных каббалистам, очень коротких комментария к «Бахир». Это – комментарии, подписанные именем ученика Рамбана и замечания к ним, сделанные Бааль Шем Товом.

В учении «Бахира» можно обнаружить несколько духовных истин, известных антропософии. Важное понятие, которое здесь открывается, - это перевоплощение, или гилгул. Впервые эта идея вводится в связи с именем раввина Акибы (в параграфах 121 и 155). Концепция гилгул используется для объяснения кажущейся несправедливости и того, почему страдают и рождаются калеками даже невинные дети. Далее это понятие разрабатывалось в «Зогаре» и ещё подробнее – в «Сефер Гилгулим» и других писаниях школы Ари.

Ещё одним из важнейших понятий, с которыми знакомит «Бахир», является цимцум – самосжатие Божественного Света. Свет был первым творением и сам возник ради сотворения Универсума. Согласно же учению Рудольфа Штейнера, наш мир производил всё новые и новые агрегатные состояния вещества именно благодаря сжатию первая огненная материя была сжата т.н. Духами Мудрости, и это сжатие привело к возникновению света и газообразной субстанции. Следующее сжатие, выполненное Духами Движения, привело к образованию уже сил химического эфира и водянистой субстанции, а последнее сжатие – к затвердению части веществ с появлением ещё одного типа эфирной силы (жизненного эфира).

Так что, в случае с «Бахиром» мы имеем дело с авторитетным для духоведения источником сведений. А потому с полным правом можем обратиться к «Бахиру» за разъяснениями об именах Духов, тем более что «Бахир» следует считать первой известной книгой, упоминающей имена Михаэля, Габриэля и Уриэля.

Древо Сефирот

Всё каббалистическое учение синтезируется в образе Древа Сефир. Это Древо состоит из десяти частей, каждая из которых именуется сефира. Каждая из сефир является определённым планом бытия, на которых активны те или иные создания и Духи. Заметно разделение сефир на три больших группы. 

Первая группа состоит из наивысшей триады: Кетер-Короны, Хокма-Мудрости и Бина-Понимания. Любопытно, что трактовки этих высших планов бытия, приводимые в книге «Бахир» полностью тождественны христианскому пониманию Триединого Бога.

141. Первое – Высшая Корона. Пусть благословенно и благословляемо будет Её имя  и Её народ (Израиль). Наш долг – узнавать и познавать Единство Единств, которое объединяется во всех Его именах.

142. Второе – это Мудрость. «Господь имел меня началом пути Своего, прежде созданий Своих, искони (Аз)» (Притчи, 8:22). Начало – это ни что иное как Мудрость.

143. Третье – это источник Торы, сокровищница Мудрости, источник «Духа Божия». Это учит нас тому, что Господь высек все буквы Торы духом и им же сотворил все формы.

Дух Божий это явный посыл к Святому Духу. На языке Библии, это Руах Элохим – Дух, реявший над тёмными водами бездны в первый день творения. Святой Дух – источник Священного Писания как для христиан, так и для иудеев.
 Практический путь христианина, согласно апостолу Павлу, заключается в развитии плодов Святого Духа и стяжании Его даров.
 Но того же самого добивались и каббалисты, изучая Тору! Это совпадение подтверждает принадлежность апостола Павла к кругу знатоков Каббалы.

Первое лицо Троицы выступает в «Бахире» отцом Израиля, что вряд ли противоречит христианским представлениям. Хотя последние предпочитают говорить о Боге-Отце как об Отце всех народов, и в первую очередь христиан.

Главное расхождение в понимании верховной Троицы по второму лицу. Для христиан это Христос, олицетворение любви Бога-Отца к сотворённому Им миру. Каббала же указывает на Премудрость Господню, которую величает Началом. Существует эзотерическая трактовка первой строки Библии «В начале сотворил Бог небо и землю». Согласно этой трактовке, эту строку надо читать «С (неким) Началом сотворил(-и) Элохим(-ы) небо и землю». Это Начало и есть Премудрость, независимая от творения, но определяющая его ход. Согласовать иудейскую позицию с христианской удалось автору Евангелия по Иоанну. Автор Евангелия начал своё произведение словами:

«В начале было Слово, и Слово было у Бога, и Слово было Бог. Оно было в начале у Бога. Всё через Него начало быть, и без Него ничто не начало быть, что начало быть». 

Этим автор Евангелия сумел связать воедино христианство и иудаизм даже с греческой философией, применив термин Логос (Слово)!

Следующая группа сефир, тоже числом три, это Хесед-Милость, Гебура-Сила и Теферет-Красота. Именно здесь заходит речь о воинствах Божьих, Князьях и Чинах. Именно отсюда берут своё происхождение такие мистические имена как Михаэль, Габриэль, Уриэль, Серафим, Херувим и Хайот.

144. Четвёртое -  это «благословение Господа» (Второзаконие, 33:23), Его благоволение и Его милосердие ко всему миру. Это правая рука Благословенного Святейшего.

145. Пятое – это великий огонь Благословенного Святейшего. Об этом написано: «И огня сего великого да не увижу более, дабы мне не умереть» (Второзаконие, 18:16). Такова левая рука Благословенного Святейшего.

Что это? Это святой Хайот и святой Серафим, по правую и по левую сторону. Они являются «блаженными», которые восходят всё выше и выше. Также написано: «А ободья их – высоки и страшны были они; ободья их у всех четырёх вокруг полны были глаз» (Иезекииль, 1:18). А вокруг Него ангелы.

146. Шестое – это Престол Славы, увенчанный, прославляемый и приветствуемый. Это дом Мира Грядущего, и его место – в Мудрости. Было два вида света. Благословенный Святейший взял один из этих видов света и сохранил его для праведных в Мире Грядущем. Мы постигли, что ни одно существо не может смотреть на первый свет.

Третья группа сефир отличается числом – их в ней уже четыре: Малкут-Царство, Йесод-Основание, Нецах-Победа, Ход-Сияние. 

153. Что есть седьмое? Это небо, называемое Аравот. А почему оно называется небом? Потому что оно круглое как голова. Мы узнали, что небо находится в центре, с водою по правую сторону и с огнём по левую. Оно оберегает воду от огня и устанавливает между ними мир. Святой Дворец находится здесь. Это – Мысль, у которой нет ни конца, ни границ, точно так же и это место не имеет ни конца, ни границ. Седьмое – это восток мира. Именно оттуда приходит Семя Израиля. Семя принесено с востока и посеяно на западе. А затем он собирает то, что посеял. Спинной мозг берёт начало в головном мозге человека и доходит до половых органов, где находится семя. 

157. Что есть восьмое? У Благословенного Святейшего один-единственный Праведник в Его мире, и он дорог Ему, потому что он поддерживает весь мир. Это – Основание (Йесод). Это то, что поддерживает мир и заставляет его развиваться, усиливая его и наблюдая за ним. Это – Основание всех душ. 

169. Девятое и десятое существуют вместе, одно противоположно другому. Они подобны двум колёсам: одно направлено на север, другое устремлено на запад. Они достигают самой низшей земли: последней из семи земель, лежащих внизу. Конец Божественного Присутствия Благословенного Святейшего находится под Его стопою. Поэтому и написано: «Небо – престол Мой, а земля – подножие ног Моих» (Исайя, 66:1).

170. Единственная Победа – это победа, устремлённая на запад. Вторичным для неё является то, что устремлено на север.

Именно эта группа описывает четыре стороны света. Поэтому говорить о четырёх сезонах года, как это сделал Штейнер, нужно на основании этого низшего кватернера Древа Сефир. И сразу бросается в глаза, что имена Архистратигов ни в коем случае не могут применяться в нижнем кватернере!

 Из содержания попутных стихов «Бахира» вырисовывается любопытная картина. Похоже на то, что и каббалисты считали материальный мир разделённым на четырнадцать частей, или уровней. Из них семь называются небесными, а другие семь земными, или подземными. Точно такая же концепция исповедуется индуизмом. Так вот, подземным мирам отвечают сефиры Нецах и Ход, тогда как Малкут и Йесод отвечают семи небесам.

Для антропософов не составляет секрета, что такое подземные уровни, противостоящие семи планетарным сферам. Современные поклонники Каббалы совершают одну и ту же ошибку, считая сефиру Малкут самой нижней в Древе и отвечающей земному плану бытия.
 Древнейший источник Каббалы – книга «Бахир» - опровергает это мнение. Более того, она называет Малкут седьмым уровнем Древа, а не десятым. Используя образ человека, «Бахир» сравнивает Малкут с мыслящей головой, а Йесод – с половыми органами. Обе эти части тела соединяются спинным мозгом. И «семя Израиля», по словам «Бахира», зарождается в голове, а затем уже опускается вниз! Нецах и Ход сравниваются с двумя ногами, которые расположены ещё ниже! Так что антропоморфный образ Древа Сефирот – Адам Кадмон – тоже доказывает, что, что последнее место принадлежит сефире Ход (а не Малкут).

Мы читаем в «Бахире», что сефира Сияние соответствует «северу». В то же самое время, «Бахир» заявляет, что всё зло происходит от севера, что север это обитель Князя Хаоса (Тоху) Сатаны. Это очень логичная концепция, в которой самый нижний из миров является обителью зла. 

Другие миры лежат чуть выше, но всё равно под землёй. Они связаны в тексте с «западом» и сефирой Нецах. Для каббалистов «запад» характеризуется отсутствием в душе человека любви к Всевышнему.   

Под «югом» у них подразумевается полная реализация свойств, противоположных Святейшему, которые Он поместил в начальную точку творения в виде бесконечного желания получать. На Древе это сефира Основание, связываемая с понятием Праведности (цедек). Цадик это ещё и праведный царь. Существовало священство по чину Малкицедека – царя Иерусалима, которого считали вечно живущим. Одно из апостольских посланий Нового Завета самого Иисуса называет «священником по чину Мельхиседека».
 Получается, что ближайшие к нам небесные миры принадлежат существам, которые занимаются развитием мира, его эволюцией. Праведники называются опорой мира, поскольку, когда Ангелы не смогли найти в Содоме ни одного праведника (кроме Лота), Содом был уничтожен.

В книге «Бахир» направления «севера», «запада» и «юга» объединяются вместе в некую группу. Тем самым «восток» выделяется как нечто особенное, как наивысшее состояние материального мира. Возможно, это и есть Царство Божие, о приходе которого на землю учил молиться своих последователей Иисус. Как мы читаем в каббалистическом источнике, это тот самый Грядущий Мир, обещанный верующим; «Новый Иерусалим» Книги Откровения, в котором источником света является Агнец Божий; и Престол Славы, на котором восседает Сын Человеческий. С другой стороны, это Эдем, насаждённый «на востоке», откуда человек был изгнан. Но в Книге Откровения верующим обещано возвращение к Древу Жизни, находящееся посреди Эдема.

