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Мусар Дома Учения в Кельме 1. Вступление. Мусар — мудрость трепета
Мусар Дома Учения в Кельме[bookmark: rtfref1][1]


«Впустую расставлена сеть в глазах всех, имеющих крылья»[bookmark: rtfref2][2]


Саба из Кельма раскрывает суть Учения Мусар на примере притчи мудрейшего из людей — царя Шломо: каждая птица обладает разумом, чувствует опасность и избегает силков, но если она видит рассыпанные в них крохи пищи, то игнорирует все свое понимание и слепо устремляется в западню. То же самое происходит и с человеком, одержимым страстями и влекомым зовом дурного побуждения. Он пренебрегает постижением своего разума и даже пытается ввести в заблуждение Всевышнего. И «если кедры горят в пламени пожара, то что же делать поросли, взошедшей на стене»[bookmark: rtfref3][3]? Учение Мусар дает ответ на вопрос, как человеку освободиться из сетей дурного побуждения и удостоиться счастья в этом мире и в вечности Грядущего.


Мусар — мудрость трепета


«Трепет перед Г-сподом — сокровище Его…»[bookmark: rtfref4][4]


Суть Учения Мусар — обретение трепета перед Небесами — единственное, что Творец хранит в Своей небесной сокровищнице, как сказано: «Трепет перед Г-сподом — сокровище Его…»[bookmark: rtfref5][5] Сказал царь Шломо в своей мудрости: «Трепет пред Б-гом — начало Знания. Мудрость и Мусар глупцы презрели»[bookmark: rtfref6][6]. Нередко от несведущих людей можно услышать, что Мусар — это этика. Такой в корне неверный перевод со святого языка на греческий абсолютно не отражает его сути и является глубочайшим заблуждением. Наш народ никогда не разделял философии эллинизма — греческого воззрения на мир, — существенной составляющей которой была именно этика. Различие между Мусаром и этикой как раз и отражает полярность во взглядах на мир и душу человека между Израилем и народами греко-римской цивилизации. Мусар — Учение, раскрывающее Творца мироздания, приводящее людей к возвышенной духовной жизни; этика — замена Б-жественного Завета набором принятых людьми решений о правилах жизни для своей собственной мнимой пользы и блага в мире, из которого они полностью вытеснили его Создателя.


В Доме Учения в Кельме Мусар называли «Мудростью Трепета». Учение Мусар — это вовсе не нечто новое, возникшее лишь в XIX веке, — оно является ориентиром и поддерживает душу человека с Сотворения мироздания. О нем неоднократно говорится в Торе, раскрывается в Пророках и повествуется в Писаниях. «И вот заповедь, повеления и законы, которым Г-сподь, Б-г ваш, повелел учить вас, чтобы исполнили вы их на земле, в которую поднимаетесь для овладения ею. Дабы ты трепетал перед Г-сподом, Б-гом твоим, соблюдал все Его повеления и законы, которые Я заповедаю тебе, — ты и твой сын, и сын твоего сына, во все дни жизни твоей, чтобы продлились дни твои»[bookmark: rtfref7][7]. «Перед Г-сподом, Б-гом твоим, трепещи и Ему служи, и именем Его клянись»[bookmark: rtfref8][8] и (тогда) Именем Его клянись. Если ты обладаешь всеми этими качествами (названными здесь), если ты страшишься Имени Его и служишь Ему, тогда клянись Его Именем, потому что, страшась eго Имени, ты будешь осторожен в своих клятвах, в противном же случае не клянись. Царь Давид сказал: «Начало мудрости — трепет перед Господом…»[bookmark: rtfref9][9] Царь Шломо в своей мудрости завершил книгу Коэлет следующими словами: «Послушаем заключение всему: перед Господом трепещи и заповеди Его соблюдай, ибо в этом — весь человек»[bookmark: rtfref10][10]. Царь Давид говорит в Теилим: «Сколь велико благо Твое, которое Ты сокрыл для трепещущих перед Тобой…»[bookmark: rtfref11][11]


Великие учителя Мусара (рав Исраэль Салантер и его последователи) не добавили к Торе ничего нового, а лишь пробудили внимание еврейского народа к Б-жественному Завету в эпоху, когда в мире начался разрушительный процесс отдаления от Торы.


Царь Шломо — «мудрейший из всех людей»[bookmark: rtfref12][12] — начал книгу Мишлей с разъяснения сути Мусара: «Притчи Шломо, сына Давида, царя Израиля... Знать мудрость и Мусар, постичь речения понимания. Принять Мусар разума, справедливость, правосудие и прямоту путей»[bookmark: rtfref13][13]. Виленский Гаон так разъясняет эти слова царя Шломо: «Эта книга (Мишлей) посвящена мудрости и Мусару. Люди должны постичь мудрость, чтобы не попасть в сети дурного побуждения, расставленные перед их ногами, и не следовать за его соблазнами. Мусар предназначен для того, чтобы человек смог превозмочь себя и подавить дурное побуждение, когда оно обретает над ним власть, как сказано: “Провозгласить узникам — выходите и пребывающим во тьме — освободитесь…”[bookmark: rtfref14][14] Те, кто уже преданы во власть злого начала, пленены его рукой, и чье дурное побуждение пересилило их, могут обрести свободу благодаря Мусару. А погруженные во тьму, кто никогда не видел света и не умеет различить соблазны дурного побуждения, распознают ухищрения зла и освободится с помощью Знания Торы»[bookmark: rtfref15][15]. Из слов Виленского Гаона явно следует, что пребывание в плену дурного побуждения подобно нахождению в темнице, из которой человек не может освободиться самостоятельно, без помощи извне. Именно такой помощью является Учение Мусар — мудрость трепета.


Мы сталкиваемся с невероятной трудностью, которая должна лишить каждого из нас ночного сна и дневного покоя. Почему мы не боимся грешить, отчего не испытываем страха перед Б-гом? Какой механизм в душе человека оставляет возможность греха не только для слабых верой, но и для считающих себя религиозными и соблюдающими заповеди Торы? Ведь люди боятся всевозможных опасностей, даже крайне маловероятных. Человек страшится всего: хищных зверей, других людей, болезней, смерти, плохой погоды… Во всех этих ситуациях его голова хорошо и быстро работает, и незамедлительно появляется ощущение страха, заставляющего искать пути спасения от разных напастей. Получается, что мы боимся всего.., кроме Б-га… Но как люди могут грешить? Откуда у них такая способность? Получается, что Всевышний создал человека, обладающего обусловленным мышлением: он боится всего.., кроме Б-га! И это внушает ужас!


Однако совершенно очевидно, что такое положение вещей необходимо в мироздании, чтобы не оказался нарушен первостепенный принцип бытия — свобода выбора. Человек Завета, который удостоился раскрыть Всевышнего в Творении и трепещет перед Его величием, не может совершить греха. «Представлю Б-га передо мной всегда, когда Он справа от меня, не пошатнусь»[bookmark: rtfref16][16]. Из этого следует, что трепет перед Небесами лишает людей свободы выбора — спасает от совершения зла и ведет к праведности и вечности. Но как к этому прийти? Пророк Миха считает, что это совсем не трудно: «Сказано тебе, человек, что такое добро и чего Г-сподь требует от тебя: только исполнять закон, любить милосердие и скромно ходить перед Б-гом твоим»[bookmark: rtfref17][17]. Но разве этого легко достичь? «Для Моше это было просто из-за его близости к Б-гу; другим — нелегко, ибо этому препятствует их телесность»[bookmark: rtfref18][18]. Теперь мы немного больше понимаем, почему Мусар называется мудростью трепета и является единственным путем спасения от греха.


Испытывая трепет перед Небесами, человек утрачивает свободу выбора совершить зло и приходит к возвышенному служению Всевышнему. Для этого достаточно оглядеться вокруг и раскрыть для себя Творение, своей целесообразностью свидетельствующее о существовании Создателя. Наши мудрецы подчеркнули главное: «Все в руках Небес, кроме трепета перед Небесами»[bookmark: rtfref19][19]. Поэтому даже сильная вера не спасает человека от всех преткновений в его жизни, если он не обрел должный трепет перед Небесами.


Мусар — Учение о природе человека


«И сказал человеку: вот, трепет перед Г-сподом — это мудрость, и отдаление от зла — понимание»[bookmark: rtfref20][20]


Мы сталкиваемся с извечным вопросом, который должен волновать каждого: какой смысл в создании человека, если он «суете подобен, и дни его проходят, как тень»[bookmark: rtfref21][21]? Вся его жизнь — гнев и боль, а последнее пристанище — могила, и все, что от него остается, — это камень в чистом поле! Может ли быть большее разочарование? Это непостижимо нашему пониманию!


Однако, с другой стороны, сказано о человеке: «И немногим Ты умалил его перед Б-гом, славой и великолепием увенчал его. Ты позволил ему властвовать над делами Твоих рук, все положил к его ногам»[bookmark: rtfref22][22]. Каждый, кто хоть немного постигнет пути Б-жественного управления миром, поймет, что Б-г одарил благом все Свои творения, а в особенности — человека, даровав ему ясное мышление. «Сыновья вы Г-споду, Б-гу вашему…»[bookmark: rtfref23][23], «Так изрек Г-сподь: сын Мой, первенец Мой Израиль»[bookmark: rtfref24][24]. Какова же суть человека как Б-жественного творения?


Согласно воззрениям греко-римской цивилизации, захлестнувшим своим влиянием все человечество, этот мир не был сотворен, а существовал всегда, являясь своего рода тенью, отброшенной Творцом, из чего следует, что Всевышний, упаси Б-г, не наблюдает за Своим миром и безразличен ко всем населяющим его творениям. Но тогда возникает вопрос: как столь несовершенный мир мог произойти от благословенного Творца, Чьего величия и вознесенности не отрицают даже народы мира? Как Он мог сотворить человека — венец Творения, властвующего над миром, — столь ограниченным? Согласно этой философии, у людей нет жизненной цели, их дни проходят как тень, они лишь претерпевают гнев и боль и лишены ясного знания и чистого восприятия! Но почему человек не был сотворен совершенным и своими достоинствами не соответствует Тому, Чьей тенью он, согласно этим теориям, является? Зачем, согласно их ошибочным представлениям, подвергать человека испытаниям, — ведь, если он возник сам по себе, любое испытание теряет всяческий смысл; и разве такое создание может развить себя и достичь совершенства? Однако мы знаем, что мир был сотворен Б-гом из ничего в целях испытания человека, и Тора была дарована с Небес, дабы помочь ему проложить себе верный путь.


И вот, Первый человек — творение рук Всевышнего — был великим мудрецом, постигшим предназначение каждой составляющей мироздания. Но сам он отличается от всех прочих обитателей земли тем, что сотворен «по образу Б-га»[bookmark: rtfref25][25], как объясняет Раши, «способным понимать и постигать»[bookmark: rtfref26][26]. А если некто этого лишен, то превращается в животное, лишь внешне напоминающее человека, и его грех больше, чем можно снести. Кроме того, что он оскверняет Б-жественный образ, по которому был создан, он еще нарушает повеление Царя всех царей, Святого, благословен Он: «будьте святыми»[bookmark: rtfref27][27], и, упаси Б-г, «довольно поношения и гнева».


На человека возложено сохранить в себе «Б-жественный образ», из чего проистекает его обязанность постоянно изучать Тору, трудиться над ее постижением «днем и ночью»[bookmark: rtfref28][28], «ложась и вставая»[bookmark: rtfref29][29]. И даже если он занят материальными делами, но постоянно сверяет с Торой все свои стремления и, согласно своим возможностям, размышляет о мудрости и Мусаре, — это и есть проявление способности «понимать и постигать». Иначе за очень короткое время можно погубить свою душу, ибо ее природа чиста и утонченна и ей легко причинить боль.
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Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 2. Вступление. Мусар — обретение возвышенных качеств души
«Кто взойдет на гору Г-спода, и кто встанет в месте святости Его?»[bookmark: ftnref30][30]


Тора показывает нам путь, следуя которым, мы переходим от одной крайности к другой: от предельного недостатка, нечистого и отвратительного существования к возвышенной и утонченной жизни. Тора заповедует еврейскому народу: «Говори всей Общине сынов Израиля и скажи им: будьте святыми, ибо свят Я, Г-сподь, Б-г ваш»[bookmark: ftnref31][31] — будьте возвышенными и отделенными от приниженных мирских наслаждений. Ведь исполнить заповедь Торы можно лишь после того, как душа стряхнет с себя гнетущие путы телесности и очистится от тяжелой примеси материи. Сказали мудрецы Мишны: «Каков прямой путь, который следует избрать человеку? — Тот, что придает великолепие следующему по нему и воздает ему уважением людей…»[bookmark: ftnref32][32]


Соблюдение Завета включает в себя и обретение возвышенных духовных качеств, поскольку они — суть и основа трепетного исполнения заповедей Торы. Естество человека стремится помешать ему глубоко воспринять Учение Мусар — «ослепляет глаза мудрецов»[bookmark: ftnref33][33] и уж тем более не отличающихся мудростью, которая свойственна лишь немногим. Ведь единения с Торой может удостоиться только человек с утонченной душой. Всевышний приближает прекрасную душу возвышенного человека к Б-жественному Учению из любви к нему и заботы о чистоте его мыслей и действий. Все возвышенные духовные качества проистекают из мудрости и связаны с нею. И если характер человека не отличается хорошими чертами, это знак того, что ему недостает мудрости, и, наоборот, чем он более вознесен, тем больше у него мудрости.


Как ранние искаженные впечатления, полученные с рождения, так и обретаемые на протяжении всей жизни, подчиняют себе все знание, воспринимаемое в дальнейшем. И подобное происходит даже с величайшим мудрецом, если он только не приложит множества усилий для их полного искоренения. Воздействие более ранних впечатлений особенно усугубляется жаждой наживы и бушеванием страстей. Ведь все поступки в этом мире мы совершаем под влиянием всевозможных внутренних пристрастностей! Это и имели в виду наши мудрецы, благословенной памяти: «Когда в будущем Всевышний станет упрекать каждого праведника согласно его личным качествам, кто сможет устоять перед Его укором?»[bookmark: ftnref34][34]


Необходимо полностью устранить влияние ранних искаженных впечатлений, и только так можно стать настоящим мудрецом, верно и истинно понимающим каждый закон Торы. Таким и должен быть судья, чтобы его воззрения были справедливы, а ведь каждый вынужден выносить суждения и принимать решения по всем своим жизненным вопросам.


Черствый и жесткий человек может исцелить свою душу, развивая в себе милосердие. Если некто слишком нетерпелив, лечением для него будет стремление к умеренности. Но если он не желает работать над собой, его болезнь с каждой секундой будет только усиливаться. Испытывающий влечение к материальному должен лечить свою душу, развивая в себе безразличие к преходящим земным ценностям. Необходимо воздействовать на каждую недостойную черту характера ее полной противоположностью — как в поступках, так в речи и в мыслях. Не следует отводить материальному слишком много времени, чтобы из-за этого не пострадало служение Небесам. И уж тем более не тратить, упаси Б-г, на мирские дела время, отведенное для изучения Торы, но, сохраняя спокойствие духа, посвятить этому все свое внимание.


Прийти к такому видению картины мира очень трудно, и, если бы повеление об этом в явном виде не содержалось в Торе, мы посчитали бы, что исполнить его по силам лишь небесным ангелам, — но в действительности это возложено на каждого в Израиле. Об этом сказано: «На всех твоих путях знай Его, и Он выпрямит твои стези»[bookmark: ftnref35][35].


[bookmark: ref30][30] Теилим 24:3.


[bookmark: ref31][31] Ваикра 19:2.
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«Праведник верой своей будет жить»[bookmark: ftnref36][36]


Главное, чего от нас требует Царь мира — воспринять основы веры в совершенном знании. Первая заповедь, которую мы получили на горе Синай, гласит: «Я — Г-сподь, Б-г твой, Который вывел тебя из земли Египта, из дома рабства»[bookmark: ftnref37][37]. В каждом поколении человек должен помнить: «Тебе дано было видеть, дабы знать, что Г-сподь есть Б-г, нет другого кроме Него»[bookmark: ftnref38][38].


Нам необходимо прочно укоренить веру в наших сердцах: «Знай же сегодня и возложи на сердце свое, что Г-сподь есть Б-г на Небесах наверху и на земле внизу, и нет другого»[bookmark: ftnref39][39]. Мы видим своими глазами, что постижение каждого принципа знания вместе со всеми его основами приносит покой душе. Это имеет в виду стих Теилим: «Тора Б-га — совершенная, успокаивает душу»[bookmark: ftnref40][40]. Писание подчеркивает, что речь идет именно о совершенной Торе и о человеке, цельном в своей вере, основанной на принятом по традиции знании, которое служит ему ясными знаками и свидетельствами.


Наши учителя рассказывают, что материя — это завеса, отделяющая человека от Творца, ведь чистая родниковая вода, попав в русло реки, загрязненной нечистотами, и смешиваясь с ними, становится такой же мутной, утрачивая свои прежние свойства. И мы убеждаемся, что даже разрешенные действия, далекие от своей истинной утонченной формы, наносят огромный ущерб, и тем более непоправимый вред причиняет нарушение повелений Торы. Теперь же следует осознать, что вера большинства людей, не опирающаяся на ясное мышление, остается «упрощенной верой глупцов», лишенной какой бы то ни было основы. Мы должны строить свою веру на ясном мышлении, дабы она укоренилась в сердце непреложным убеждением.


Прежние впечатления могут быть очень сильны, и чтобы они не довлели над нами, мы должны приложить все свои силы для исправления своего мышления и просить о помощи благословенного Б-га. Необходимо остерегаться неверных поступков — иначе они соединятся с уже укоренившимся в нас влиянием подобных им действий, совершенных ранее, пробудят его и усилят.


[bookmark: ref36][36] Хавакук 2:4.
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Мусар — путь возвышенного служения


«Высшая цель мудрости — раскаяние и добрые дела»[bookmark: ftnref41][41]


Тора предписывает нам прийти к возвышенному служению и следовать путями Б-га, как сказано: «и ходи Его путями»[bookmark: ftnref42][42]. Основа всей Торы — это мудрость и совершенное стремление творить добро: «Уподобься Ему: как Он милосерден, так и ты будь милосерден…»[bookmark: ftnref43][43]


Сказано в книге пророка Михи: «С чем встречу Г-спода, преклонюсь перед Б-гом Всевышним… Сказано тебе, человек, что такое добро и чего Г-сподь требует от тебя: только исполнять закон, любить милосердие и скромно ходить перед Б-гом твоим»[bookmark: ftnref44][44]. Это становится возможным, только если человек убедится в том, что у нас есть Небесный Отец, даровавший нам заповеди исключительно для нашего счастья и блага, в которых только лишенный утонченных чувств видит гнетущую ношу и обузу.


Учение Мусар предупреждает, что унылое служение Б-гу не приводит человека к внутренней гармонии и покою души: «Поскольку ты не служил Г-споду, Б-гу твоему в радости и с добрым сердцем в достатке всего (случились с тобой все эти несчастья)»[bookmark: ftnref45][45]. Корень недостатков в служении раскрыл пророк Йешаягу: «И сказал Г-сподь: когда приближается этот народ, своими устами и губами почитает Меня, но сердце его далеко от Меня, и его трепет передо Мною — заповедь, исполняемая бездушно»[bookmark: ftnref46][46].


Одним из самых очевидных первичных понятий нашей веры является осознание бренности и быстротечности нижнего мира. Важно уяснить, что он — лишь «преддверие», ведущее к Грядущему миру. В нижнем мире следует достойно выстоять во всех испытаниях, обрести духовную утонченность и преисполниться мудрости, чтобы удостоиться войти в Царский дворец.


И теперь возникает вопрос: зачем Б-гу требуется служение человека? Несомненно, оно необходимо нам самим ради нашего же блага. Если мы это поймем, то почувствуем, что самым трепетным и возвышенным образом обязаны благодарить Всевышнего за Б-жественное Учение, которое Он даровал нам в вечное наследие.


Всевышний избрал нас — Своих детей, Свой народ и Свою Общину — для вознесенного служения Себе. И Он будет вечно нести нас на Своих руках: и когда мы пребываем в покое на своей Земле, и когда находимся в далеком изгнании. Он, благословенный, никогда не оставит нас, пока мы не вернемся в предназначенную для нас обитель Б-жественной славы. Это обещание прямо приводится в Торе: «И Я буду пребывать в вашей среде…»[bookmark: ftnref47][47]


Мусар — Учение о Б-жественном Творении


«Вознесите глаза ваши и посмотрите, Кто сотворил это? Кто выводит по счету их воинство, всех по имени называет…»[bookmark: ftnref48][48]


Учение Мусар отмечает, что Всевышний наделяет нас всем, в чем мы больше всего и постоянно нуждаемся, и дарует это самым доступным образом. Например, воздух, без которого невозможно существование, есть везде. Но еще больше нам необходима вера, являющаяся основой жизни, и Всевышний содеял так, что вся земля полна верой.


Праведники каждым своим возвышенным поступком провозглашают царскую власть Творца на земле и помогают другим обрести трепет перед Небесами, чтобы вместе с мудростью и знанием в их сердцах укоренилась истинная глубокая вера, как сказано: «Преимущество знания мудрости дает жизнь обладающим ею»[bookmark: ftnref49][49].


«Простак верит каждому слову, а благоразумный обдумывает свой шаг»[bookmark: ftnref50][50]. Мы убедились в том, что верования глупца безгранично далеки от веры наделенного мудростью. Однако в каждом человеке его «вера глупца» сильнее, даже если он обладает ясным мышлением. И мы знаем, как губительно влияет материя постижение погруженных в нее людей.


Необходимо четко определить какова вера истинного праведника. И вот, слава Б-гу, Всевышний, максимально приблизив к нашему восприятию привычные каждому законы природы, дарует нам понимание того, что исполнение любой, даже самой несложной заповеди согласно закону, установленному для нее в высшей природе нашей святой Торой, приводит к великим и вознесенным результатам. Ведь нет ничего проще, чем бросить зерно в землю, — но посмотрите к каким результатам приводит это незамысловатое деяние! Нам требуется лишь задумываться над тайнами мироздания: «При множестве размышлений в моей душе утешения Твои поддерживают душу мою»[bookmark: ftnref51][51].


Падение человека происходит в первую очередь из-за того, что он помещает свою веру на «рога оленя», довольствуясь верой, которую воспринял в юности, когда был резвым, как олень, и постоянно куда-то мчался. Изучать Мусар и укреплять веру необходимо так, будто человек никогда ничего о ней не слышал и только сегодня родился и обнаружил Тору и мир, полный всеобъемлющего знания. На него возложена обязанность самому научиться отличать добро от зла, и тогда его вера, с Б-жьей помощью, приблизится к совершенству. Мы постоянно говорим о том, что даже известные и не нуждающиеся в доказательстве знания требуют глубокого размышления. Тот же, кто в них не вдумывается, не поймет их полностью, а всего лишь будет их невнятно повторять, принимая на веру.