Книга «Бахир» даёт и другое разделение Древа Сефирот на части.

101. – Есть три Князя: Ось, Сфера и Сердце. Каждый из них – двенадцать, и поэтому все три Князя составляют в сумме 36, благодаря чему поддерживается мир. Поэтому написано: «А праведник – на вечном основании» (Притчи, 10:25).

102. Мы постигли – существует единый столп, простирающийся от неба до земли, и его имя - Праведник (цадик).

106. Раввин Берахиа сел и разъяснил:

- Что такое Ось (Тели)?

Это образ, предшествовавший Благословенному Святейшему. Поэтому написано: «Кудри его волнистые (талталим)» (Песня Песней, 5:11).

- Что представляет собой Сфера?

- Это – материнская утроба.

- Что представляет собой Сердце?

- Это то, о чём написано: «До сердца небес» (Второзаконие, 4:11). В него включены 32 мистических Пути Мудрости.

Сердце, упомянутое здесь, это сефира Хокма-Мудрость, а Сфера – сефира Бина. Они являются лицами высшей Троицы. А Осью Древа здесь названы все остальные семь сефир, но по какой-то причине сефира Йесод выделена в Оси особенным образом.  

Очень интересно отношение каббалистов к Мудрости Сердца как к прошлому, а к Пониманию Сферы как к будущему. Это по-человечески понятно: мудрость обычно приходит с жизненным опытом, мудрость черпается из прошлого. Сердце в этом контексте выступает как хранилище памяти. А будущее олицетворяет утроба, поскольку в утробе скрыты зачатки потомства. Плод медленно и скрытно зреет в утробе, и каббалисты очень точно подметили в этом действие будущего. В то же время, Сферу можно трактовать и как голову. Ось же сравнивается с позвоночником.

Боху - пустота

Первые стихи Библии, описывающие начало творения, звучат следующим образом:

1. В начале сотворил Бог небо и землю.

2. Земля же была безвидна и пуста, и тьма над бездною, и Дух Божий носился над водою.

3. И сказал Бог: да будет свет! И стал Свет.

4. И увидел Бог свет, что он хорош, и отделил свет от тьмы.

5. И назвал Бог свет днём, а тьму ночью. И был вечер, и было утро: день один.

6. И сказал Бог: да будет твердь посреди воды, и да отделяет она воду от воды.

7. И создал Бог твердь, и отделил воду, которая под твердью, от воды, которая над твердью. И стало так.

8. И назвал Бог твердь небом. И был вечер, и было утро: день второй.

9. И сказал Бог: да соберётся вода, которая под небом, в одно место, и да явится суша. И стало так. 

10. И назвал Бог сушу землёю, а собрание вод назвал морями. И увидел Бог, что это хорошо.

И завершился третий день творения появлением всякой зелени, травы и деревьев. Термины Тоху и Боху переведены на русский язык словами «безвидна и пуста». Как уже говорилось, Тоху это хаос, переведённый почему-то как «безвидность». И это царство Сатаны. А пустота это Боху, и это царство Архистратигов.

 «11. Каково значение стиха: «То и другое создал Бог»? (Екклесиаст, 7: 14).

Он создал Пустоту (боху) и поместил её в мире, и Он создал Хаос (тоху) и поместил его во зле.

Пустота пребывает в мире, ибо написано: «Он творит мир на высотах Своих» (Иов, 25: 2). Это учит нас тому, что Михаэль, князь по правую руку Бога, есть вода и град, в то время как Габриэль, князь по левую руку Бога, - это огонь. Оба они примиряются князем мира.

Таково значение стиха: «Он творит мир на высотах Своих». 

Итак, Каббала величает то, что пребывает выше пространства четырёх сефир, именем Пустоты. И в этой Пустоте обнаруживает трёх Чинов, которые являются главными объектами нашего повествования. Их имена означают:

Ми Ка Эл – Тот, кто подобен Эл

Габри Эл – Сила Эл

Ури Эл – Свет Эл (им Эл свет есть)

107. …Это учит нас тому, что каждое воинство, вместе с его Началами и Чинам, имеет в себе 24. Умножьте 24 на 3, и получится 72 имени Благословенного Святейшего.

Это 72 имени, взятые из стихов: «И двинулся… и вошёл… и простёр…» (Исход, 14:19-21).

108. И кто эти Чины? Мы постигли, что их три.

Сила (Гевура) – Чин всех священных форм по левую сторону Благословенного Святейшего. Это – Габриэль.

Чин все священных форм по правую Его сторону – это Михаэль.

В середине же – Истина. Это – Уриэль, Чин всех священных форм в центре.

Каждый Чин управляет 24-мя формами.

И повторим то, что было сказано об Их сефирах ранее:

144. Четвёртое -  это «благословение Господа» (Второзаконие, 33:23), Его благоволение и Его милосердие ко всему миру. Это правая рука Благословенного Святейшего.

145. Пятое – это великий огонь Благословенного Святейшего. Об этом написано: «И огня сего великого да не увижу более, дабы мне не умереть» (Второзаконие, 18:16). Такова левая рука Благословенного Святейшего.

Что это? Это святой Хайот и святой Серафим, по правую и по левую сторону. Они являются «блаженными», которые восходят всё выше и выше. Также написано: «А ободья их – высоки и страшны были они; ободья их у всех четырёх вокруг полны были глаз» (Иезекииль, 1:18). А вокруг Него ангелы. 
В параграфе 107 книги «Бахир» три воинства также связываются с троичным классическим библейским благословением.
 Автор утверждает, что четырёхбуквенное имя Господа может быть записано двадцатью четырьмя способами. Поскольку в благословении имя Господа звучит три раза, то всего в этих сефирах 72 имени Господа.

Сразу следует обратить внимание на то, что в мирах пустоты не идёт речь о «востоке», «юге» и вообще каком-либо направлении. Здесь подчёркивается троичность и используется образ правого, левого и того, что находится посередине между ними. Да это и логично в состоянии хаоса и пустоты. Совершенно однозначными складываются следующие комплексы представлений:

	МЕСТОПОЛОЖЕНИЕ
	СЕФИРА
	АРХИСТРАТИГ
	ИМЯ ВОИНСТВА

	Справа 
	Хесед - Милость
	Микаэль
	Хайот

	В центре
	Теферет-Красота
	Уриэль
	Херувим

	Слева 
	Гевура-Сила
	Габриэль
	Серафим


Вызывает крайнее удивление принадлежность Михаэля, которого всегда описывают победителем дракона из бездны, грозным воителем, с такими вещами как милосердие и вода! А Габриэль, который спускается к Марии с цветочком в руке, чтобы сообщить будущей матери нежную весть о зачатии ребёночка, на самом деле - грозное всесжигающее существо! Это наглядно показывает, насколько изначальная традиция без должного понимания вызывает спорные ассоциации и мнения.

Кстати, очень странно, но данный взгляд на свойства Пустоты перекликаются с историей возникновения мира в преданиях германского севера. В германских мифах всё тоже начинается с соприкосновения огня и льда в бездне.

Ги́ннунгагап (др.-исл. Ginnungagap) — первичный хаос, мировая бездна в скандинавской мифологии. Сама по себе лишена жизни, но, первоначально, там возникло два мира — Нифльхейм (страна льда к северу об бездны) и Муспельхейм (страна огня к югу), и от их взаимодействия в пустоте мировой бездны зародилось первосущество — великан Имир (Аургельмир). Из Гиннунгагапа берут свое начало одиннадцать рек, которые омывают все девять из миров.

По преданиям, вначале в Нифльхейме забил источник Хвельгельмир. Мороз превращал воду в лёд, но источник бил не переставая, и ледяные глыбы подвигались к Муспельхейму. Когда лёд подошёл близко к царству огня, то он стал таять. Искры, вылетающие из Муспельхейма, смешались с растаявшим льдом и вдохнули в него жизнь. Так появился Имир, первое живое существо, и корова Аудумла. Из пота Имира родилась пара – мужчина и женщина, а одна нога с другой зачали сына. Это были первые инеистые великаны.

В последствии Асы Вотан, Вилли и Ве убили своего прадеда Имира и сотворили из его тела Мидгард – нашу землю.
У каббалистов, правда, Михаэль с водами помещался к югу, а Габриэль с огнём – к северу. Но в то же время, книга «Бахир» запрещает говорить так, потому что это неправильно.

В видениях израильских пророков все три воинства выглядят одинаково: это страшно огромные Колёса (Офаним), сплошь покрытые очами. У каждого из них по шести крыл и по четыре лика (вола, льва, орла и человека), что трактуется в Каббале как присутствие шести Ангелов-воинов на каждом направлении света. Получается 24 воина справа, 24 воина в центре и 24 воина слева. Архистратиг с греческого переводится как главнокомандующий. Главнокомандующих этими воинствами всего три! И никак невозможно найти четвёртого, чтобы расставить Их по одному на четыре времени года. На самом деле, каждый из Них присутствует на всех четырёх углах неба.

Уникальными для понимания Каббалы являются лекции Р. Штейнера, посвящённые тайнам шести дней творения и собранные в ПСС 122. Процитируем оттуда необходимую для нашего обсуждения часть.

«Я сказал вам, что нам следует представить, что, как бы из космической памяти, возникло два комплекса. Один из них сравним сравним с мыслями, возникающими в нас, а второй имеет природу воления или желания. Первый комплекс содержит всё то, что стремится к внешнему проявлению, стремится проявить себя, как бы пробиться наружу - это 'хашамаим' ["небо" - прим. перев.]. Второй комплекс, 'хаарец' ["земля" - прим. перев.], представляет собой внутреннюю активность, проникновенность внутренним желанием; это то, что внутренне оживляет, одушевляет. Затем мы читаем об определённых качествах этого внутренне оживляющего, самоподдерживающегося элемента, и в Библии это передано соответствующими звуками. Мы читаем, что этот самоподдерживающийся элемент находился в состоянии, которое обозначено словами 'тоху вабоху' - "безвидна и пуста"…

В тот момент, который мы описывали вчера, когда начался процесс отделения Солнца от Земли, существовало взаимопроникновение элементов теплоты, воздуха и воды; они двигались друг сквозь друга. Вот это начальное взаимопроникающее движение, которое мы пытались себе представить, и есть значение выражения, не очень точно переводимого как "безвидна и пуста", но полно и ясно передаваемое сочетанием звуков 'тоху вабоху'. Что же означает 'тоху вабоху'?