И хотя истинность нашей веры была полностью доказана при Исходе из Египта и во время дарования Торы, она и в дальнейшем будет постоянно подтверждаться в каждом поколении для тех, кто глубоко изучит мудрость и Мусар. Они поймут, что в Б-жественном Завете для нас сокрыто возвышенное благословение, которое не оценить ни золотом, ни драгоценными камнями. Углубившись в мудрость и Мусар, мы увидим еще в этом мире, что Тора — благословение для человека, и это знание не потребуется принимать только на веру, в его истинности мы будем постоянно убеждаться, ведь сказано: «И вот законы, которые ты изложишь перед ними…»[bookmark: ftnref52][52] Поэтому «Есть ли такой мудрец, который понял бы это и с кем говорил бы Г-сподь, пусть объяснит он за что погибла земля, выжжена, как пустыня, и никто не проходит по ней»[bookmark: ftnref53][53]. Но если человек станет принимать предуготованное Всевышним лекарство и начнет задумываться над тем, что случится с ним в будущем, то «раскается и будет ему исцеление»[bookmark: ftnref54][54].
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«И никогда не слышали, не внимали, глаз не видел Б-га, кроме Тебя, содеявшего такое для ожидающего Его»[bookmark: ftnref55][55]


Б-жественное Учение дарует нам Высшее Знание, благодаря которому мы обретаем вечную жизнь в наслаждении и благоденствии. Всевышний любит людей, как сказали об этом мудрецы Мишны[bookmark: ftnref56][56]: «Любим человек, сотворенный по образу Б-га, как сказано: “по образу Б-га сотворил Он человека”[bookmark: ftnref57][57]. Любимы сыновья Израиля, названные сыновьями Г-спода; особая любовь была явлена им знанием: вы названы сыновьями Г-спода, как сказано: “Сыновья вы Г-споду, Б-гу вашему…”[bookmark: ftnref58][58]». Всевышний относится с безграничной любовью к Общине Израиля потому, что Он находит в ней Б-жественные качества, ведь «по образу Б-га сотворил Он человека»[bookmark: ftnref59][59].


Ни одно из качеств Всевышнего не раскрывается столь явственно в мироздании, как любовь к людям: «Ты открываешь Свою руку и насыщаешь все живое благоволением»[bookmark: ftnref60][60]. Нам дано увидеть, как каждый из нас получает благословение именно вследствие любви Б-га к Его творениям. Это раскрывается перед нами всегда и во всем: «Когда человек в беде, что говорит Шехина? — Горе Моей голове, горе Моей руке»[bookmark: ftnref61][61]. Всевышний близок к своим творениям, и Его внимание неотрывно связано с ними: «Он создал вместе их сердца, постигает все их деяния…»[bookmark: ftnref62][62]


Тора повествует о близости между Всевышним и Его избранным народом, которая небывалым образом раскрылась после Исхода из Египта: «И узрели они Б-га Израиля, и под ногами Его подобие кирпича из сапфира, и как сами Небеса в чистоте»[bookmark: ftnref63][63]. Раши объясняет: «Кирпич из сапфира был перед глазами Всевышнего все время рабства в Египте для напоминания Самому Себе о страданиях евреев, стонущих от тяжкого труда по изготовлению кирпичей»[bookmark: ftnref64][64]. Когда после Исхода из Египта евреи поднялись на высочайшую ступень постижения и узрели во всем Творении «чистоту Небес», они уже были избавлены от порабощения, — так почему же в тот момент они увидели также «кирпич из сапфира», напоминающий об их былых бедствиях? В глазах Всевышнего «кирпич из сапфира» был основой, на фоне которой приумножалась «небесная чистота», ведь, если только так можно сказать, радость Творца раскрывается на фоне былого страдания. И Всевышний записал это в Торе, чтобы явить Свою любовь к избранному народу, а также показать людям, сколь велика обязанность разделить с другим его ношу, проявить ему сочувствие в беде и возрадоваться его счастью.


Поэтому впоследствии, когда евреи были избавлены от всех бед и Б-жественное присутствие раскрылось в мироздании навеки и навсегда, стало ясно, что Царство Всевышнего простирается над всеми мирами, и Он избрал Свой народ для вознесенного служения. Он будет вечно нести сыновей Израиля на Своих руках: и когда они пребывают в покое на своей Земле, и когда стенают в далеком изгнании. Он, благословенный, не оставит их никогда, пока они не вернутся в предназначенную им обитель Б-жественной славы. В Торе прямо приводится это обещание: «И Я буду пребывать в вашей среде…»[bookmark: ftnref65][65] — всегда, поскольку вечна сама Тора.
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Мусар Дома Учения в Кельме 6. Вступление. Мусар — Учение о небесном происхождении Торы
«И сказал Г-сподь: они оставили Тору Мою, которую Я даровал им, и не внимали голосу Моему, и не следовали ему»[bookmark: ftnref66][66]


 


Из этих слов пророка Ирмеягу явственно следует, что Тора — дар с Небес. Наступит время, когда все народы мира признают: «И соблюдайте, и исполняйте (Тору), ибо она — ваша мудрость и ваше понимание перед глазами народов, которые услышат все эти повеления и законы и скажут: однако мудрый и разумеющий этот великий народ»[bookmark: ftnref67][67]. Тора предшествовала Сотворению мира, и ее заповеди предназначены для того, чтобы привести человека к гармонии: «Пути ее (Торы) — пути приятные, и все стези ее — мир»[bookmark: ftnref68][68].


 


Из главной цели мироздания, предначертанной Всевышним, — раскрытия единства Б-га на земле — нашим глазам раскрывается причина сотворения человека, что является доказательством небесного происхождения Торы. Ибо кто сможет дать человеку законы, по которым ему следует жить в землях, в которых еще никто не побывал, а тем более — раскрыть для себя ценности высшего мира? И кто же, обладая даже весьма ограниченным разумом, не поймет, что душа приходит в этот мир для испытания, чтобы ответить Пославшему его правдивыми речениями, основанными только на Торе с Небес, которая знает, какие поступки ведут человека к заповедованной ему цели — к миру, который весь вечен и благ. Откуда о них могли бы узнать живущие на земле, если не с Небес?!


 


И только пока еврей глубоко не постигнет высочайшие ценности Торы, она может казаться ему ярмом, обременяющим шею народа Израиля. Ее начало — испытание, но конец — великое и безграничное наслаждение, помимо ее невероятной награды — сокровенного Знания. И тогда этот стих Торы приобретает следующий смысл: «И соблюдайте» — изучайте Тору столь разумно, чтобы ваше «и исполняйте» даже окружающим народам дало понимание, что Тора — Б-жественное Учение — источник мудрости и света. Изучение Завета Всевышнего и возвышенное служение Ему станут освящением имени Б-га. И в этом уже однозначно убедился весь народ Израиля: «Лицом к лицу говорил Г-сподь с вами на горе из огня»[bookmark: ftnref69][69].


 


Даже если бы никто не знал о Б-жественном Откровении на горе Синай, сама Тора объявляет и провозглашает, что она — дарование с Небес: «Мудрость на просторах будет воспевать, на площадях подаст голос свой»[bookmark: ftnref70][70]. Первичное понятие нашей веры заключается в том, что человек сотворен только для того, чтобы пройти испытания в нижнем мире, исправить свои недостатки, войти во дворец Царя всего мира для вечной жизни и пребывать в нем в безграничной радости.


 


[bookmark: ref66][66] Ирмеягу 9:12. См. гл. 84 этой книги.





[bookmark: ref67][67] Дварим 4:6.


[bookmark: ref68][68] Мишлей 3:17.


[bookmark: ref69][69] Дварим 5:4.


[bookmark: ref70][70] Мишлей 1:20.
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Мусар Дома Учения в Кельме 7. Вступление. Мусар — раскрытие великой тайны души
«Наслаждение в руке Твоей навечно»[71]


Учение Мусар возникло потому, что «диким осленком рождается человек»[72], все его желания примитивны и необузданны, и ему необходимо заключить в оковы и связать путами трепета перед Небесами свое дурное побуждение. Однако это причиняет людям большое страдание, поскольку они не желают подчинять свои низменные желания. От них кардинально отличается властвующий над собой «человек Мусара», который ни на мгновение не теряет контроля над силами своей души. Первичное понятие нашей веры заключается в том, что суть человека — это не загрязненная дурным побуждением материя, а его возвышенная душа, предназначенная для вечного существования в невероятном и безграничном наслаждении.


Непосредственно с Сотворения мира люди задаются вопросом: с какой целью Величайший Мудрец создал нечто временное и быстротечное — разве Он не мог сделать все существующее вечным? Ведь обладающему высшей мудростью подобает сотворить Своими руками бессмертное и совершенное Творение, поскольку от Него, упаси Б-г, ничего не исходит без причины. Почему же в Своем всемогуществе Он сотворил нас для жизни в этом преходящем мире? Ответ на этот вопрос следующий: человек лишь временно спускается в чужой для него нижний мир, чтобы, подвергаясь там тяжким испытаниям, осуществить возложенные на него задачи и подготовить все необходимое, и затем снова вернуться в свое истинное пристанище — в мир, который весь — вечное благо.


Именно этим объясняется стремление человека к удовольствию и наслаждению. Саба из Кельма дает этому следующее объяснение: «Как-то я находился в темном доме, окна которого были плотно закрыты ставнями; в комнате горела свеча, и мне было очень уютно при ее свете. После восхода открыли окно, и вся комната озарилась яркими солнечными лучами. И тогда я понял нечто очень важное! Человек в этом мире ценит суетные удовольствия только потому, что от него сокрыт высший свет — удивительное наслаждение Грядущего мира. Он довольствуется крошечной свечой, свет которой совершенно несравним с сиянием солнца и тем более со светом шести дней Творения, в семьдесят раз более ярким».


Ребенок в начале жизни радуется всяким безделицам, доставляющим ему огромное удовольствие. Затем, когда он немного вырастает, его душа начинает тяготиться этими пустыми забавами, и он выбирает себе другие, но тоже бессмысленные. Потом и те начинают докучать его душе, и вот он уже ищет пути обогащения, стремится к славе и пытается удовлетворить множество своих страстей, что отметили мудрецы Талмуда: «Человек подобен осленку, тянущемуся за красивыми речами»[73]. Но приводит ли это его к истинному счастью, и в чем причина его стремления к удовольствиям? Место сотворения души — источник самого удивительного наслаждения высшего мира, к которому человек действительно должен стремиться согласно природе своей души. Но пока перед ним не открылся более яркий свет, любое тусклое свечение — каждое удовольствие, каким бы оно ни было, — пробуждает в нем сильное желание, ибо способность испытывать наслаждение проистекает из великого источника — из высшего мира. Но если человек мудр и ценит знание, то со временем все приниженные соблазны этого мира становятся ему отвратительны и он познает более возвышенное наслаждение, — тогда «зачем нужна свеча в полдень?»[74]





[71] Теилим 16:11.


[72] Ийов 11:12.


[73] Бава Батра 78б.


[74] Хулин 60б.
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Мусар Дома Учения в Кельме 8. Вступление. Мусар — принятие увещевания
«Упрекни мудреца — и он полюбит тебя»[bookmark: ftnref75][75]


Царь Шломо сказал в книге Мишлей: «Не укоряй насмешника, не то он возненавидит тебя, увещевай мудреца — и он полюбит тебя»[bookmark: ftnref76][76]. Тора обязала нас принимать увещевание и любить увещевающих: «И обрежьте препоны ваших сердец, и не будьте жестоковыйными более»[bookmark: ftnref77][77]. Мы ясно видим, что «жестоковыйность», о которой говорит Тора, — это нежелание извлекать уроки из происходящего в жизни, и поэтому упрямый человек в глубине сердца не любит того, кто его упрекает. Упрямец всегда далек от раскаяния, поскольку не понимает, что грех — это болезненная рана, причиняющая ему множество страданий. Но если бы он все же проникся этой мыслью, — сколь много он был бы готов сделать для своего исцеления! От нас требуется полюбить увещевание и обрести способность извлекать уроки из происходящего в жизни: «и он раскается и будет излечен»[bookmark: ftnref78][78].


Сказал мудрейший из людей (царь Шломо): «Человек, (не приемлющий) увещевания, — жестоковыен, он будет нежданно сломлен, и нет ему исцеления»[bookmark: ftnref79][79]. Духовное состояние человечества зависит от увещевания, потому что никто сам не видит своей неправоты. В Талмуде об этом сказано: «Меч — на живущих иллюзиями воображения, ставших глупцами…»[bookmark: ftnref80][80] Люди, не внемлющие упреку, своей жестоковыйностью влекут себя к горькой смерти. Поэтому в трактате Авот сказано: «Каков благой путь, которым надлежит следовать человеку? Раби Йеошуа сказал: обрести хорошего товарища»[bookmark: ftnref81][81]. Это изречение Мишны рав Овадья из Бертануры объясняет так: «чтобы товарищ упрекал его во всем неподобающем».