Если попытаться представить себе то, что могут вызвать в душе эти звуки, получается слесующее. Звук, напоминающий наше 'Т', вызывает образ сил, расходящихся из центра во всех направлениях. Таким образом, когда кто-то произносит звук 'Т', он получает образ сил расходящихся из центра во всех направлениях на неограниченное расстояние. Так что нам следует представить элементы тепла, воздуха и воды взаимопроникающие друг друга и имеющие внутреннюю тенденцию распространяться как бы из центра во всех направлениях. Звука 'тоху' достаточно для выражения этой тенденции к расширению и распределению. Что же означает вторая часть этой фразы? Она выражает как раз противоположное тому, что я только что описал. Звук 'Б', определяемый буквой 'Бет', выражает то, что получилось бы, если бы вы представили огромную сферу, пустую сферу, внутри которой находитесь вы сами, с лучами, двигающимися из каждой точки внутри этой сферы к её центру. Итак, вы представляете точку в пространстве, откуда проистекают силы во всех направлениях - это 'тоху'; затем эти силы останавливаются на границе этой сферической поверхности и отражаются обратно во всех направлениях - это 'боху'. И если вы сформировали эту идею и представляете, что эти силовые потоки наполнены тремя элементарными веществами - теплотой, воздухом и водой, то тогда вы понимаете характер этой внутренней оживлённости. Сочетание этих звуков показывает, каким образом Элохим направляют элементальное бытиё…

Но мы никогда не сможем это правильно понять, если мы не будем постоянно осознавать, что воздух, вода и даже тепло являются внешним выражением духовных Существ. Было бы не совсем правильным называть это элементальное бытиё их "одеянием"; скорее его можно считать внешним проявлением их присутствия. Таким образом, то, что мы называем воздухом, водой, теплотой - это майя, иллюзия; они составляют лишь внешний аспект, в том числе и для умственного наблюдения. В реальности это элементальное бытиё является душевно-духовным; это внешнее проявление душевно-духовного Элохим…

Чтобы правильно понять тот подвижный элементарный клубок, о котором я говорил, мы должны представлять его как телесный инструмент душевно-духовного Элохим. Но и здесь существует определённое различие: следует рассматривать жидкие и газообразные элементы как преимущественно связанные с более плотными, телесными функциями Элохим, а то, что пронизывает 'тоху вабоху' в виде тепла как тот элемент, в котором проявляется их духовная часть. Так же как в случае человека мы говорим, что более телесная часть действует в туловище и конечностях, а более духовная - в голове, так же, если рассматривать целый космос как воплощение Элохим, можно сказать, что их более телесная часть находилась в воздухе и воде, а более духовная - присутствовала в движении теплоты. 
Далее Библия использует замечательную фразу, чтобы выразить это отношение духовной части Элохим к элементам: 'Руах Элохим мрашефет' - фразу, которую стоит рассмотреть более близко, чтобы понять как дух Элохим пронизывал остальные элементы. Можно понять глагол 'рашеф' только если, так сказать, призвать на помощь все ассоциации, с которыми он мог быть связан в то время. Если просто сказать: "И Дух Божий носился над протяжённостью вещества, над водами", - этим ещё очень мало сказано. Мы сможем понять это слово, если представим себе наседку, сидящую на яйцах и излучающую в них тепло. Я знаю, что это грубая иллюстрация, но она поможет выразить значение этого слова. Итак, если вы представите энергию этого заботливого тепла, которая распространяется от наседки к яйцам, чтобы помочь их созреванию, тогда вы уловите смысл этого глагола, который используется здесь для того, чтобы передать как дух действует в элементе теплоты».
В небесной части (хашамаим) Элохим размышляли, и эти мысли облекались эфиром. А земная часть (хаарец) была лишённым света хаосом трёх субстанций – тепла, воды и воздуха. В этих субстанциях мы и обнаруживаем наши три Чина и Их воинства! Тепло это вроде как Габриэль, а воздух – Уриэль, а вода – Микаэль. 

Тепло Габриэля предстаёт как более одухотворённая часть субстанций хаарец, т.е. более восприимчивой к небесам (эфирам). Так вот, тепло выпаривало живых существ, но это совершал Руах Элохим, т.е. Бина! Вот откуда связь в Древе Сефирот Бины с Гебурах: одну сефиру располагают строго под другой.

Штейнер говорит о сосредоточении в светящемся небе эфиров, которые светились, звучали и наполняли жизнью мысли Элохим (Элохим мыслями оживляли). Это звучит во фразе «Да будет свет!» Это похоже на то, что Уриэль и есть посредник для светового эфира неба, а Микаэль – для химического эфира, несущего звук речи Элохим. Сефиру Хесед Архистратига Михаэля располагают строго под сефирой Хокма, что должно выражать на Древе воздействие Мудрости на земные субстанции. Сефира Теферет Уриэля располагается под Кетер-Короной. 

У Штейнера Духи, которые обусловили появление света, именуются Духами Мудрости. Кроме того, Штейнер считал правомерным величать их христианским термином Господства. Водянистые субстанции появились как результат воздействия Духов Движения, или Сил. Тепло, по Штейнеру, было порождено самым первым Духами Воли, или Престолами. Но тогда высочайшие у Штейнера Духи Воли окажутся в сефире Бина, отвечающей третьему лицу Троицы. Возможно, это тепло уже имеет отношение к Духам Формы, или Властям, которых авторы Библии и называли Элохим. Духи Движения должны быть связаны с Хокма, а Духи Мудрости – с Кетер. 

Получается, что Духам Воли, именуемым ещё Божественными Пламенами (Штейнер отождествлял их с Престолами псевдо-Дионисия Ареопагита), нет места в Древе Жизни. Это лишь подчёркивает трансцендентный характер Духов Воли по отношению ко всему творению.

Херувим и их Архистратиг Уриэль

Безусловно, три воинства должны именоваться по-разному. И книга «Бахир» называет Святых Хайот, Хайот ха-Кодеш, и Серафим в связи с Михаэлем и Габриэлем. Поскольку далее говорится об Офаним, то многие раввины посчитали это наименованием третьего воинства. Но на самом деле колёса это образ, присущий двум воинствам – Хайот и Серафим. Подлинное третье имя можно найти в тексте в других местах, и это имя – Херувим. Его связь с Уриэлем знает даже православное предание. 

По преданию, Уриэль был поставлен Богом охранять Эдемский сад после грехопадения и изгнания Адама. Поэтому, по иконописному канону, Уриэль «изображается держащим в правой руке против груди обнаженный меч, а в левой огненный пламень».
 Википедия весьма ёмко передаёт сведения о Херувимах.

Этимология слова «керувим» спорна.

В Талмуде название «כרוב» производится от арамейского выражения «כרביא» (`подобный юноше`).

Библейские критики производили это слово от арамейского корня כרב — «пахать», из чего ими делался вывод о том, что херувим имел вид быка. Но эта этимология была отвергнута. 

Некоторые (как, например, Эйхгорн) скомбинировали это слово с греческим γρυψ (γρυφ - гриф), представление ο кοтοром дошло до греков через колонии в областях Понта, Таврического Херсонеса и т. д.; грифы изображались в виде крылатых существ, с львиным туловищем, орлиной головой и пылающими глазами; по греческому мифу они охраняли золото аримаспов, живших на Рифейских горах.

Ассириологи предполагают, что ивритское слово «керув» связано с ассирийским глаголом «karâbu» (`молиться`, `благословлять`), то есть херувим — это посредник, возносящий человеческие молитвы к Богу. Причастие «kâribu» — «благословляющий», по утверждению ассириологов, часто встречается в клинописных текстах, как обозначение быкообразных крылатых колоссов, которые ставились у порталов ассирийских царских дворцов, в качестве могучих стражей государства и счастья, изображая бога «Адар». Тем не менее, эти четвероногие колоссы представляют только слабую аналогию библейских херувимов. 

Внешний вид
Библия содержит несколько различных описаний херувимов. У херувимов в Скинии и в Храме по одному лику (Исх. 25:20) и по два крыла (Исх. 25:20, 3Цар. 6:24, 27). Пророк Иезекииль в своём видении (Иез. 1:5) описывает херувимов несколько иначе: это человекоподобные существа с четырьмя крыльями (два подняты вверх и касаются друг друга, а два опущены вниз и закрывают тело), четырьмя ногами, подобным бычьим, но сверкающими, «как блестящая медь», четырьмя руками под каждым из четырёх крыльев и четырьмя лицами: человека и льва (с правой стороны), быка и орла (с левой). Подробнее см. тетраморф. Возле каждого из них по колесу. Всё тело херувимов, и спина, и руки, и крылья, а также колёса, всё покрыто глазами. Способ передвижения — шествие и полёт.
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	…из средины его видно было подобие четырёх животных, — и таков был вид их: облик их был, как у человека; и у каждого четыре лица, и у каждого из них четыре крыла; а ноги их — ноги прямые, и ступни ног их — как ступня ноги у тельца, и сверкали, как блестящая медь. И руки человеческие были под крыльями их, на четырёх сторонах их; и лица у них и крылья у них — у всех четырёх; крылья их соприкасались одно к другому; во время шествия своего они не оборачивались, а шли каждое по направлению лица своего. Подобие лиц их — лице человека и лице льва с правой стороны у всех их четырёх; а с левой стороны лице тельца у всех четырёх и лице орла у всех четырёх. И лица их и крылья их сверху были разделены, но у каждого два крыла соприкасались одно к другому, а два покрывали тела их. И шли они, каждое в ту сторону, которая пред лицем его; куда дух хотел идти, туда и шли; во время шествия своего не оборачивались. И вид этих животных был как вид горящих углей, как вид лампад; [огонь] ходил между животными, и сияние от огня и молния исходила из огня. И животные быстро двигались туда и сюда, как сверкает молния. <...> на земле подле этих животных по одному колесу перед четырьмя лицами их. Вид колёс и устроение их — как вид топаза, и подобие у всех четырёх одно; и по виду их и по устроению их казалось, будто колесо находилось в колесе. Когда они шли, шли на четыре свои стороны; во время шествия не оборачивались. А ободья их — высоки и страшны были они; ободья их у всех четырёх вокруг полны были глаз. И когда шли животные, шли и колёса подле [них]; а когда животные поднимались от земли, тогда поднимались и колёса. <...> и у каждого были два крыла, которые покрывали их, у каждого два крыла покрывали тела их. И когда они шли, я слышал шум крыльев их, как бы шум многих вод, как бы глас Всемогущего, сильный шум, как бы шум в воинском стане; [а] когда они останавливались, опускали крылья свои.
(Иез. 1:5-24)
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Ниже (Иез. 10:1) эти существа названы херувимами (ср. также 1Пар. 28:18), а вместо лика быка Иезекииль упоминает лик херувима (Иез. 10:14). В Иез. 41:18, 19 у вырезанных на стенах и дверях Храма херувимов лишь два лика — человеческий и львиный. Возможно, это различие объясняется двухмерным изображением фигур, в отличие от трёхмерной картины в видении.

Талмудисты представляли себе херувимов в виде малолетнего отрока. На вопрос: «Что такое „כרוב“?» рабби Аббагу отвечает: «Подобие юноши», потому что в Вавилоне юношу называют רביא. На другой вопрос: «Если изображение херувима было подобно человеку, то зачем в библейском тексте (Иез. 10:14) различаются выражения: лицо херувима и лицо человека?» — даётся в Талмуде такой ответ: «Под лицом человека нужно разуметь лицо взрослого человека, а под лицом херувима — отроческое». 

Согласно мидрашам, херувимы не имеют определённой формы, являясь то мужчинами, то женщинами, то духами и ангелоподобными существами. 

В отличие от алых серафимов херувимы изображаются в иконографии, как правило, лазоревым цветом.

В то же время, Иосиф Флавий категорически отказывается объяснить, как древние евреи изображали херувимов в Храме. По его словам, «они имели такой вид, какого никто никогда не видел; никто не мог объяснить, что они изображали». 

В эпоху Возрождения было популярно изображать херувимов в качестве крылатых младенцев.

Источник образов и аналоги в других традициях
Изображения крылатых существ были широко распространены в искусстве и религиозной символике древнего Ближнего Востока. Два крылатых существа были помещены по обе стороны трона царя Библа - Хирама, крылатые быки стояли у входа в вавилонские и ассирийские дворцы и храмы; они были также изображены на глиняных алтарях для воскурений, найденных в Мегиддо и Таанахе; крылатые сфинксы, грифоны и человекоподобные существа встречаются в искусстве и иконографии Кархешима, Калаха, Нимруда, Халеба и Тель-Халафа. Подобные фигуры изображены на пластинах слоновой кости из столицы Израильского царства - Самарии. 

В Ветхом Завете
В Книге Бытитя (3:24) херувим, вооружённый «пламенным мечом», охраняет вход в Эдемский сад. Псалмопевец Давид описывает херувимов как средство передвижения Бога: «воссел на херувимов и полетел»  (Пс. 17:11); частый эпитет Бога в Ветхом Завете — «Сидящий на херувимах» (1Цар. 4:4, 2Цар. 6:2, Ис. 37:16 и в других местах). Пророк Иезекииль, предсказывая падение царя Тира, сравнивает его с херувимом, чьи одежды были украшены сверкающими драгоценными камнями, который был низвергнут Богом из Эдемского Сада на землю за то, что он впал в грех гордыни (Иез. 28:11-19).

В Скинии, поверху крышки Ковчег Завета, вероятно, по коротким её сторонам, были установлены два литых из золота херувима лицом друг к другу, с распростёртыми, как бы прикрывающими Ковчег, крыльями (Исх. 25:18-20, 37:7-9). Херувимы и крышка Ковчега (капорет) составляли единое целое. В тексте отсутствует подробное описание херувимов, говорится лишь, что они обладают крыльями и лицами. Представляется, что, располагаясь на крышке Ковчега Завета, херувимы одновременно символизировали престол невидимого Бога и служили защитой Ковчега. Бог сообщил Моисею, что над Ковчегом между двумя херувимами он будет открываться ему и, через него, давать заповеди народу Израиля (Исх. 25:12).

Соломон велел вырезать из масличного дерева и покрыть золотом гигантских херувимов высотой в десять локтей (около 5 м). Их пятиметровые крылья «простирались над местом Ковчега»  (3Цар. 6:23-28) в Святая святых Иерусалимского храма.

Изображения херувимов были вышиты на занавеси (парохет) при входе в Святая святых (Исх. 26:31, 36:35), на покрывалах Скинии (Исх. 26:1, 36:8) и вырезаны на внутренних и внешних стенах (3Цар. 6:29), дверях внутреннего и внешнего святилищ (3Цар. 6:32, 35) и панелях Храма (3Цар. 7:29, 36). Резные изображения на стенах и над дверью Храма упоминаются и в пророческом видении Иезекииля, причём каждый херувим имел два лица - человека и молодого льва (Иез. 41:18-20, 25).

В еврейской традиции
Согласно мидрашам на Книгу Бытия, херувимы были созданы Богом на третий день. В то время как, согласно другому источнику, они были первыми живыми существами, созданными в мире. 

В Талмуде говорится, что четыре существа, которых Иезекииль видел около трона Божия, первоначально были человек, лев, бык и орёл, но что Иезекииль упросил Бога взять вместо быка херувима для того, чтобы Богу не пришлось иметь постоянно перед глазами тельца, который напоминал бы Ему ο том, как евреи поклонялись этому животному.

Предание рассказывает, что, когда фараон погнался за евреями к Красному морю, Бог взял херувима из колёс Своего трона и полетел к тому месту.

В иудаизме
Талмуд упоминает херувима среди пяти предметов, находившихся в Первом, но не во Втором Храме. В том же трактате объясняется, что при разрушении Первого Храма, увидев херувимов, язычники стали глумиться над евреями, полагая, что те поклонялись статуям. По этой причине херувимы во Втором Храме не представляли отдельных статуй, а были вырезаны на стенах. 

Следует отметить, что в Талмуде, описывая небеса и небожителей, перечисляются лишь три вида небесных существ: серафимы, офаним и хайот, вовсе не упоминая о херувимах. О тех же трёх видах говорится и в древней еврейской литургии.

В то же время, в мидраше на Экклезиаста говорится, что «когда человек спит, тело говорит душе (нешама), что оно делало в течение дня; душа передает эти сведения духу (нефеш), последний — ангелу, ангел — херувиму, херувим — серафиму, который, наконец, делает доклад Богу». 

Мидраш говорит, что Бог, сидя на херувиме, наблюдает за всем, что творится в Его мире. Херувим, при этом, не заключает в себе ничего материального и носим Богом, а не наоборот. 

В Мидраш Тадше херувимы на Ковчеге Завета соответствуют двум качествам Бога и двум Его Именам: качеству милосердия (ЙХВХ) и качеству справедливости (Элохим).

В Каббале
В Зогаре, где перечисляются десять классов ангелов, херувим не упоминаются как особый класс. В то же время, в каббалистической книге «Массехет Ацилут» херувимы занимают в сонме ангелов третье место, а начальником их является Херувиил (Керувиэль). 

В кругах средневековых еврейских мистиков Германии существовала так называемая «школа особенного херувима». 

В христианстве
Христианское богословие изначально не имело определённого взгляда на природу херувимов, мнения разделялись в вопросе, являются ли они существами или всего лишь символами и образами для представления действий Бога. Следуя за Филоном Александрийским, видели в херувимах лишь символическое значение Иероним Стридонский (IV век) и Феодорит Кирский (V век). Однако уже Климент Александрийский (II-III века) начинает отходить от такого понимания, называет херувимов «песнословящими духами», но продолжает делать основной акцент на символичности их образа:
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	Имя Херувима означает «великое знание». Вместе они имели двенадцать крыльев, как указание на чувственный мир, двенадцать знаков Зодиака и определяемый ими ход времени… изображение херувимов имеет символическое значение: лицо является символом души, крылья – служения и действия возвышающихся слева и справа сил, а уста – гимн славе в непрестанном созерцании.
Климент Александрийский. Строматы..
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Начиная с IV века начинает преобладать учение о том, что херувимы являются существами, хотя и обладают определённой символикой. Иоанн Златоуст дал следующее понятие херувимов, ставшее традиционным для христианства к окончанию эпохи Вселеснких соборов:
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	Херувим означает не что иное, как полную мудрость. Вот почему Херувимы полны глаз: спина, голова, крылья, ноги, грудь — все наполнено глаз, потому что премудрость смотрит всюду, имеет повсюду отверстое око.
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Феодор Студит называет херувимов «наивысшими из всех и ближайшими к Богу», его мнение поддерживают католические (Фома Аквинский) и протестантские (Кейль) богословы. 

Свойства херувимов описал псведо-Дионисий Ареопагит в своём сочинении «О небесной иерархии»:
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	Наименование же Херувимов означает их силу — знать и созерцать Бога, способность принимать высший свет и созерцать Божественное благолепие при самом первом его проявлении, мудрое их искусство — преподавать и сообщать обильно другим дарованную им самим мудрость.
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В богослужении Православной церкви на литургии поётся молитва, называемая херувимской песнью: «Иже Херувимы тайно образующе и Животворящей Троице Трисвятую песнь припевающе…». Она состоит из двух частей, разделяемых великим входом, перед ней раскрываются царские врата алтаря.

Образы в четвёртой главе Книги Откровение также, по-видимому, описывают херувимов. 

Христианская иконопись часто изображает Херувим в образе головы младенца, наделённой двумя крылами. Подобие невинной юности, видимо, является характернейшей их чертой. Это напоминает индийское предание о Кумарах – вечно юных сыновьях бога Брахмы, которые отказались участвовать в дальнейшем творении и размножаться. Число «2» постоянно звучит рефреном. Ещё можно указать на некую связь Херувим с быком и золотом.

Херувим это Духи, которые воспринимают свет Небес, свет Солнца, свет Короны. Если строго следовать антропософскому учению Штейнера, то Они должны быть иудейским аналогом Духов Огня, которых Штейнер отождествлял с Архангелами. Возможно, к Духам Огня следует присовокупить ещё и Зодиев, или Духов Зодиака, которые суть Духи животных видов.

Для людей, по Штейнеру, Духи Огня выступают в роли Этнархов, т.е. Духов, которые опекают развитие целых народов. Однако, если о Михаэле иудеи говорили как о небесном покровителе Израиля, а о Габриэле как о Духе персов, то относительно народа Уриэля они ничего не сообщили.
 Если следовать указаниям книги «Бахир», то каждый из Архистратигов является покровителем не одного конкретного народа, а сразу двадцати четырёх! 

Хайот ха-Кодеш и их Архистратиг Михаэль

Слово Хайот происходит от слова «жизнь». Например, «мать всех живущих» это Хавах (Ева, жена Адама). Да и четырёхбуквенное божье имя, которое обычно озвучивают как Яхве (традиционно заменяется на Адонай из-за запрета на произношение священного имени), производится добавлением к имени Хавах буквы «йод».

Воды же служат в антропософии указанием на тот период, когда ещё до людей на планетах во плоти жили Ангелы. Антропософия нарекает их Духами Сумерек и Жизни! Каббала учит, что их роль заключается в восприятии Слова, звучащего от Элохим с Солнца (от сефиры Хокма). Отсюда рождается образ исполнения Ангелами повелений Бога. Е.П. Блаватская называла их «воинством Гласа». Это звук, который придаёт материи формы, тем самым даруя каждому существу его телесное бытие. Фактически Ангелы жили и живут среди стихиалей – духов, связанных с природными явлениями (т.н. гномы, ундины, сильфиды и саламандры).