Всевышний ожидает он нас размышления и раскаяния и станет укорять каждого за его грех, как сказано: «Так ты поступал, но Я безмолвствовал, а ты вообразил, что Я подобен тебе; Я буду увещевать тебя и определю тебе цену на твоих глазах»[bookmark: ftnref82][82]. Получается, что все мы нуждаемся в увещевании, и только готовность принимать упреки — единственный способ вырваться из западни греха, избавиться от преткновений, которые на каждом шагу приводят душу в смятение. Поэтому и сказано, что благо для человека — это товарищ, который будет постоянно увещевать его, — и тогда он избежит греха.


Писание предупреждает нас: «Нет праведника на земле, который делал бы добро и не согрешил»[bookmark: ftnref83][83]. Любовь к увещеванию, которая, по мнению наших мудрецов, и является единственно верным путем для человека, не только воспитывает его в духе Торы, позволяя ему возвыситься и искупить свои грехи раскаянием и мольбой о прощении, но и приносит спокойствие миру. Этот вопрос изучали мудрецы Талмуда в трактате Тамид[84]: «Рабби сказал: каков прямой путь, которым следует идти человеку? — Пусть возлюбит увещевание, ибо пока люди воспринимают увещевание, на земле царит спокойствие; благополучие и благословение спускаются в мир, и зло исчезает из него, как сказано: “А увещевающие — к ним благоволение, и снизой[bookmark: ftnref84]дет на них благословение добром”»[bookmark: ftnref85][85].


Всевышний раскрыл нам в Своем Учении, что отказ от принятия увещевания приводит к проявлению в мироздании свойства Суда: «И сказал Г-сподь Моше: Я увидел этот народ, и вот — это народ жестоковыйный. Теперь же оставь Меня, и воспылает на них Мой гнев, и Я истреблю их…»[bookmark: ftnref86][86] Об этом же говорится в книге Дварим: «И сказал мне Г-сподь, говоря: Я видел этот народ, и вот — народ жестоковыйный он»[bookmark: ftnref87][87].


Что же нам мешает принять упрек и задуматься над своими поступками? Природа человека такова, что все его пути видятся ему прямыми и правильными. Даже самую тяжкую вину, самое страшное искривление пути, очевидное всем, он воспринимает как саму честность и справедливость. Он не признает упреки, поскольку перед ним всегда открыты врата оправданий. Более того, если мы попытаемся его в чем-то убедить и раскрыть ему мудрость, дабы он сравнил ее со своей глупостью, то он не примет наши слова как доказательство его заблуждений. Всякий раз он будет давать неубедительные объяснения своим ошибочным мнениям, но в собственных глазах всегда останется честным и справедливым. Это объясняется извечным желанием людей видеть реальность соответствующей их взглядам, что свойственно природе человека. Они стараются подчинить действительность собственным ложным представлениям, изыскивая всевозможные оправдания своим недостаткам. Более того, если человеку хоть однажды удастся обелить в глазах людей свой грех с помощью неких аргументов, отныне он будет чувствовать себя в полной безопасности, полагая, что перед Б-гом он найдет в семь раз больше оправданий, приукрасив свои преступления и представив их праведными деяниями!


Мусар — исправление недостатков


«Отдались от зла и твори добро, ищи мира и стремись к нему»[bookmark: ftnref88][88]


Сказал царь Шломо: «На всех твоих путях знай Его, и Он выпрямит твои стези»[bookmark: ftnref89][89]. Если человек посвятит все свои силы беспрестанной работе, дабы выпрямить свои пути и определить точную границу каждого качества души, то удостоится в этом помощи с Небес. «Сущность мудрости — раскаяние и добрые дела»[bookmark: ftnref90][90]. Наши мудрецы учат нас тому, что награда за заповедь и наказание за грех настолько велики, что их не может вместить нижний мир.


Однако люди крайне неохотно устремляются к тому, что любит Царь мира: «трепет перед Г-сподом — сокровище Его»[bookmark: ftnref91][91], и не испытывают отвращения к тому, что Ему ненавистно, например, к пустым высокопарным словам, а также к гордыне — мерзкой и отвратительной в глазах Б-га. А ведь мудрейший из людей предупредил нас: «Счастлив человек, боящийся всегда, а ожесточающий сердце свое падет во зло»[bookmark: ftnref92][92]. Известно, насколько себялюбие, проявляющееся в жажде наживы и стремлении к славе, искажает истину в глазах человека и несет гибель ему самому и другим. Ведь невозможно избежать лицемерия и проявления множества других порочных качеств, отклоняющих людей от путей истины к бесчисленным и витиеватым тропам лжи.


И вот, из-за множества грехов, о которых следует сокрушаться всем скорбящим, приумножаются наши дурные качества и разрушительные поступки. Например, стремление к славе отклоняет людей от прямого пути то в одну, то в другую сторону; не меньший ущерб причиняет и губительная зависть. И то же самое относится к отвратительному пороку жадности. Ведь человек с подобными недостатками станет исполнять заповедь, только если усмотрит в этом для себя выгоду, а если поймет, что понесет из-за нее хоть небольшой убыток, то отнесется к ней пренебрежительно и будет убеждать себя в том, что она не так уж и важна, и, в конце концов, начнет думать, что следовать ей и вовсе не обязательно.


Сказал великий мудрец Тайного Учения раби Хаим Виталь: «Когда святость оставляет человека, им овладевает дух нечистоты, и оказывается, что он питается нечистой и отвратительной пищей»[bookmark: ftnref93][93]. Это напоминает пиявку, умирающую из-за отравленной и зараженной крови, которую она высасывает, поскольку этот вкус ей приятен. В точности такова же природа привлекательности греха. Так происходит потому, что каждый вопрос своей жизни человек выставляет на «раввинский суд», состоящий из троих судей: разума, сердца и тела, влияющих на каждое его решение. Мы несколько раз объясняли, что соблюдение Торы — это благо, в том числе и для тела, и поэтому Тора не запретила того, что тело не в силах вынести, и позволила ему быть среди троих судей.


Сказал Рамбам: «Размышления о грехе проникают только в сердце, лишенное мудрости, а потому следует наполнить свое сердце мудростью и спастись от возникающих соблазнов»[bookmark: ftnref94][94]. Это означает следующее: если человеку чуждо стремление к знанию, желанным для него будет только разврат и другие грехи и соблазны. Совсем иначе складывается судьба того, для кого постижение мудрости — самое важное занятие на свете. Искаженные воззрения находят себе место лишь в пустых сердцах, лишенных мудрости, обладатели которых так и не научились мыслить, — поэтому они не в состоянии осознать порочность своих вожделений.


Мудрость обретается только тогда, когда воспринятые образы запечатлеваются на скрижалях сердца. А если оно всецело заполнено отображениями нижнего мира, то невозможно внести в него образы мудрости, поскольку нельзя примирить полные противоположности: нижний мир ущербен, а мудрость — совершенна, и они несовместимы, как огонь и вода. И вот, для ясного видения грядущего необходимо не только правильно мыслить, но и непременно очиститься от дурных черт характера.


Учение Мусар приносит людям огромную пользу, освобождает их от необузданности, ведь свидетельствует стих Писания, что «диким осленком рождается человек»[bookmark: ftnref95][95], — и приводит их в возвышенное состояние: «Песнь Давида; Г-сподь, кто (удостоится) жить в Шатре Твоем, обитать на горе Святыни Твоей? — Тот, кто следует путями цельными и действует праведно, и говорит правду в сердце своем»[bookmark: ftnref96][96].
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[bookmark: ftn92][92] Мишлей 28:14.


[bookmark: ftn93][93] Шаарей Кдуша, гл. 1.


[bookmark: ftn94][94] Мишна Тора, «Запрещенные связи» 22:21.


[bookmark: ftn95][95] Ийов 11:12.


[bookmark: ftn96][96] Теилим 15:1-2.
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Мусар Дома Учения в Кельме  9. Вступление. Мусар — борьба с дурным побуждением
«Горе навлекающим на себя грех нитями суеты и вину — тележными канатами»[bookmark: ftnref97][97]


Мудрость трепета дарует человеку способность противостоять дикарской сути его природы, свойственной каждому от рождения, и поднимает его на сражение с мощной и непокорной силой его естества, стараясь подчинить его разуму. В этой войне у нас мало помощников, да и наши силы тают, а буйная мощь злого начала все больше довлеет над нами. И кроме духовной стойкости, столь необходимой для усмирения своей природы, людям надо научиться распознавать ухищрения дурного побуждения, цель которого — завлекать людей в ловушку, подготовленную каждому с учетом его личных особенностей. В Теилим об этом сказано: «Когда изнемогает во мне дух мой, — а Ты ведь знаешь мою стезю — на моем пути ставят они ловушку для меня»[bookmark: ftnref98][98]. Поэтому нужно противостоять хитростям дурного побуждения, соответствующим наиболее уязвимым качествам нашей души, в чем и заключается мудрость Мусара.


Приведенное разъяснение раскрывает смысл слов книги Зоар: «Если ты захочешь постичь раздел мудрости, то вначале изучи главу глупости, чтобы из нее извлечь мудрость»[bookmark: ftnref99][99]. В этом и состоит суть Учения Мусар: пути трепета — это «раздел мудрости», а пленение в оковах естества — «глава глупости». Тора нас предупреждает: «Ибо слово Г-спода он презрел и заповедь Его оставил, истребится непременно душа та, грех ее на ней»[bookmark: ftnref100][100].


Дурное побуждение сулит нам временные преходящие, но весьма привлекательные для человека соблазны, чтобы заставить его свернуть с пути разума и ясного понимания в сторону от исполнения воли Творца. Это непримиримая и страшная война. Сколько сил и мужества требуется для сражения со столь могущественным и ухищренным врагом! Приблизить себя к служению Творцу можно лишь после того, как человек заставит тяжело трудиться свой разум и исполнять Б-жественные заповеди и законы Торы.


Только изучение Мусара из основополагающих изречений наших мудрецов является лекарством, с помощью которого мы можем излечить свои раны и смирить дурное побуждение. Об этом говорили наши мудрецы: «Я сотворил дурное побуждение и даровал Тору как лекарство»[bookmark: ftnref101][101]. Мусар обладает величайшей ценностью, поскольку приводит к трепетному исполнению всех заповедей Торы, и «другая сторона» — дурное побуждение — об этом хорошо знает. Поэтому в обычае зла всегда склонять человека к пренебрежению этим Учением, принижая его ценность в его глазах.


Согласно воле Б-га, предназначение человека — примирить неразрывно связанные между собой душу и тело и привести их к полной гармонии друг с другом. Замысел Всевышнего состоит в том, чтобы испытать людей в их борьбе с дурным побуждением и в результате даровать им благо. Эту сложнейшую работу может осуществить только душа — часть Б-га свыше. Душа содержит в себе все добро, но пока она заключена в теле, ее влияние может и не проявляться. Лишь долгим и тяжким трудом человек реализует возможности своей души с помощью разума через органы чувств, охраняя и оберегая ее: «Лишь отвратишь от него (Учения) свои глаза — и нет его, ибо оно сделает себе крылья, как у орла, и воспарит в небо»[bookmark: ftnref102][102]. Ведь, пребывая в теле, душа не находится в своем мире, она заключена в нем против воли, и ее необходимо бережно охранять.


Причина греха заключается во влекущем зове дурного побуждения: «И сказал Г-сподь Моше: Я увидел этот народ, и вот — это народ жестоковыйный»[bookmark: ftnref103][103]. Тора подчеркивает, что еврейский народ не любит увещевания в той мере, которая 0+0.





[bookmark: ftn97] [97] Йешаягу 5:18.


[bookmark: ftn98][98] Теилим 142:4.


[bookmark: ftn99][99] См. Зоар, гл. Тазриа.


[bookmark: ftn100][100] Бемидбар 15:31.


[bookmark: ftn101][101] Кидушин 30б.


[bookmark: ftn102][102] Мишлей 23:5.