Крайне любопытным фактом является то, что для псевдо-Дионисия Ареопагита Михаэль был именно Ангелом (а не Архангелом или каким-либо ещё Иерархом)! Исключительно часто слово «Ангел» звучит в Книге Откровения: семь Ангелов с золотыми чашами, наполненными гнеовм Бога (15:1), семь Ангелов с трубами (8:6), Ангел бездны Аваддон с цепью и ключом от бездны (9:1, 11 и 20:1). В Евангелии Ангелы часто упоминаются в связи с источниками воды! Так, Ангел возмущал воду в купальне, и кто первый опускался в эту воду, получал исцеление недугов.
 Иоанн Креститель тоже использовал силу Ангела в реке Иордан для очищения приходящих к нему людей от грехов.

Греческое слово ἄγγελος — «ангелос», прямой перевод древне-еврейского מלאך — «мал’а́х» с тем же значением, от архаичного древне-еврейского корня לאכ — «посылать», засвидетельствованного в угаритском языке; напрямую из иврита заимствовано арабское слово ملاك‎ мала́к. Во множественно числе ангелы будут мал’а́ха.
Широко распространено мнение о том, что существуют падшие Ангелы. Источником этого воззрения служит следующий отрывок из Книги Откровения (12:7):

«И произошла на небе война: Михаэль и Ангелы Его воевали против дракона, и дракон и ангелы его воевали против них, но не устояли, и не нашлось уже для них места на небе. И низвержен был великий дракон, древний змий, называемый дьяволом и сатаною, обольщающий всю вселенную, низвержен на землю, и ангелы его низвержены с ним».

Дракон увлёк с неба своим хвостом треть всех звёзд, что говорит о соотношении падших и непадших Ангелов. Именно из этого эпизода родился образ Михаэля-воителя. Кстати, в двенадцатой главе Откровения рассказывается о том, что дракон преследовал мать с младенцем. Возможно, образ матери можно связать с Бина-Пониманием, а её сына – с Гебура-Силой?

Дракон упал на землю, что является указанием на происхождение твёрдой субстанции из жидкой. При этом Михаэль остался в мире ледяных вод. Михаэль и Сатана не стоят на одном уровне. Можно также сказать, что Сатана покинул состояние тоху-вабоху и очутился в мире четырёх нижних сефир.

Противостояние дьяволу это не инквизиция и не экзорцизм! А дела милосердия и праведность души. Дьявол - прежде всего, искуситель и соблазнитель, а не бандит, нападающий с мечом. Вот как говорит о духовном сражении апостол Павел (в Послании Ефесянам, в 6-ой главе):

11. Наконец, братия мои, укрепляйтесь Господом и могуществом силы Его. Облекитесь во всеоружие Божие, чтобы вам можно было стать против козней дьявольских,

12. Потому что наша брань не против крови и плоти, но против начальств, против властей, против мироправителей тьмы века сего, против духов злобы поднебесной.

13. Для сего примите всеоружие Божие, дабы вы могли противостать в день злый и, всё преодолев, устоят.

14. Итак, станьте, препоясав чресла ваши истиною и облекшись в броню праведности,

15. И обув ноги в готовность благовествовать мир;

16. А паче всего возьмите щит веры, которым возможете угасить все раскалённые стрелы лукавого,

17. И шлем спасения возьмите, и меч духовный, который есть слово Божие.

В этом контексте нелепо выглядят попытки германцев представить Михаэля покровителем рыцарей и самого немецкого государства! Такую же ошибку совершили иудеи, когда изобразили явление Михаэля иудейскому полководцу Иисусу Навину, который повёл евреев на завоевание «земли обетованной» после смерти Моисея в пустыне.

Кроткий образ Михаэля проявляется в христианском апокрифе  «Восхождение или Вознесение Моисея» и иудейском апокрифе «Успение Моше». Упоминание этого места есть в новозаветном Послании Иуды (1:9):

«Михаил Архангел, когда говорил с дьяволом, споря о Моисеевом теле, не смел произнести укоризненного суда, но сказал: “да запретит тебе Господь”».

Считается, что это Михаэль в день Страшного Суда трубными звуками поднимет мёртвых из могил и будет плакать за грешников. Поскольку евреи считали Михаэля своим персональным защитником, они описали много эпизодов милосердия Михаэля к евреям.

Согласно Агаде, Михаэль спас Авраама из «печи огненной», куда его бросил Нимрод (Бэрейшит Рабба 44, 16), он же известил Авраама о пленении Лота (Бэрейшит 14, 13; Пиркей де-рабби Элиэзер 1. с.) и охранял Сару в доме Авимелеха (там же). Во всех важнейших моментах жизни праотцов мы видим вмешательство Михаэля. Он возвещает Сарре, что она родит сына (Бэрейшит 18 и далее), Лота он спасает от гибели в Сдоме (трактат Бава Меция 86б; Бэрейшит Рабба 50, 2), Ицхака спасает от смерти, поставив на его место барана (Ялкут Рэувени, Ваера). Ему обязан Яаков своей жизнью, когда ему угрожал Самаэль (Мидраш а-Бахир в Ялкуте, Бэрейшит 110), он же защитил его в доме Лавана (Пиркей дэ-рабби Элиэзер 36).

С архангелом Михаэлем боролся Яаков и получил от него благословение (Пиркей дэ-рабби Элиэзер 37). Борьбу эту Мидраш а-Бахир рисует довольно подробно: «Наступало утро, и сонмы ангелов явились и сказали: “наступил час петь хвалу Господу”», тогда архангел взмолился Яакову, говоря, что он боится, чтобы ангелы не сожгли его, если он не примет участия в небесном хоре. Когда Михаэль вывихнул Яакову бедро, Всевышний стал порицать его за то, что он нанёс повреждение Его священнику, и по просьбе Михаэля архангел Рэфаэль излечил Яакова, после чего Всевышний назначил его ангелом-покровителем Израиля (см. Ялкут Хадаш, Давид, 13, где это назначение отнесено ко времени построения Храма царём Шломо).

Только благодаря Михаэлю остались в живых Оснат, дочь Дины от Шхема, и Тамар (Таргум Йерушалми к Бэрейшит 38, 25). Не оставлял архангел евреев без своей защиты и в пустыне. Уже переход через Ям-Суф грозил им гибелью, ибо ангел Египта обвинил их в идолослужении (Шмот Рабба 18, 5). Есть комментаторы, которые объясняют по-другому: Михаэль молчал и сам Всевышний явился их защитником (Ялкут Шмот 241). Под его эгидой совершилось всё странствование по пустыне (Абарбанель к Шмот 22:20).

По преданию, Михаэль являлся учителем Моше, почему он и отказался принять душу Моше и причинить ему смерть (Дварим Рабба 11, 6). Поражение армии Санхерива приписывается Михаэлю (Шмот Рабба 18, 5), и, если бы не грехи евреев, он бы спас Храм от разрушения. «Михаэль, народ твой согрешил» — говорит Всевышний архангелу. «Пощади их ради тех добрых, которые всегда были среди него» — отвечает Ему ангел (трактат Йома 77а; Зоар, Шмот 414).

Одно из значений имени Израиль – «боровшийся с Богом» - восходит именно к эпизоду борьбы Якова с Михаэлем.
К архангелу Михаилу также обращаются с молитвами об исцелении. Это связано с указанным выше почитанием Михаила Архангела как победителя злых духов, которые в христианстве считались источником болезней. Во многих местах Малой Азии существуют целебные источники, посвящённые святому Михаилу (о наиболее известном источнике в Хонех — см. раздел Чудеса Михаила). В Константинополе святой Михаил также почитался как великий небесный исцелитель, и его главная святыня — Михалион — находился примерно в 80 км от столицы Византийской империи (в этом месте он по преданию явился императору Константину).

Коптские христиане посвятили святому Михаилу главную реку Египта - Нил. Копты приняли византийскую традицию празднования в честь архангела Михаила, но перенесли его дату на 12 ноября. Также 12-го числа каждого месяца в Коптской церкви совершается специальная служба в воспоминание святого Михаила, а 12 июня, когда Нил выходит из берегов, был установлен праздник в честь святого Михаила и в благодарность за разлив реки.

Священные источники в греческом мире были не столько целительными, сколько пророческими (обычно они посвящались Аполлону). Интересный факт: в иконографии Архистратига часто изображают с тростью-копьём в одной руке и символом предвидения – особой сферой-зерцалом – в другой! Уж очень это напоминает магическое зеркало или хрустальный шар, в которых можно увидеть образы будущего.

Некоторые каббалисты пытались приравнять Михаэля к Мельхиседеку. Однако Мельхиседек это сефира праведности Йесод, тогда как Михаэль это сефира Хесед. Но, безусловно, будучи выразителем Гласа Божия, Михаэль должен покровительствовать молитвам и пророчествам. Ибо Ангелы это, в первую очередь, Вестники Божьи.

Серафим и их Архистратиг Габриэль

Имя Архистратига Габриэля – однокоренное с названием сефиры Гебура (восходит к слову «сила»). Из текста «Бахира» известно, что Его стихия – огонь. И совершенно понятно, почему воинство Габриэля называется Серафим. 

Древнееврейское слово «сараф» (ивр. שָׂרָף, śārāf) имеет несколько значений: пылающий, огненный; змей, летающий змей, змееподобная молния; летающий дракон или грифон.

Эти значения используются в следующих местах Священного писания:

· «И послал Господь на народ ядовитых змеев, которые жалили народ»  (Чис. 21:6)

· «И сказал Господь Моисею: сделай себе змея и выставь его на знамя»  (Чис. 21:8)

· «не радуйся, земля Филистимская, что сокрушен жезл, который поражал тебя, ибо из корня змеиного выйдет аспид, и плодом его будет летучий дракон»  (Ис. 14:29)

· «аспиды и летучие змеи»  (Ис. 30:6)

В Книге Исайи Серафимы появляются в рассказе пророка о видении перед призывом в иерусалимский храм (Книга Исайи, 6:2-3):

«Вокруг Него стояли Серафимы; у каждого из Них по шести крыл: двумя закрывал каждый лице своё, и двумя закрывал ноги свои, и двумя летал.

И взывали они друг ко другу и говорили: Свят, Свят, Свят Яхувах Цеваот! Вся земля полна славы Его!».

Когда пророк восскорбел, что грешен перед лицом Божьим, к нему подлетел один Серафим, чтобы прикосновением угля очистить того от скверны (Книга Исайи, 6:6):

«Тогда прилетел ко мне один из Серафимов, и в руке у него горящий уголь, который он взял клещами с жертвенника, и коснулся уст моих и сказал: вот, это коснулось уст твоих, и беззаконие твое удалено от тебя, и грех твой очищен». 

Сефира Сила внушает страх. Она карает и разрушает. И ещё она схожа с изначальным змеем Самаэлем, из-за чего некоторые каббалисты считают Силу источником зла.
 Это указывает на такое состояние бытия, в котором тьму ещё невозможно отделить от света, а зло от добра. Такое состояние мира греки называли Мглой, а Штейнер утверждал, что первый мир был сотворён невидимым глазу (ни светлым, ни тёмным), и почувствовать его можно было только как тепло. Не зря в откровении Исайи-пророка Серафим приносит горячий уголь – образ этого первичного состояния материи. Серафимов считают Духами, находящимися ближе всех других к Богу, что аналогично первому творению Бога, или Его первой эманации. Всё это доказывает правильность определения Серафимов как Духов Тьмы и Самости в антропософии. Штейнер также именовал Их Архаями, берущими на себя роль руководства большими историческими циклами, которые он называл культурными периодами.

Помимо Духов Тьмы и Самости, на первом этапе творения появились Духи, ставшие прототипами будущих людей. Эти Духи создали образы человека для каждого будущего состояния мира. В Индии их знают как 14 Ману. Штейнер утверждал, что Библия называет Их Старцами, окружающими Престол Божий.

2 И тотчас я был в духе; и вот, престол стоял на небе, и на престоле был сидящий;

3 и Сей Сидящий видом был подобен камню яспису и сардису; и радуга вокруг престола, видом подобная смарагду.

4 И вокруг престола двадцать четыре престола; а на престолах видел я сидевших двадцать четыре старца, которые облечены были в белые одежды и имели на головах золотые венцы.

5 И от престола исходили молнии и громы и гласы, и семь светильников огненных горели перед престолом, которые суть семь духов Божиих;

6 и перед престолом море стеклянное, подобное кристаллу; и посреди престола и вокруг престола четыре животных, исполненных очей спереди и сзади.

7 И первое животное было подобно льву, и второе животное подобно тельцу, и третье животное имело лице, как человек, и четвёртое животное подобно орлу летящему.

8 И каждое из четырёх животных имело по шести крыл вокруг, а внутрни они исполнены очей; и ни днём, ни ночью  не имеют покоя, взывая: свят, свят, свят Господь Вседержитель, Который был, есть и грядёт.

9 И когда животные воздают славу и честь и благодарение Сидящему на престоле, Живущему во веки веков,

10 тогда двадцать четыре старца падают пред Сидящим на престоле, и поклоняются Живущему во веки веков, и полагают венцы свои перед престолом, говоря:

11 достоин Ты, Господи, принять честь, славу и силу: ибо Ты сотворил всё, и всё по Твоей воле существует и сотворено.

Откровение, глава 4.

Крайне интересен библейский эпизод воздвижения Медного Змия Нехуштана в пустыне Моисеем. Тогда на евреев напали змеи, которые кусали их до смерти. Но всякий, кто успевал бросить взгляд на Медного Змия, исцелялся (Числа, 21:9). Возможно, медь упоминается здесь в связи с её красными оттенками. К этому образу восходит Кадуцей – жезл бога Гермеса – который тоже изображает змей, и от которого произошёл образ Эскулапа и символ медицины. Посох Асклепия позволил тому раскрыть секрет воскрешения мёртвых. Иисус сам отождествил свою участь быть воскрешённым и вознесённым на небеса с вознесением Медного Змия на шест. Из этого следует вывод, что невозможно приписывать Кадуцей Рафаэлю, как это делает Штейнер. Все значения Рафаэля можно обнаружить у трёх Архистратигов.

Интересно обратить внимание на секту офитов, которая ставила статую Христа в своих святилищах вместе со статуей змея. Вот что об офитах сообщает «Теософский словарь»:

Братство гностиков в Египте, и одна из самых ранних сект Гностицизма или Гнозиса (Мудрости,Знания), известное как "Братство Змия". Оно процветало вначале второго столетия, и хотя придерживалосьнекоторых принципов Валентина, имело свои собственные оккультные обряды и символизм. Живого змея,представляющего принцип Христос'а (т.е. божественную перевоплощающуюся Монаду, а не Иисуса-человека), показывали в их мистериях и почитали как символ мудрости, Софии, олицетворения все-благого ивсе-мудрого. Гностики не были христианской сектой в общепринятом значении этого слова, так как Христосдо-христианской мысли и Гнозиса был не "бого-человеком" Христом, но божественным Эго, слившимся сБуддхи. Их Христос был "Вечным Посвященным", Странником, отраженным в сотнях офитовых символов занесколько тысячелетий до так называемой "христианской" эры. Его можно увидеть на "надгробном памятникеБельцони" из Египта в виде крылатого змея о трех головах (Атма-Буддхи-Манас), и с четырьмячеловеческими ногами, являющими его андрогинный характер; на стенах спуска в погребальные покоиРамзеса он встречается в виде змея с крыльями ястреба - ястреб и сокол являются солнечными символами. "Небо исчерчено бесчисленными змеями", пишет Гершель о египетской звездной карте. "Меисси (Мессия?),что означает Священное Слово, был добрым змеем", пишет Бонвик в его "Egyptian Belief". "Этот змейдоброты, с головой, увенчанной короной, помещался на верхушке креста и был священным знаменемЕгипта." Евреи заимствовали его в своем "медном змие Моисея". Потому, объясняя значение своего офиса,офиты обращались именно к этому "Целителю" или "Спасителю", а не к Иисусу и не к его словам: "КакМоисей воздвиг в пустыне змия, так и Сыну Человеческому надлежит быть воздвигнутому". Тертуллиан, то лиумышленно, то ли нет, смешал одно с другим. Четырехкрылый змей есть бог Хнуф. Добрый змей носил крестжизни на шее, или свисающим изо рта. Крылатые змии стали Серафимами (Сераф, Сараф) евреев. В гл. 87"Ритуала" (Книги Мертвых) человеческая душа, превратившись в Бата, всеведущего змия, говорит: "Я змийБа-та, многих лет, Душа Души, высиживаемая и рождаемая ежедневно; Я Душа, которая нисходит на землю",т.е. Эго.

Сегодня в Сирии ещё существуют езиды, которые тоже почитают змея как благое существо. Но езиды это «гностики-еретики» ислама, а не христианства. Ислам, кстати, очень благоволит Габриэлю, чувствуя в Нём «родственную душу». Мусульмане считают, что Коран был открыт Мухаммаду именно Габриэлем.

По арабским преданиям, в качестве посланца Бога, Гавриэль принимал участие в сотворении Адама, т.к. Бог повелел именно ему собрать всякого рода глину, из которой и было создано тело первого человека. После изгнания прародителей из рая, Гавриэль сжалился над ними: он дал Адаму и Еве небольшой мешок с пшеницей и научил их посеять её и собрать затем зерно. Он же подарил Адаму и вола, чтобы тот мог на нём вспахать землю (см. тракт. 21 «Братьев чистоты», изд. Детирици, Табари и Ибн аль-Асира). По сообщению Табари, этот же архангел обучил Адама добывать огонь при помощи кремня и железа. Гавриэль относился также дружелюбно к праотцу Аврааму, оказав ему помощь, когда Нимрод вверг его в пылающий костёр (ср. Бэрейшит Рабба 38, где говорится о раскалённой печи). Нимрод при помощи катапульты взметнул Авраама в воздух, и тот обязательно упал бы в огонь, если бы Гавриэль не подхватил его и не удержал в воздухе (Замахшари и Бейдави).
Образ змея, особенно крылатого, всегда перекликается с орлом. Можно сделать предположение, что как Херувим как-то связан с ликом быка, так Серафим связан с ликом орла в тетраморфе. Тогда Хайот символизируются львом (сфинксом?). 

Габриэль открывает тайное знание. В частности, он приоткрывает пророку Даниилу завесу над будущими событиями. Габриэль – агент Святого Духа. Следовательно, он может одарить духовной силой чудотворения. Вероятно, история пророка Илии, способного низвести огонь с неба, а затем и вознестись на огненной колеснице, является аллегорией на сефиру Гебура. 

Самаэль

Каббала правильно считает Духа зла бывшим Херувимом или Серафимом. Не все Духи Тьмы и Самости, Серафимы, успели развиться до такой степени, чтобы больше не быть связанными с грубой природой, а стать эфирными существами. Отставшие Серафимы и стали теми, кто получил коллективное имя Самаэль. Точно также есть отставшие Херувимы (Архангелы) и отставшие Хайот (Ангелы). Возможно, знатоки Каббалы могут различать Их среди таких эпитетов как сатана, дьявол, дракон, Самаэль, Люцифер, Азазель, Лилит и других. Например, Люцифер, или Денница (Утренняя Звезда) может быть падшим Херувим.

'Как упал ты с неба, ден​ница, сын зари! раз​бил​ся о землю, по​пирав​ший народы. А говорил в сердце своем: «взойду на небо, выше звезд Божиих воз​несу пре​стол мой и сяду на горе́ в сонме богов, на краю севера; взойду на высоты облачные, буду подобен Всевышнему»' (Ис. 14, 12 — 15).

В Книге Исайи написано: «Как упал ты с неба, денница, сын зари!» (14:12). Только здесь употреблено еврейское слово «хейлель» («утренняя звезда», «денница»).

Дракон, низверженный Михаэлем с неба на землю, скорее всего, олицетворяет падших Ангелов.

Имя Самаэля имеет двоякое значение: его переводят как «яд» и ещё как «форма, идол». Его основная функция – быть Ангелом Смерти, что, видимо, подчёркивает его отношение к аду. В первую очередь, с именем Самаэля связывают искушение Евы в Эдеме. Хотя в Библии говорится о змее без упоминания какого-либо имени. Причём змей был крылатым, поскольку происходил из рода Серафим. Однако позже Бог проклинает змея ползать на брюхе и питаться прахом земным, что намекает на разного рода червей, в том числе могильных, трупных. Сила зла полезна в разложении отходов и остатков до их изначального состояния пустоты или хаоса. Геенна огненная, обещанная грешникам, это ни что иное как иерусалимская свалка мусора, которую периодически поджигали. Кроме того, там сжигали иногда и трупы.

Но потомство змея будет жалить в пяту потомство Евы, значит, и ядовитые создания тоже – потомки Самаэля. Интересно, что в Индии семь подземных уровней бытия, считающихся адскими мирами, населены именно змееподобными созданиями нага. В Древе Сефир это Ход.

Любопытно, что евреи, оккупированные Римом и ставшие самой беспокойной провинцией империи, посчитали Самаэля покровителем Рима! 

Некоторые источники считают, что змей в Эдеме вступил в сексуальную связь с Евой, и Каин был плодом этой связи. Затем Самаэль, якобы, стал супругом Лилит – богини ночи, покинувшей Адама. Имя Лилит, как показывает Штейнер, содержится в строке Книги Бытие «И назвал Бог свет днём, а тьму ночью».