[bookmark: ftn103][103] Шмот 32:9.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 10. Вступление. Мусар — упование на Б-га
«Уповающие на Г-спода обретут новые силы»[bookmark: ftnref104][104]


Всевышний близок к каждому человеку, а в особенности к Своему избранному народу, и никогда его не оставит, поэтому «мы не устыдимся того, что на Тебя уповали»[bookmark: ftnref105][105]. Ведь «Счастлив человек, который не забудет Тебя, обращающийся к Тебе никогда не споткнется, и никогда не будут опозорены все полагающиеся на Тебя»[bookmark: ftnref106][106]. Из этих стихов Писания однозначно следует, что если человек не развивает в себе упование на Творца, он, упаси Б-г, будет постоянно претерпевать унижение. Но если мы будем всецело полагаться на Него, Он навечно станет для нас прибежищем и укрытием. Ведь как иначе жить человеку в этом сложном мире, сокровенных тайн которого он не в состоянии постичь? «Много помыслов в сердце человека, но замысел Г-спода — исполнится»[bookmark: ftnref107][107].


Учение Мусар наделяет нас знанием о том, что все наши потребности удовлетворяются исключительно посредством чуда. Это дает человеку силы выстоять в испытании, дабы он не пришел к заблуждению: «сила моя и мощь моей руки принесли мне это богатство»[bookmark: ftnref108][108]. Всевышний утаил от людей все сокровенные чудеса, которые Он постоянно для них творит, испытывая их разум и сердце.


Отсюда мы можем заключить, как мало пользы приносят действия, совершаемые в рамках законов природы, а поступки праведников предназначены исключительно для того, чтобы завуалировать зависимость человеческой жизни от Б-жественных чудес. Подавляющее большинство результатов, а в действительности — все они, достигаются только через чудеса. Люди Великого Собрания глубоко это постигли и потому включили в молитву слова: «И за Твои чудеса, которые во всякое время с нами»[bookmark: ftnref109][109].


И вот, природе человека, заложенной в него с самого рождения, свойственно считать, что, упаси Б-г, на все — воля случая. Такое искаженное восприятие происходящего возможно лишь потому, что люди далеки от поиска причин и распознавания их следствий. Сказано в Торе: «И если же вы будете ходить со Мной, считая все случайностью,.. То и Я буду ходить с вами в сокрытии случайности и поражу вас всемеро за грехи ваши»[bookmark: ftnref110][110]. Такое восприятие мира является не только результатом греха, но отражает природу человека, которому несвойственно глубоко задумываться над сутью Творения.


Несмотря на то, что Всевышний не виден глазу, Он проявляется в Своем могуществе и чудесах, как сказано: «Действительно, Ты — Б-г скрывающийся, Б-г Израиля, спасающий»[bookmark: ftnref111][111]. Несмотря на то, что Ты пребываешь в сокрытии, Ты — Б-г Израиля, явивший нам множество чудес, и Ты спасаешь нас каждый час и во всякое время и таким образом раскрываешься перед людьми, и они узнают Тебя.


Поэтому не следует огорчаться, если кажется, что некто причинил тебе убыток. На самом деле его действия ни на что не могут повлиять, ведь сказано: «На Б-га полагаюсь, не устрашусь — что сделает мне человек?»[bookmark: ftnref112][112] Нужно лишь предпринять все необходимое в соответствии с законами природы, исполняя волю благословенного Б-га.


Люди полагают, что обладают определенными возможностями, однако они окажутся совершенно беспомощными, если на то не будет воли Всевышнего. Мы уже несколько раз говорили, что порой человек полагает, будто он в силах нарушить волю Б-га, но в действительности он и этого сделать не может, а лишь наносит вред своей душе.


Перед нами раскрывается сокровенная тайна, суть которой в том, что на самом деле усилия людей иллюзорны и тщетны, и им лишь кажется, что их старания приводят к желаемым результатам, ибо так устроен мир — ослеплять глаза неразумных. Поэтому даже сама мысль о том, что действующему против воли Всевышнего может сопутствовать удача, ошибочна и недальновидна. А если кому-то покажется, что он добился желаемого своими деяниями, то это не более чем заблуждение. Ведь Творец в своем милосердии заботится о душе каждого: «Куда мне скрыться от духа Твоего, и куда мне бежать от лица Твоего?»[bookmark: ftnref113][113]


Как иначе человек мог бы жить в мире «Действия», где явно прослеживается непосредственное Б-жественное Провидение: «Расстраивает знамения лгунов и лишает ума чародеев, мудрецов обращает вспять и ограничивает их постижение»[bookmark: ftnref114][114]. Ведь порочность проникает в сердца самых мудрых, толкая их на неразумные поступки, противоречащие их собственным убеждениям.


В Теилим сказано: «Глас ликования и спасения в шатрах праведников, десница Г-спода совершает великое! Десница Г-спода возвышенна, десница Г-спода совершает великое!»[bookmark: ftnref115][115] Почему эти слова повторяются дважды? Потому, что даже сейчас, когда Б-жественное присутствие не раскрывается среди нас, «десница Б-га совершает великое» — ведь она вознесена во всякое время! И в нашем поколении она «совершает великое», только этого не видно глазам творений. И если мы будем внимать слову Г-спода, нас ожидает благословение: «Если бы Мой народ послушал Меня, Израиль шел бы Моими путями, — вмиг поверг бы Я их врагов и на их притеснителей обратил бы руку Свою»[bookmark: ftnref116][116].





[bookmark: ftn104][104] Йешаягу 40:31.


[bookmark: ftn105][105] Молитва «Шмоне Эсре» в будние дни.


[bookmark: ftn106][106] Молитва «Мусаф» в Рош Ашана.


[bookmark: ftn107][107] Мишлей 19:21.


[bookmark: ftn108][108] Дварим 8:17.


[bookmark: ftn109][109] Молитва «Шмоне Эсре».


[bookmark: ftn110][110] Ваикра 26:21-24. Раши разъясняет, что Всевышний наказывает «всемеро» соответственно семи ступеням духовного падения человека, приведенным в недельной главе Торы Бехукотай, предоставляя ему возможность раскаяния на каждом из семи этапов наказания, о которых говорится там же. — Примечание редактора.


[bookmark: ftn111][111] Йешаягу 45:15.


[bookmark: ftn112][112] Теилим 56:12.


[bookmark: ftn113][113] Теилим 139:7.


[bookmark: ftn114][114] Йешаягу 44:25.


[bookmark: ftn115][115] Теилим 118:15-16.


[bookmark: ftn116][116] Теилим 81:14-15.
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Мусар Дома Учения в Кельме 11. Вступление. Мусар — освящение Б-жественного имени
«Он сказал мне: ты раб Мой, Израиль, в котором Я обрету великолепие!»[bookmark: ftnref117][117]


На еврейский народ возложено освятить Б-жественное имя возвышенным и трепетным служением. К этому стремился раби Акива: «Все свои дни я с нетерпением ожидал, когда же я удостоюсь исполнить заповедь освящения имени Всевышнего…»[bookmark: ftnref118][118] Об этом сказал Б-г: «через близких ко Мне Я освящусь и перед лицом всего народа почитаем буду»[bookmark: ftnref119][119] — все праведные поступки, совершаемые человеком вопреки его естеству, являются освящением имени Б-га. И есть ли пределы награды тому, кто прославляет Царя всех царей, Святого, благословен Он?


«И соблюдайте, и исполняйте (Тору), ибо она — ваша мудрость и ваше понимание перед глазами народов, которые услышат все эти повеления и законы и скажут: однако мудрый и разумеющий этот великий народ»[bookmark: ftnref120][120]. Данный стих Торы следует понимать так: «И соблюдайте» — изучайте Тору столь разумно, чтобы ваше «и исполняйте» даже окружающим народам дало понимание того, что Тора — Б-жественное Учение, источник мудрости и света. И тогда изучение Торы Всевышнего и возвышенное служение освятят имя Б-га.


Царь Давид учит нас как к этому прийти: «Отведайте и увидите, что благ Г-сподь и счастлив человек, находящий в Нем укрытие»[bookmark: ftnref121][121]: «Отведайте» вкус мудрости — и «увидите, что благ Г-сподь», и тогда перед вами раскроется насколько «счастлив человек, находящий в Нем укрытие». А тогда и все народы осознают, что Тора — «ваша мудрость и понимание», и это станет освящением имени Б-га. В трактате Йома сказано[bookmark: ftnref122][122]: «Что говорят люди о праведном человеке? — Счастье тому, кто изучал Тору! Благо его отцу и учителю… О нем говорит пророк: “Он сказал мне: ты раб Мой, Израиль, в котором Я обрету великолепие!”[bookmark: ftnref123][123]».





[bookmark: ftn117][117] Йешаягу 49:3.


[bookmark: ftn118][118] Брахот 61б.


[bookmark: ftn119][119] Там же.


[bookmark: ftn120][120] Дварим 4:6.
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Мусар Дома Учения в Кельме 12. Саба из Кельма — великий учитель Мусара
«Уста священника будут хранить знание, и Тору искать следует из уст его, ибо посланник Г-спода Воинств он»[bookmark: ftnref124][124]


Таков был великий учитель народа Израиля — рав Симха Зиссель — Саба из Кельма. Он говорил: «человек Мусара» властвует над всеми своими желаниями, смиряя их уздой трепета перед Небесами.


Рав Симха Зиссель отличался исключительным трепетом перед Небесами и боязнью греха. Для того чтобы представить степень его праведности, приведем свидетельство его сына — рава Нахума Зеева: «Трепет моего отца перед Всевышним был таковым, что он напоминал человека, над головой которого постоянно занесен острый меч, и он всецело ощущал, что любое неосторожное движение может привести к гибели его душу».


Во время визита в Землю Израиля Рав Цви Бройде — зять раввина — по просьбе жителей старого поселения в Иерусалиме рассказывал им о Сабе из Кельма, сравнивая его с укротителем хищных зверей, который ни на мгновение не ослаблял своего внимания из опасения, что они могут наброситься на него и разорвать в клочья. Так рав Симха Зиссель относился к своим телесным побуждениям, контролируя их каждый миг, чтобы они не вырвались на свободу и не воцарились над душой.


Кроме совершенного стремления к истине Саба из Кельма отличался также особым качеством скромности. Он не признавал за собой никаких достоинств, считая, что лишь поступает согласно обычаям своего великого учителя (рава Исраэля Салантера). Об этом рав Бройде пишет во многих своих письмах, называя себя «малозначимым», «лишенным всего», «несведущим», «не обладающим знанием» и относя к себе многие другие подобные нелестные эпитеты. Рав Симха Зиссель отмечает, что его душа удостоилась зайти в большой магазин благовоний и изысканных ароматов, открытый его учителем, благословенной памяти. Там она впитала немногое из Танаха и изречений наших великих мудрецов, содержащих в себе бесценное знание. Раввин считал, что обрел лишь скудные капли из безбрежного моря мудрости своего учителя.


Саба из Кельма подробно, глубоко и ясно разъяснил ценность и необходимость изучения Мусара. В своих многочисленных посланиях он писал, что цель дарования Торы — обретение человеком трепета перед Небесами, приводящего его к возвышенному служению. Учитель утверждает, что отсутствие богобоязненности приводит к утрате и искажению всего знания Торы, поэтому каждый обязан глубоко постичь мудрость трепета, чтобы его служение не оказалось безжизненным и бездушным.


С точки зрения мудрецов Мусара, человек, не исправивший себя и не удостоившийся возвышенных духовных качеств, в принципе не может прийти к цельному служению Творцу, ибо все его добрые деяния всегда будут поражены страшными изъянами. Б-жественное присутствие не сможет пребывать в обществе людей с такими недостатками и принести им благословение. В самом завершении Торы, непосредственно перед повествованием о смерти Моше рабейну и вступлении еврейского народа в Землю Израиля, Творец подводит итог условиям, необходимым человеку для возвышенного служения: «Внемлите, Небеса, и говорить буду, и слушай, земля, речения уст Моих. Изольется дождем Учение Мое, оживит росой слово Мое, как бурные ветры траву земли и как капли дождя растущее на ней»[bookmark: ftnref125][125]. В своем комментарии на книгу Мишлей великий Виленский Гаон так разъяснил этот стих: «Тора для души подобна дождю для земли, благодаря которому из нее произрастают и целебные, и губительные растения. Так и после изучения Торы необходимо выкорчевать из души “сорняки” с помощью трепета перед Небесами и совершения добрых дел, как сказано: “Я — мудрость, обитающая с хитростью”[bookmark: ftnref126][126] — хитрость проникает в сердце человека вместе с мудростью»[bookmark: ftnref127][127].