Согласно «Алфавиту Бен-Сиры», первой женой Адама была Лилит. Она не пожелала подчиняться своему мужу, так как считала себя таким же творением бога Иеговы, как и Адам.

Произнеся тайное имя бога Иеговы, Лилит поднялась в воздух и улетела от Адама. Тогда Адам обратился к Ягве с жалобой на бежавшую жену. Ягве послал вдогонку трёх ангелов, известных под именами Сеной, Сансеной и Самангелоф (Snvi, Snsvi, и Smnglof) . 

Три ангела застигли Лилит у Красного моря, и она наотрез отказалась возвратиться к мужу. 

После угрозы убить её, Лилит поклялась, что она была послана богом и что, хотя её «функцией» является убийство младенцев, она пощадит любого ребёнка, защищенного амулетом или пластинкой с её именем (вариант — именами ангелов). Ангелы наказали её. Есть три версии этого наказания в литературе: сотня её младенцев будет умирать каждую ночь; она обречена рожать детей — демонов; или Бог сделает её бесплодной.

В иудейском быту волосатая и крылатая Лилит особенно известна как вредительница деторождения. Считалось, что она не только наводит порчу на младенцев, но и похищает их, пьёт кровь новорождённых, высасывает мозг из костей и подменяет их. Ей также приписывалась порча рожениц и бесплодие женщин.

Именно легенды, говорящие о Лилит как об убийце новорождённых, объясняют традицию вешать амулет с именами ангелов возле колыбельки еврейского ребёнка. Амулеты и заговоры для роженицы против Лилит должны содержать не только имена трёх ангелов, пытавшихся возвратить её, но и некоторые имена самой Лилит: Батна (чрево), Одем (краснота) или Аморфо (не имеющая формы). Также с этим преданием связана традиция повязывания красной нитки на руку (обычно младенцу) — считается, что Лилит боится красного цвета. Особенно опасна ночь перед обрезанием младенца — чтобы уберечь ребёнка от Лилит, его отец должен всю ночь напролёт читать отрывки из «Зоар» и других книг Каббалы.

Не исключено, что изначально обычай обрезания был откупной жертвой духу Лилит. Но с установлением иудаизма этот обычай был провозглашён «требованием Яхве» и «заветом с Богом».

Главное, что отличает дьявольскую сторону, это то, что воинства Архистратигов восприимчивы к творческим силам Элохим и являются посредниками в передаче этих сил материальным созданиям. Сатанинское же воинство не имеет связи с Элохим и потому способно только на деструкцию, разрушительную миссию. Это следует считать главным смыслом сефиры Ход.

Сефира Сияние, или Великолепие, наверняка связана с таким явлением как Страж Порога. Невозможно войти в духовные миры, избежав встречи со Стражем. Так что путешествие по Древу Сефир можно начать только через Ход.

Обителью зла в Каббале называется север. Следовательно, на севере Самаэль может стать четвёртым лицом, дополняющим трёх Архистратигов при их «распределении» по сторонам света. Хотя Их имена нельзя напрямую отождествлять с пространственным материальным миром, однако некоторые аналогии провести вполне возможно.

Поскольку Эдем был, согласно библейскому тексту, насаждён на Востоке, то там же действуют Херувим Архистратига Уриэля, охраняющие вход в него. А с востоком книга «Бахир» отождествляет сефиру Малкут-Царство. Вместе с сефирой Кетер, Малкут и Тиферет составляют центральную ось Древа. Ex orienta lux.
 Здесь самое высокое состояние сотворённого мира находится под наитием от Короны Элохим при посредничестве Херувим. Здесь царство Бога и Его воля устанавливаются на земле, постигаются Божьи мысли. Бог здесь предстаёт как отец израильтян, как «семя Израиля». В этом контексте следует обратить внимание на Авраама, который считается праотцом всех евреев, и на Иакова – третьего патриарха, получившего имя Израиль. От Иакова произошли, якобы, все двенадцать еврейских колен. Интересно то, что в какой-то момент евреи разделились на два царства: южное носило имя Иудеи, а северное – Израиля! Иаков и Исав были братьями-близнецами. Исав родился первым, но поменял своё первородство на похлёбку. И потому, в духовном смысле, можно предположить, что Иудея с её столицей Иерусалимом и официальным храмовым культом, подспудно понималась как царство Исава, предпочитавшего земные блага. На севере же были распространены самые разнообразные культы, более древние по сравнению с Храмовым поклонением в Иерусалиме. В Новом Завете подчёркивается, что северяне поклонялись Богу на горах, в священных рощах. То есть у северян преобладали традиции предков.  

Каббалисты традиционно считают Иакова образцом человека сефиры Тиферет!
 Авраама они связывают с Хесед, однако к Аврааму явились все три Архистратига одновременно, что затрудняет возможность отождествить Авраама с какой-либо одной линией Древа Сефир. Библия упоминает об общении Авраама с Мельхиседеком, что указывает на праведную сефиру Йесод.

Йесод в концепции Адама Кадмона отождествляется с мужским детородным органом. Аврааму было обещано Богом за его веру потомство, многочисленное как звёзды на небе. Образ звёзд в Писании обычно намекает на Ангелов. Шведский мистик Эммануил Сведенборг говорил, что восток в духовном мире является областью Божьей мудрости, а юг – Божьей любви. А в Древе Сефир любовь это мир Хесед. К югу спускается столп милосердия, соединяющий Божественное звучание Хокма с милосердием Хесед и праведностью Йесод. Праведник всегда тот, кто поверил Богу. Вера, согласно Писанию, проистекает от слушания, а слушание от Слова Божьего. Через образ Авраама раскрывается Ангельское служение, равно как это и главный иудейский образ праведника. Каббалисты считают, что Авраам – человек Хесед.

Дух Божий из области Бина направляет Серафим Архистратига Габриэля в сефире Гебура и достигает Нецах на западе. Это так называемый столп Строгости Древа Сефир. Можно сказать, что это воспитательный «кнут», тогда как столп Милосердия это «пряник». Запад лишён любви, что можно считать причиной строгости. Это всё равно что следовать либо десяти запрещающим заповедям Моисея, либо одной единственной, но самой главной заповеди любви Иисуса.

Возможно, Моисея и надо считать олицетворением столпа Строгости. Моисей навёл на египтян десять казней. Со своим народом он тоже поступал весьма круто. Он был знатоком всего египетского. Он выступил в роли великого законодателя. Самое главное – Бог явился ему в неопалимой купине – горящем терновом кусте! Каббалисты считают сефиры Нецах и Ход источниками пророчеств. Но Моисей для иудеев – самый главный пророк.

Моисей (ивр. משֶׁה‎, «Моше») — главный пророк в иудаизме, получивший от Бога Тору на вершине горы Синай. Считается «отцом» (главным) всех последующих пророков, так как уровень его пророчества является наивысшим из возможных, как сказано: «Если и есть у вас пророк, то Я, Господь, в видении открываюсь ему, во сне говорю Я с ним. Не так с рабом Моим Моше, доверенный он во всём доме Моём. Устами к устам говорю Я с ним, и явно, а не загадками, и лик Господа зрит он.» (Чис. 12:6-8).

В Каббале раскрывается соответствие Моисея (Моше) и сфиры нецах. А также то, что Моисей — это кругооборот (гилгул) души Авеля.

Мы также предполагали ранее, что в жизнеописании пророка Илии тоже развита тема огня.

· Навёл голод (34Цар. 17:3).

· Низвёл огонь на землю (3Цар. 18:36-38).

· Низводил огонь с небес как для наказания грешников, так и для знамения истинного Богопочитания.

· Воскресил отрока, который, предположительно, впоследствии стал пророком Ионой.

· Разделял реку Иордан, подобно Моисею, ударив по ней своей одеждою.

· Говорил с Богом лицом к лицу, закрыв при этом своё лицо.

· По слову Бога пищу ему приносили вороны и Ангелы.

· По его слову пища в доме вдовы не кончалась.

· Его пеленали Ангелы и кормили его огнём при рождении.

· Полагается, что он есть один из двух светильников предстоящих перед Богом и помазанных Им (Апокалипсис и пророк Захария).

· Был вознесён живым на небо в огненной колеснице за особую праведность перед Богом.

· По его молитве «заключилось» Небо и не давало дождя.

· Также по его молитве Бог дал дождь на землю после «заключения» Неба.

· Явился вместе с пророком Моисеем перед Иисусом Христом в день Преображения и беседовал с Ним.

· Пророчествовал и открывал людям Волю Бога.

Элийяху – один из важнейших иудейских пророков. Его связь с темой пророчеств (что важно для сефиры Нецах) заключается в том, что он основал целую пророческую школу. Огонь есть главный элемент Страшного Суда. И иудеи, и христиане ожидают пришествия Элийяху-Илии перед «великим и страшным днём Господним».

В Библии Илия представлен как нищенствующий аскет-подвижник (II Ц. 1:8), сильная личность, вокруг которой сложилась плеяда молодых пророков, бней ха-невиим (буквально`сыновья пророков`), посвятивших себя единому Богу Израиля (II Ц. 2:3, 5, 7, 15) и бескомпромиссно боровшихся с соперничающим культом финикийских Ваалов. 

Спасаясь от мести Изевель за избиение пророков Ваала и Ашеры, Илия уходит в пустыню, где, обессиленный, просит смерти. Явившийся ему ангел подкрепляет его силы и велит продолжать путь. После 40 дней скитаний Илия приходит к горе Хорев и там, где Бог явился Моисею в неопалимой купине (Исх. 3:1–5), Он является и Илие, однако не в вихре, «разрушающем горы и расщепляющем скалы, не в громе, не в огне, но в тихом веянии ветра» (I Ц. 19:11 — 12). Бог велит Илие подготовить к их миссии людей, которые станут орудием Его кары: Хазаэля помазать в цари Арама, Иеху — в цари Израиля, а Элишу — преемником Илии. 
Чудесное вознесение Илии, согласно библейской традиции, на небо в огненной колеснице (II Ц. 2:1–11) отводит ему особое место как в еврейской эсхатологии, так и в литературе Аггады и Каббалы. Пророчество Мал’ахи (3:23), согласно которому Илия явится Израилю «перед наступлением дня Господня, великого и страшного», стало исходным пунктом для ассоциации Илии с мессианской эрой.

Электронная еврейская энциклопедия

Не менее красноречивы народные верования, связанные с Ильёй-пророком. 