Основой духовного развития человека Саба из Кельма считал ясное и чистое мышление: «Мышление — основа иммунной системы души, развивающая в человеке глубокое и упорядоченное видение, — свет, озаряющий его путь, ведущий к сокровищам знания, позволяющим постичь наблюдаемые явления и происходящие события. Значит, мышление — это жизнь души, а его отсутствие — поражение и разрушение основы, на которой зиждется вся ее защитная система. Поэтому небрежное отношение к мышлению, упаси Б-г, приводит к гибели души»[bookmark: ftnref128][128].


Сын Сабы из Кельма — рав Нахум Зеев Бройде— свидетельствовал, что из рассуждений своего отца и учителя он создал себе ощутимый образ вечности.


Хаим Бурштейн





[bookmark: ftn124][124] Малахи 2:7.


[bookmark: ftn125][125] Дварим 32:1-2.


[bookmark: ftn126][126] Мишлей 8:12.


[bookmark: ftn127][127] Виленский Гаон, Мишлей 24:31.
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Мусар Дома Учения в Кельме 12. Послание Сабы из Слободки
Послание в Кельм[bookmark: ftnref1][1]


С любовью и уважением я приветствую всю Святую Общину, пребывающую под сенью мудрости великого Дома Учения Торы и молитвы. Я получил от вас окрыляющее послание с радостной вестью о ваших намерениях издать сокровищницу великолепия Торы — собрание рассуждений нашего господина и учителя, благочестивого раввина и Гаона — рава Симхи Зисселя, благословенной памяти, который озарил нас светом Высшего источника, раскрыл глаза слепцов, показав ведущие к небесным вершинам пути исполнения законов Торы, о коих живущие на земле не знали на протяжении многих десятков лет.


Мой уважаемый друг! Моя душа обрела новые силы благодаря пришедшей от вас вести, «укрепляющей кости». Я испытал радость и поделился ею с другими, кто с нетерпением ожидает осуществления ваших далеко идущих замыслов. Эта книга, без сомнения, станет небесной росой воскрешения для обладающих способностью постижения истины. Однако, предложив мне написать вступление к этой книге, вы попросили меня о невозможном, поскольку ее вознесенная мудрость заперта передо мной на множество замков и засовов, и как же мне открыть ее врата, не имея ключей?


С тех пор как заслуга моих родителей, чистые души которых пребывают в высоком Ган Эдене, помогла мне предстать перед лицом Гаона, нашего великого учителя, благословенной памяти, я своими слабыми глазами увидел истинный мир, диаметрально противоположный восприятию большинства. Через несколько лет учебы я воочию убедился в том, что все мы уклонились в сторону от пути чистого разума. Прежде я не мог узреть света истинной Торы, не отличал правду от лжи, добро от зла и искаженно воспринимал утонченную форму Б-жественного Учения. Но, встретив нашего учителя, я понял, что он «вознесен над тысячами»[bookmark: ftnref2][2], он вообще не человек в привычном смысле этого слова — ведь дух Г-спода говорил его устами. Он удостоился этого благодаря глубочайшему изучению Торы во имя ее исполнения, за что был наделен безграничными заслугами. Он стал полноводным неиссякаемым источником знания Закона и Талмуда, проводил многочасовые уроки для выдающихся в Знании. Б-жественный дух осенил его прийти к открытиям в законах Торы о достойном поведении, в заповедях по отношению к ближнему и в трепете перед Небесами, что является сутью всего Б-жественного Учения. Во всех областях Торы он силой своей руки обнаруживал бесценные жемчужины практического знания, которые были сокрыты и недоступны даже большим мудрецам из-за их недостаточного постижения сокровенных глубин: «Речения Г-спода — речения чистые, серебро выплавленное, от Господина земли, семикратно очищенное»[bookmark: ftnref3][3]. Наш учитель пробудил сердца и раскрыл святость и глубочайшие тайны Торы особым проложенным им путем, как сказано: «Тайна Г-спода — трепещущим перед Ним, и Свой Завет Он им раскрывает»[bookmark: ftnref4][4].


К нашему великому учителю в полной мере относятся слова главы всего изгнания Хатам Софера, который приводил стих Торы, повествующий об обязанности царя Израиля: «И будет он (свиток Торы) с ним, и пусть читает его все дни своей жизни, чтобы учиться трепетать перед Г-сподом, Б-гом своим, соблюдать все слова этой Торы и все эти законы исполнять»[bookmark: ftnref5][5]. Хатам Софер говорил, что вся жизнь человека, обладающего царским величием, должна складываться в соответствии с Торой.


На этом я закончу свое обращение к вам. Да поможет вам Г-сподь осуществить это важное дело, чтобы ничто не воспрепятствовало вашему великому замыслу, и да удостоитесь вы за это бесценной награды. Ведь, слава Б-гу, многие устремляются за Учением Мусар, вдыхая его живительный аромат. И благодаря выходу в свет этой книги из своего чистого источника — великого дерева с сильными корнями, умножатся скромные, которые вкусят от Древа Знания и насытятся, а вам это будет огромной заслугой.


Вот слова того, кто прислуживает изучающим Знание Г-спода и размышляющим над величием Его имени.


Натан Цви Финкель, ожидающий радости выхода в свет этой бесценной книги, что дороже чистого золота.


[bookmark: ftn1][1] Это послание Саба из Слободки — ближайший выдающийся ученик Сабы из Кельма — отправил из Земли Израиля (Хеврон), куда в 1925 г. переехала часть ешивы Слободка, в Кельм раву Реувену Дову Деслеру в связи с его обращением к раву Натану Цви Финкелю с просьбой написать вступление к публикации рассуждений рава Симхи Зисселя Бройде — Сабы из Кельма. Рав Реувен Дов Деслер был отцом рава Элиягу Элиезера Деслера — выдающегося учителя Мусара, который получил свое знание Торы в Доме Учения в Кельме и распространил его в Англии и позже в Земле Израиля. — Примечание редактора.





[bookmark: ftn2][2] Шир Аширим 5:10.


[bookmark: ftn3][3] Теилим 12:7.


[bookmark: ftn4][4] Теилим 25:14.


[bookmark: ftn5][5] Дварим 17:19.
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Мудрецы Мишны указали нам путь обретения Торы. Каждая из сорока восьми ступеней, перечисленных в Мишне в трактате Авот, является важным принципом, неразрывно связанным с множеством дополнительных, одна из которых — «разделить с другим его ношу»[bookmark: ftnref1][1]. Все вместе они изменяют природу человека, очищают и украшают его душу, и он приближается к мудрости Торы, навечно соединяющей его с источником жизни. А человеку с нечистой душой, глубоко погрязшему во всем материальном и преходящем, невозможно обрести Тору — совершенную духовность[bookmark: ftnref2][2].


Достичь способности разделить с другим его ношу может лишь тот, кто долго учился проявлять любовь к людям в своих мыслях и поступках. Совершаемые деяния видны всем, а процессы мышления сокрыты и незаметны со стороны. Истинная любовь к ближнему определяется двумя соображениями. Первое состоит в том, что человек задумывается над тем, сколь огромную пользу обществу приносит любовь к людям, постигает, что на ней основано все существование мира. И второе: он видит, насколько зло подрывает Творение, ведь «из-за беспричинной ненависти был разрушен Иерусалимский Храм»[bookmark: ftnref3][3], объединявший мир в единое целое, а поддерживал эту общность избранный народ. Когда же евреи стали грешить беспочвенными раздорами, эта связь распалась, и из-за множества наших грехов был разрушен Б-жественный Храм, да возвратит его нам Всевышний вскорости, в наши дни!


И знай, что исполнить заповедь Торы «“И возлюби ближнего своего как самого себя”[bookmark: ftnref4][4] можно лишь стряхнув с души гнетущие путы телесности и очистив ее от тяжелой примеси материи. Только тогда части души станут единым целым в Б-жественной руке, ибо в духовном нет отделенности и разделения. В материи же, напротив, нет истинного единства, ибо она состоит из множества разрозненных частей, а потому незамедлительного удовлетворения страстей ищет лишь тот, кто разделен на различные несвязанные между собой составляющие, как сказано: “Страстей желает отделившийся, во всем существенном он обнажится”»[bookmark: ftnref5][5].


Мы уже говорили, что соединиться с Торой может только человек с возвышенной душой. Теперь мы понимаем слова мудрецов Талмуда: «“И возлюби ближнего своего как самого себя”[bookmark: ftnref6][6] — это великий принцип Торы»[bookmark: ftnref7][7]. Заботясь о чистоте мыслей и действий человека, Всевышний возвышает его душу и из любви к ней соединяет ее с Б-жественным Учением. Человек способен испытывать привязанность даже к грубой материи, а тем более его душа стремится к возвышенной духовной чистоте!


Существует и еще одна причина необходимости разделять с другими их ношу, и наши мудрецы определили ее словами, которые дороже золота и притягательнее драгоценностей. Сказано в Талмуде: «[bookmark: ftnref8]“Спустится тьма, и настанет ночь…”[8] — это о нижнем мире, который подобен ночи[bookmark: ftnref9][9]. Имеется в виду, что внутренняя сущность явлений в нижнем мире от нас сокрыта; “и в ней расползутся все лесные звери”[bookmark: ftnref10][10] — это злодеи этого мира, подобные хищным животным»[bookmark: ftnref11][11]. Но какое знание мы извлекаем из того, что мудрецы Талмуда назвали злодеев «зверями леса?» Этим они открыли нам нечто очень важное о воспитании человека, а именно: невозможно прочувствовать страдание ближнего и научиться разделять с ним его ношу без того, чтобы представить в своем воображении происходящее с другим как свое собственное страдание, несчастье и боль. А то, что люди желают получить от других, пусть сначала сами сделают для них. Только так достигается уровень, позволяющий «разделить с другими их ношу». Ведь известно, что зверь нападает на человека, только если видит в нем животное, подобное самому себе. Об этом сказано: «Это злодеи этого мира, подобные диким животным…» Получается, что нечестивцы далеки от восприятия внутреннего мира другого человека, а потому не ощущают и его страданий. Здесь, согласно их неизменному пути в святости, учителя Талмуда преподали нам необычайно важный урок.


Только настоящий мудрец способен представить себе то, что недоступно чувственному восприятию заурядной личности, а именно: прошлое и, тем более, будущее, а также исследовать и раскрыть истинные свойства и путь развития каждого явления. Поэтому сказали наши учителя: «Кто мудрец? — Видящий нарождающееся»[bookmark: ftnref12][12], способный представить в своем воображении картины будущего.


Из этого мы исходили при изучении нашей недельной главы, повествующей о мане, дарованном нашему народу в пустыне Синай. Мы говорили о беспредельной глупости тех, кто ограничивает все свои цели и стремления сегодняшним днем, не задумываясь о наступающем завтра и о грядущих награде и наказании. И вот что об этом говорит Рамбан: «И знай, что в мане заключена великая идея, на которую тонким намеком указали наши учителя, благословенной памяти, в Талмуде в трактате Йома: Хлеб великих ел человек — хлеб, который едят ангелы служения, — слова рабби Акивы. Возразил ему рабби Ишмаэль: ты ошибаешься! Разве ангелы служения едят хлеб? Поэтому это не хлеб “великих” (“абирим”), а пища “органов тела” (“эйварим”), которая полностью усваивается организмом»[bookmark: ftnref13][13]. Раби Акива имел в виду, что ангелы насыщаются сиянием Шехины, а ман — это эманация высшего света, принявшего по воле Творца материальную оболочку, и потому еврейский народ, находясь в пустыне, в действительности ел пищу ангелов. А раби Ишмаэль утверждал, что ангелы питаются не воплощением высшего света, а самим светом Шехины. Но оба мудреца сходятся во мнениях, что эта духовная пища образуется из сияния Б-жественного присутствия. В Мехильте сказано, что именно ман будет пищей для людей в Грядущем мире, поскольку он является сиянием Шехины. Так говорят об этом мудрецы Талмуда, описывая реальность Грядущего мира: «Праведники восседают, на их головах короны, и они питаются сиянием Шехины»[bookmark: ftnref14][14]. Но и раби Акива, и раби Ишмаэль согласны между собой в том, что ман и есть пища Грядущего мира. И вот, мудрец, представляющий в своем воображении нарождающееся, непременно захочет «перепоясаться мощью», чтобы вести свое сражение, приготовить себе пропитание для бесконечного будущего, чтобы в покое души наслаждаться сиянием высшей мудрости Всевышнего. Однако для этого ему необходимо подняться по ступеням обретения Торы — ведь только так он сможет достичь слияния с Б-жественным Учением в единое целое, как мы уже говорили, и обрести свою награду — сияние Шехины. А если человек, упаси Б-г, этого не сделает, — чем же он сможет поддержать свою удрученную душу? И есть ли большее наказание, чем неспособность подготовить себе наслаждение сиянием Шехины еще в этом мире — «преддверии» Грядущего мира? Кто теперь утолит страшный голод, который ему придется непрерывно испытывать тысячи и десятки тысяч лет?


Знай же, что на Святом языке слова «голод» — «רעב» и «гореть в огне» — «בער» состоят из одних и тех же букв! В заботах о текущем дне люди забывают о вечности, в которой рискуют навсегда оказаться «голодными и обездоленными». Такое происходит только из-за их неспособности представить в своем воображении картины будущего. Мудрый человек осознает свою ограниченность и старается развить в себе это умение.


О Моше рабейну сказано в главе Шмот: «И вырос Моше, и вышел к братьям своим, и увидел их тяготы…»[bookmark: ftnref15][15]Раши объясняет: «Он направил свои глаза и обратил сердце к сочувствию их страданиям»[bookmark: ftnref16][16]. Это означает, что Моше научился представлять, будто все это происходит с ним самим. Поэтому он и решил во всем убедиться воочию — ведь известно, что способность воспринять что-либо своим воображением пробуждается чувственной близостью к предмету, подобно тому как ощущение жара усиливается с приближением к огню[bookmark: ftnref17][17]. И Моше рабейну столь близко воспринимал страдания своего народа, что, в конце концов, сам ощутил за них сильную боль. Он помогал другим евреям в их бедах больше, чем беспокоился о себе самом — ведь это касалось всей Общины Израиля! Таково и качество Всевышнего: «Во всех их страданиях Его страдание»[bookmark: ftnref18][18]. По этой причине Моше рабейну позже произнес: «Почему же Ты причинил зло этому народу?»[bookmark: ftnref19][19]


Эти слова были более тяжким преступлением, чем грех у «Вод Ссоры»[bookmark: ftnref20][20]. Поэтому в Мидраше сказано: «В тот момент свойство Б-жественного суда обрушилось на Моше. Но сказал Святой, благословен Он: оставьте его, ведь он произнес такое исключительно ради славы Израиля»[bookmark: ftnref21][21]. «Моше рабейну направил свои глаза и сердце к бедам своих братьев и настолько глубоко их ощутил, что сострадание к еврейскому народу стало неотъемлемой составляющей его души» — так это разъясняет Раши[bookmark: ftnref22][22]. И «глаза» здесь означают попытку понять происходящее разумом, а «сердце» — желание поместить это глубоко в душу, чтобы страдание других людей воспринималось как свое собственное, что нам повелевает заповедь Торы: «И узнай сегодня, и возложи на сердце твое, что Господь — Б-г на Небесах вверху и на земле внизу, и нет другого»[bookmark: ftnref23][23]. А если человек ощущает боль ближнего, то он очень глубоко воспримет и страдание Шехины, если только можно так сказать, как говорили об этом наши мудрецы: «Когда человек в беде, что говорит Шехина? — Горе Моей голове, горе Моей руке»[bookmark: ftnref24][24].


В недельной главе Мишпатим, изучая которую мы начали записывать эти важнейшие рассуждения, сказано: «И узрели они Б-га Израиля, и под ногами Его подобие кирпича из сапфира, и как сами Небеса в чистоте»[bookmark: ftnref25][25]. Мы уже отмечали, сколь возвышенное и трепетное знание раскрывается здесь наделенному мудростью, — уста не в силах произнести такое, мы лишь можем это записать. Раши объясняет: «Кирпич из сапфира был перед глазами Всевышнего все время рабства в Египте для напоминания Самому Себе о страданиях евреев, стонущих от тяжкого труда по изготовлению кирпичей»[bookmark: ftnref26][26]. Сила практического исполнения заповеди очень велика, поэтому Тора повествует нам, что и Всевышний прибегает к деянию в мире Действия во благо Израиля: Он создал Себе картину для напоминания! Он, если только так можно сказать, создал изображение «кирпича из сапфира», чтобы оно постоянно стояло перед Его глазами и напоминало о страданиях избранного народа. Разумеется, упаси нас Б-г подумать, что Всевышний нуждается в создании картин для сохранения чего-либо в Своей памяти. Тора рассказала нам об этом, дабы показать сколь велика сила деяния в мире Действия. Это тот же принцип, на который опирались наши мудрецы, говоря, что Всевышний «накладывает тфиллин»[bookmark: ftnref27][27].


Из этого мы можем извлечь новые удивительные знания. Всем известно изречение мудрости о том, что «страдание и наслаждение — две части одного целого». Это означает, что если наслаждение возникает после страдания, то ощущается намного сильнее. И вот, когда евреи после Исхода из Египта поднялись на высочайшую ступень постижения, и все Творение предстало перед ними сравнимым с «чистотой Небес», они уже были избавлены от порабощения, — так почему же в тот момент они увидели также «кирпич из сапфира», напоминающий об их былых бедствиях? По-видимому, в глазах Всевышнего «кирпич из сапфира» был основой, на фоне которой приумножалась «небесная чистота», ведь, если только так можно сказать, радость Творца раскрывается на фоне былого страдания. И Всевышний записал это в Торе, чтобы явить Свою любовь к избранному народу, а также показать людям, сколь велика обязанность разделить с другим его ношу, проявить сочувствие в его беде и возрадоваться его счастью. Это — удивительная способность, и да поможет нам Г-сподь ее обрести. Амен, да будет такова Его воля.


Теперь исчерпывающее объяснение получают слова наших мудрецов о стихе Торы «“И позавидовала Рахель своей сестре”[bookmark: ftnref28][28], — праведники обращают свойство Суда в качество Милосердия». Сказано в Писаниях: «Он создал вместе их сердца, постигает все их деяния…»[bookmark: ftnref29][29] Что означает в данном случае слово «все?» Теперь это становится понятным. Ведь мы сказали, что даже Всевышний, если только можно так сказать, прибегает к деянию в мире Действия, и уж тем более, когда судят человека, перед ним проводят все его поступки, и один из них проясняет истинную сущность другого. Например, если человек пренебрегает изучением Торы, оправдывая это своей болезнью и, как следствие, невозможностью подвергать свою жизнь опасности, то ему демонстрируют другой его поступок, когда он затрачивает намного больше сил, совершенно не опасаясь за свое здоровье. Это проясняет ситуацию и доказывает, что причиной его пренебрежительного отношения к Торе были исключительно лень и равнодушие, и его вина становится очевидной. Или, предположим, человек не проявляет милосердия к людям, как того требует Закон, мотивируя это тем, что не имеет права давать больше денег на благотворительность, поскольку обременен долгами и обязан беречь свои средства для возвращения заимодавцам. На это ему демонстрируют, как он растрачивает на себя большие суммы, совершенно не задумываясь о стесненности в средствах и о своих обязательствах. Можно привести еще много примеров, когда, упаси Б-г, один поступок убедительно иллюстрирует неприглядность другого. Об этом сказали наши мудрецы, благословенной памяти: «Злодеи обращают качество Милосердия в свойство Суда». Человек пытается представить свое действие намерением во имя Небес, но другое его деяние доказывает лживость его уверений, и тогда он, упаси Б-г, будет наказан за оба поступка[bookmark: ftnref30][30]. Противоположность этому — праведники. Бывает, что некое их действие, на первый взгляд, выглядит недостойным. Например, «И позавидовала Рахель своей сестре…»[bookmark: ftnref31][31] — при поверхностном прочтении кажется, что здесь проявляется скверное свойство зависти. Но в Высшем суде вместе с этим деянием приводят и другое, когда она смирила свое стремление стать женой праведника в пользу своей сестры, открыв ей свою тайную договоренность с Яаковом. Это доказывает, что Рахели была свойственна не приземленная человеческая зависть, а исключительно вознесенная ревность к трепетному соблюдению Торы и желание еще больше возвысить свое служение. И в таком случае свойство Суда обращается в качество Милосердия[bookmark: ftnref32][32].


И вот, из-за множества наших грехов, о которых следует сокрушаться всем скорбящим, приумножаются дурные качества и разрушительные поступки. Например, стремление к славе отклоняет человека от прямого пути то в одну, то в другую сторону. Не меньший ущерб причиняет и губительная зависть. И то же самое относится к отвратительному пороку жадности, о котором многое разъясняется в книге «Сефер Аяшар»рабейну Тама. И мы скажем, что если человеку свойственна скупость, то ему следует понимать, что это самая порочная черта из всех его многочисленных недостатков. Ведь такой человек станет исполнять заповедь, только если усмотрит в этом для себя выгоду, а если придет к выводу, что понесет из-за нее хоть небольшой убыток, то отнесется к ней пренебрежительно и будет убеждать себя в том, что она не так уж и важна, и, в конце концов, сочтет ее и вовсе необязательной. В результате, алчный человек не сможет служить Всевышнему из-за ущербности своего сердца и ограниченности видения — за медный грош он нарушит любой запрет…[bookmark: ftnref33][33] Поэтому, разумеется, все его поступки будут полны внутренних противоречий. И если человек заботится о своей душе, то, обнаружив в себе подобный недостаток, пусть немедленно начнет изучать Мусар, и в особенности раздел о том, как разделить с другим его ношу, ибо эта способность важнее всех остальных, о чем уже говорилось выше. И тогда, вне сомнения, он не погрязнет в жадности. Поэтому пусть целенаправленно борется с этим пороком до его полного искоренения, так же как уничтожают идолов.


И вот, Моше рабейну отличался возвышенным качеством — умением разделить с другим его ношу. Во-первых, он относился так ко всему народу в целом, как сказано об этом в Торе: «И увидел их тяготы…»[bookmark: ftnref34][34], — и Раши разъясняет, что он «направил свои глаза и разум на сочувствие им»[bookmark: ftnref35][35]. Моше пошел к своим братьям, чтобы самому увидеть их тяготы, поскольку так мысленные образы глубже проникают в сердце. Таков путь Б-га, который Тора раскрывает нам в повествовании о «кирпиче из сапфира», а Моше следовал путями Всевышнего. И во-вторых, он относился так к каждому еврею в отдельности, что видно из стиха Торы: «Почему ты бьешь ближнего своего?»[bookmark: ftnref36][36] Желая постичь пути Г-спода, Моше постоянно видел своим внутренним взором окружающую его реальность. И, будучи милосердным ко всем творениям, особую любовь он испытывал к избранному Б-гом народу — потомкам Авраама, Ицхака и Яакова, с которыми Всевышний заключил Завет. Ведь Тора предназначена для тела и для души — «дабы было благо тебе»[bookmark: ftnref37][37] в мире, который весь вечен и полон добра; и об этом много говорится в Торе. И «верный пастырь» направил все свои силы к основе всего сущего — к тому, чтобы следовать путями Б-га, и его сочувствие к бедам евреев и, если только можно так сказать, к страданиям Самого Всевышнего из-за несчастий, постигших Его народ, было безмерным. И вот, когда Моше рабейну сказал Всевышнему: «Почему же Ты причинил зло этому народу?»[bookmark: ftnref38][38], свойство Суда пожелало его покарать, ибо, на первый взгляд, упаси Б-г, эти слова могли быть восприняты как непочтительное отношение к Творцу. Могло показаться, будто Моше усомнился, упаси Б-г, в заботе Всевышнего о благе Своего народа. Но Святой, благословен Он, сказал: «Оставьте его, ведь он произнес такое исключительно во славу Израиля». Основываясь на выводах из приведенных нами рассуждений, эти слова Всевышнего следует понимать так: прежние поступки Моше проливают свет на этот. Ведь он пришел увидеть тяготы своих братьев и обратил сердце и разум к тому, чтобы приблизить картины их страданий к своей душе. И ясно, что только чуткость души Моше побудила его пойти убедиться в тяжести их положения и научиться сострадать и разделять с ними их беды! А источник этого сострадания — стремление следовать путями Всевышнего! Тогда становится очевидно, что он произнес эти слова ради Общины Израиля, с которой связана слава Б-га, и потому свойство Суда от него отступило.