Илья — «грозный святой»… Святой ездит по небу на огненной (каменной) колеснице. По украинским поверьям, солнце — колесо от колесницы Ильи-пророка, Млечный путь — дорога, по которой ездит пророк, запряжённой огненными (белыми, крылатыми) конями (в.-слав.), или на белом коне (болг.), отчего и происходит гром. Зимой Илья ездит на санях, поэтому грозы и грома не бывает (орлов.). Сила Ильи-громовержца столь велика, что её приходится сдерживать: Бог возложил на голову Ильи камень в 40 десятин (орлов.), сковал ему одну руку и ногу (карпат.); сестра Ильи Огненная Мария скрывает от него день его праздника, иначе он от радости побьёт молниями весь свет (серб.); у св. Ильи есть только левая рука; если бы он имел обе руки, то перебил бы всех дьяволов на земле (банатские геры). Перед концом света Илья спустится на землю и три раза объедет свет, предупреждая о Страшном Суде (орлов.); явится на землю умирать или примет мученическую смерть через отсечение головы на шкуре огромного вола, который пасётся на семи горах и выпивает семь рек воды; пролившаяся при этом кровь пророка сожжёт землю (карпат.). По легенде из Галиции, конец света наступит, когда Илья «так впалит громами, що земля росипитси i спалитси»; ср. русский духовный стих «О Страшном Суде», в вариантах которого святой выступает в роли исполнителя воли Господа, карающего грешный человеческий род.
Крайне важное свидетельство принадлежности Ильи пророка к сефире Гебура является предание о том, что у него есть только левая рука! Ведь в Адаме Кадмоне сефира Гебура так и называется «левой рукой Благословенного Святого». Элийяху боролся за культ Яхве, а Изевель за культ Ваала (Веельзевула). 

Если обратиться к астрологии, то созвездие Тельца это Херувим (на востоке), а созвездие Жертвенника под Скорпионом – это Серафим (на западе). Созвездие Льва это Хайот Михаэля (на юге). Созвездию Водолея остаётся Самаэль (на севере). 

Антропософ может прийти к выводу, что когда иудейское предание рассказывает историю жизни праотца Авраама, оно показывает, как Ангелы избирают одно семейство для создания общины верующих. Когда заходит речь об Иакове, то наступает черёд показать зарождение народа, вдохновляемого своим Этнархом. В истории же Моисея речь идёт о служении Архаев, интуирующих целую культуру, или культурную эпоху. Для антропософа Моисей – посвящённый, понимающий цели развития человечества в египетский культурный период. Не случайно он восстаёт против власти фараона.

Выводы

Как уже было сказано, книга «Бахир» употребляет имена только трёх Архистратигов, причём не связывая их с направлениями или сезонами. У Штейнера же они приводятся в связь именно с сезонами года.

Найти отношение сезонов к сторонам света легко. Для этого нужно рассмотреть игру света и тьмы. Летом свет преобладает над тьмой, а зимой тьма над светом, потому что летом день намного длиннее ночи. Зимой наоборот – ночи длятся дольше светлого времени суток. Весна и осень это промежуточные отношения, когда наступает динамичное равновесие света и тьмы, но одно начало уступает другому. 

То же самое касается и суток. Ночь это тьма, схожая с зимой, а день это свет, схожий с летом. Утро аналогично весне, а вечер – осени. Но утро это ещё и Солнце на восходе, что даёт чёткое указание на восток. Вечер это солнечный закат, ориентирующий нас на запад. В нашем северном полушарии днём, как и летом, Солнце ближе к северному полюсу, а ночью, как и зимой, - к южному.

Штейнер отнёс праздник Уриэля к середине лета, Михаэля – к середине осени, а Габриэля – к Рождеству в середине зимы. Однако Михаэль действует в природе, якобы, во время августовского звездопада. Это позволяет сдвинуть Михаэля в лето и добиться хоть какого-то совпадения схемы Штейнера с каббалистической.

Но только лето придётся принять за юг (что как бы логично для южного полушария). И метеорные потоки в качестве оружия Михаэля надо сравнивать ещё с дождём и особенно градом. Габриэля придётся сдвинуть в осень – хотя бы в ноябрь; Рафаэля в зиму – хотя бы в февраль; а Уриэля в весну – хотя бы в май. Также нужно будет сказать о том, что зимой царствует ещё и Самаэль.

В августе на Землю выпадает метеорный поток Персеиды. Однако метеориты падают практически круглый год. Так что сила Михаэля действует круглый год, равно как в любое время года идёт дождь или снег. Возможно, особенным явлением, связанным с Михаэлем, является град в тёплое время года. Связь Михаэля с холодом однозначна. И это требует назвать Его скорее Князем зимы, чем лета. Только в тропическом климате Его можно отождествлять с периодом летних дождей. Габриэль как Дух тепла должен ассоциироваться с летом. Уриэль, стоящий между Михаэлем и Габриэлем, логично напрашивается действовать в сезонах равновесия (весной и осенью).

Таблица 3. Метеорные потоки

	N п/п
	Поток
	Эпоха действия
	Дата максимума
	Радиант
	Ближайшая звезда

	1
	Квадрантиды
	27/XII - 7/1
	3/I
	231o +52o
	ι Дракона

	2
	-
	12/III - 5/IV
	25/III
	184 -27
	β Ворона

	3
	-
	1 - 5/IV
	3/IV
	280 -35
	δ Стрельца

	4
	Лириды
	15 - 26/IV
	22/IV
	272 +33
	α Лиры

	5
	Виргиниды
	март - май
	3/IV
	200 -6
	α Девы

	6
	Гамма-Аквариды
	28/IV -12/V
	5/V
	335 -1
	η Водолея

	7
	-
	8 - 9/VI
	-
	227 -28
	γ Скорпиона

	 8
	Боотиды
	18/VI - 8/VII
	29/VI
	200 +55
	ζ Б. Медведицы

	9
	Скорпиониды-Сагиттариды
	май - июль
	14/VI
	270 -30
	γ Стрельца

	10
	Дельта-Аквариды
	22/VII - 9/VIII
	23/VII
	338 -12
	δ Водолея

	11
	-
	27 - 31/VII
	29/VII
	346 -58
	γ Тукана

	12
	-
	19 -31/VII
	26/VII
	341 +21
	λ Пегаса

	13
	Персеиды
	16/VII - 22/VIII
	11 -12VIII
	46 +56
	γ Персея

	14
	Ауригиды
	29 - 31/VIII
	30/VIII
	86 +41
	θ Возничего

	15
	-
	15 - 25/VIII
	20/VIII
	291 +52
	ι Лебедя

	16
	Кассиопеиды
	19/VII -15/VIII
	28/VIII
	14 +63
	β Кассиопеи

	17
	-
	16 - 24/VIII
	20/VIII
	311 +62
	η Цефея

	18
	Дракониды
	8 - 12/Х
	9/Х
	268 +60
	ζ Дракона

	19
	Тауриды
	октябрь - ноябрь
	-
	58 +20
	γ Тельца

	20
	Ориониды
	14 - 26/Х
	21 - 22/Х
	90 +14
	α Ориона

	21
	Ариентиды
	октябрь - ноябрь
	14/Х
	30 +25
	α Овна

	22
	Леониды
	10-18/ХI
	16/ХI
	150 +20
	γ Льва

	23
	Андромедиды
	15 -27/XI
	17/XI
	25 +42
	γ Андромеды

	24
	Геминиды
	1 -17/XII
	14/XII
	112 +33
	α Близнецов

	25
	Урсиды
	19 -26/XII
	22/XII
	233 +83
	β М. Медведицы

	26
	-
	5/XII - 7/I
	29/XII
	149 -51
	λ Паруса


Возможно, ключ к проблеме удастся подобрать, обратившись к алхимическим символам и отождествив горючую серу с Габриэлем, жидкую ртуть с Михаэлем, а соль с Уриэлем. По крайней мере, Содом и Гоморра были уничтожены горящей серой.

Все несоответствия между взглядами Каббалы и антропософии объясняются тем, что Штейнер рисовал картины природных явлений. Все Архистратиги даже не являются Архангелами. Все они олицетворяют высокие Иерархии Духов, куда природные духи стихий возносятся со смертью растительности или животных. Возможно, привязка имён Архистратигов к сезонам года по Штейнеру применима к тропическому климату.

� Ари – школа Каббалы, основанная около 1560 года раввином Исааком Лурия, по прозвищу Лев (Ари).


� «Всё Писание богодухновенно и полезно для научения, обличения, для исправления, для наставления в праведности, да будет совершен Божий человек, ко всякому доброму делу приготовлен». 2-ое Послание Тимофею,  3:16-17.


� См. 1-ое Послание Коринфянам 12:7-11. 27-31 и Послание Галатам 5:22-23.


� Последние семь сефирот Оси соответствуют семи дням недели и происходят из библейского стиха «Твоё, Господи, величие, и могущество, и слава, и победа, и великолепие, и всё, что на небе и на земле, Твоё: Твоё,


Господи, царство» (1-ая книга Паралипоменон, 29:11). Такому порядку, в котором сефира Царство-Малкут называлась последней, следовало большинство каббалистических текстов.


� Послание Евреям, 7:3 


� 19 И двинулся Ангел Божий, шедший пред станом сынов Израилевых, и пошел позади их; двинулся и столп облачный от лица их и стал позади их;


20 И вошел в средину между станом Египетским и между станом сынов Израилевых, и был облаком и мраком для одних и освещал ночь для других, и не сблизились одни с другими во всю ночь.


21 И простер Моисей руку свою на море, и гнал Господь море сильным восточным ветром всю ночь и сделал море сушею, и расступились воды.


� Аароново благословение — троекратное священническое благословение из Книги Чисел. При строительстве Скинии Аарону и его сыновьям (коэнам), предписывается благословлять народ Израиля: «И говорил Господь Моше так: Говори Аарону и его сынам так: Так благословляйте сынов Исраэля, говоря им: Да благословит тебя Господь и сохранит тебя. Да озарит Господь лицо Своё для тебя и помилует тебя. Да обратит Господь лицо Своё к тебе и даст тебе мир. И возложат имя Моё на сынов Исраэля, и Я благословлю их».  Книга Чисел, 6:22-27. 


� «И изгнал Адама и поставил на востоке у сада Эдемского Херувима и пламенный меч обращающийся, чтобы охранять путь к древу жизни». Книга Бытия, 3:24.


� Возможно, Уриэль покровительствует древнему народу, в буквальном смысле проживавшему между иудеями и персами. Кроме того, один автор книги «генезис цивилизации» убедительно доказывает, что легенда об изгнании Адама из Эдема указывает на район озёр Урмия и Севан.


� Евангелие по Иоанну 5:1-16.


� Иудейское верование таково, будто Габриэль приходит в час смерти к праведнику с идеально ровным и гладким лезвием, а Самаэль приходит за грешниками с зазубренным.


� Свет с востока (лат.).


� Отношение библейских персонажей к сефирам:


Хокма – Адам


Бина – Ева


Хесед – Авраам


Гебура – Исаак


Тиферет – Иаков


Малкут – Давит


Йесод – Иосиф


Нецах – Моисей


Ход - Аарон