И вот, известно, что радость Моше рабейну зависела исключительно от благополучия еврейского народа, а все его страдание было связано только с бедствиями Израиля и с осквернением Б-жественной славы. Поэтому впоследствии, когда евреи были избавлены от порабощения, и Б-жественное присутствие раскрылось в мироздании навсегда и навеки, стало ясно, что Царство Всевышнего властвует над всеми мирами, и Он избрал Своих детей, Свой народ и Свою Общину для вознесенного служения Себе. И Он будет вечно нести их на Своих руках: и когда они пребывают в покое на своей Земле, и когда находятся в далеком изгнании[bookmark: ftnref39][39]. Он, благословенный, не оставит их никогда, пока они не вернутся в предназначенную для них обитель Б-жественной славы. В недельной главе Трума Тора прямо приводит это обещание: «И Я буду пребывать в вашей среде…»[bookmark: ftnref40][40] — навсегда, поскольку вечна сама Тора. И поэтому насколько сильно было страдание Моше из-за попрания достоинства народа Израиля и осквернения славы благословенного Б-га, настолько же велика стала впоследствии и его радость. В этом заключается смысл слов наших мудрецов о том, что Моше рабейну согрешил словом «тогда». — «Тогда, когда я пришел к фараону говорить от Твоего имени, стало хуже этому народу, а спасти… Ты не спас Свой народ»[bookmark: ftnref41][41]. И он исправил свой грех тоже словом «тогда» — «Тогда воспоет Моше…»[bookmark: ftnref42][42] Это и означает, что его прежнее страдание вызвало теперь безмерную вечную радость за избранный народ, и он вознес Песнь у моря, о которой сказано: «Тогда воспоет Моше…»[bookmark: ftnref43][43] Комментаторы учат нас многому о том, почему в Торе этот стих приводится в будущем времени, но наши рассуждения дают на это ясный ответ. Тора утверждает, что эту Песнь еврейский народ вознес, когда осознал, что благословенный Творец управляет и властвует над высшими и нижними мирами согласно Своей воле, и потому она останется с нами в будущем на все времена. Даже после изгнания сынов Израиля в чужие земли Б-г не расторгнет с нами Своего Завета. Поэтому и сказано «тогда воспоет» — в будущем времени: это означает, что народ Израиля будет возносить эту Песнь вечно.


Все это позволяет нам понять повествование учителей Талмуда: «Мудрецы обратились на свадьбе к раву Гемнуни: спойте нам, учитель, и он запел: “Горе нам, ведь все мы умрем! Горе нам, ведь все мы умрем!” Спросили его: какими словами нам следует подпевать вам? Ответил мудрец: “Вот, Тора и заповедь защитят нас!”»[bookmark: ftnref44][44] На первый взгляд возникает впечатление, будто мудрец хотел сказать, что нет причины для песнопений и веселья в нижнем мире, но такого не может быть, поскольку заповедь предписывает веселить на свадьбе жениха и невесту! На самом же деле тонким намеком учитель прояснил важный принцип: постоянную радость, не омраченную печалью и свободную от тоски, человеку может дать только удовлетворение от исполнения заповеди, поскольку она вечна. А эта радость доступна лишь тому, кто постоянно помнит о дне смерти, согласно изречению мудрецов Талмуда: «Если ты не хочешь умереть, умри перед смертью»[bookmark: ftnref45][45]. Рабейну Йона объясняет эту глубочайшую идею следующими словами: «Умертви свои страсти и тогда ты удостоишься вечной жизни»[bookmark: ftnref46][46]. Получается, что размышление о дне смерти ведет к такой радости, выше которой уже ничего не существует, ибо она проистекает из ощущения связи души с вечностью. Это подобно состоянию мира в час вознесения Песни у моря, когда каждая рабыня видела больше, чем пророк Йехезкель в состоянии тьмы, охватившей мироздание во время разрушения Иерусалимского Храма[bookmark: ftnref47][47]. При чуде рассечения моря все почувствовали, что их души прикоснулись к вечному наслаждению, безграничному по времени и по сути, по количеству и по качеству, и не может быть большей радости! Поэтому душа, ощутившая связь с высшими мирами, возносит песнь подобно тому, как восхваляют Всевышнего обитатели высших миров. Мудрец намекнул им на свадьбе, что настоящую совершенную радость может дать только соблюдение заповеди, и лишь ею должны наслаждаться жених и невеста. Поэтому сказано в Барайте: «Молитву начинают только в радости от исполнения заповеди…»[bookmark: ftnref48][48] — именно так человек может осуществить свое возвышенное служение, о чем повествует стих Торы: «Поскольку ты не служил Г-споду, Б-гу твоему, в радости и с добрым сердцем в достатке всего (случились с тобой все эти несчастья)»[bookmark: ftnref49][49]. В данном стихе Торы тоже имеется в виду радость, испытываемая человеком именно от исполнения заповеди. Более того, таким образом душа вознесется в молитве к высшим мирам. Да дарует нам Всевышний заслугу взойти на эту ступень, и да удостоимся мы спокойной и счастливой жизни в этом и в Грядущем мире!


От меня, твоего любящего отца, желающего тебе мира и блага…


И вот, я решил завершить мое письмо словом «амен», поскольку наши мудрецы сказали: «Отвечающий “амен” более велик, чем произносящий благословение»[bookmark: ftnref50][50]. Ведь «амен» — это согласие и принятие сказанного, потому и я хочу завершить свое послание принятием сказанного. Мы узнали, что способность разделить с другим его ношу — это величайшее духовное качество, и, по-видимому, оно стоит выше повеления «И возлюби ближнего своего как самого себя»[bookmark: ftnref51][51], или, по крайней мере, сравнимо с ним, поскольку проявляется во многих практических действиях. И это — главное, что определяет все поведение человека в целом. Мы уже говорили, что чем более совершенно деяние, тем выше награда за него. Поэтому при всей нашей занятости, если у нас есть хоть какая-то возможность разделить с другим его ношу, нам следует к этому стремиться. И тогда у нас появится надежда развить в себе это качество, и будет нам благо.


И согласно тому, что мы говорили выше о вознесенной идее разделить с другим его ношу, мы сможем понять, почему великие в народе Израиля были пастухами. Во-первых, они выбрали для себя это не слишком почетное в глазах людей занятие, чтобы добывать себе средства к существованию в скромности. Ведь смирение пробуждает милосердие, а высокомерие — следствие любви человека только к самому себе и ни к кому больше. Страдающий от порока гордыни не может ощутить горя ближнего и разделить с ним его тяготы. Поэтому великие нашего народа пасли скот для того, чтобы научиться проявлять милосердие даже к животным и заботиться о них. И по мере того, как в сынах Израиля укоренялась привычка жалеть даже бессловесные создания, они становились милосердными к людям, и в особенности к избранному народу! Благодаря этому они удостоились возглавить народ Израиля и вести его путями Б-га.


И вот, я решил разъяснить идею «кирпича из сапфира». В этом мире Всевышний пользуется, если только можно так сказать, образами деяний, что мы почерпнули из буквального смысла Торы. Это означает следующее: все философы согласны с тем, что человек постигает вечное своим мышлением. Но многие не могут понять, как поступки способны связать людей с вечностью. Не вызывает сомнения, что Всевышний, в Его всемогуществе, осуществляет деяния Своим словом. Но непонятно, как из абсолютной духовности может возникнуть такая приземленная материальность, как низший физический мир? Это неведомо никому из людей; мы лишь знаем из Торы, что суть всего заключена в мире Действия, «ибо все определяется большинством поступков»[bookmark: ftnref52][52]. И чем внимательнее мы будем относиться к своим делам, тем больше возвысимся. В рассуждениях «Путь веры»[bookmark: ftnref53][53] мы на нескольких примерах показали как духовное, возвышенное и вознесенное связано с материальным. Мы хотели облегчить понимание того, что практическое исполнение заповедей, исходящих от Всевышнего, по своей внутренней сущности является абсолютной духовностью. Главное в этом мире — поступки, как сказано: «Все, что в меру твоих сил сможет сделать твоя рука — сделай, ибо нет ни дела, ни замысла, ни знания, ни мудрости в преисподней, куда ты следуешь»[bookmark: ftnref54][54]. Тора свидетельствует, что перед благословенным Б-гом как будто бы для напоминания находится «кирпич из сапфира». Есть в ней и другие подобные примеры. Поэтому давайте постараемся воплощать заповеди в практических поступках. И теперь получается, что сказанное в рассуждениях «Путь веры»[bookmark: ftnref55][55] о том, что Всевышний оценивает слово как поступок, вовсе не является неожиданным. Наоборот, очевидно, что и духовные свершения можно считать действиями. Поэтому становится понятно, что Всевышний сотворил мироздание Своим словом. Наоборот, вызывает удивление как раз то, как от Него, благословенного, проистекает нечто материальное. И чтобы это объяснить, необходимо понять, что Б-жественная слава наполняет землю и все есть суть духовности, а тем более — поступки, имеющие целью исполнение заповедей, и только ими обретается абсолютная духовность. И теперь все становится ясно.
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Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 14. Разделить с другим его ношу
Мы много раз говорили о том, что способность разделить с другим его ношу не напрасно является одной из сорока восьми ступеней обретения Торы, ибо она основана на силе души и разума, неразрывно связанных воедино. И для этого недостаточно естественного милосердия человека, необходимо еще воспользоваться разумом, глубоко изучить самого себя и затем применить результаты своей духовной работы к ближним. Мы уже говорили об этом в рассуждении «О празднике Песах»[bookmark: ftnref56][56], упоминая о «бедном, который с тобой»[bookmark: ftnref57][57]. Но главная задача — выяснить все составляющие этой ступени и понять сущность каждой из них. Эта идея заключена в словах «награда за изучение — понимание»[bookmark: ftnref58][58], что мы уже неоднократно обсуждали. Эта способность — величайшее душевное качество, и ее обретение необходимо для верного восприятия Торы. Ведь Б-жественный Завет, как известно, дает возможность всем 248-ми органам и 365-ти сухожилиям тела обрести высочайшие качества. Поэтому «Всевышний приумножил для народа Израиля Тору и заповеди»[bookmark: ftnref59][59], ибо 613 составляющих человеческого тела получают вознесенные качества через исполнение 613-ти заповедей. Поэтому мудрецы раскрыли перед нами 48 ступеней обретения Торы, которые развивают силы души и разума и приводят человека к величайшему благу. А способность «разделить с другим его ношу» — это одно из важнейших качеств, и оно должно проявляться как в материальном, так и в духовном. Поэтому мы уже несколько раз говорили о том, что повествование Торы о Моше рабейну начинается с того, что он «увидел их тяготы»[bookmark: ftnref60][60]. Из толкования Раши следует, что Моше был достоин стать посланником Б-га для того, чтобы принести избавление народу Израиля, вывести его из египетского рабства и привести к принятию Б-жественного Завета на горе Синай именно потому, что обладал способностью разделить с другими их ношу, свидетельствующей о наличие в нем возвышенных свойств тела и души.


И вот, чем мне отблагодарить Г-спода за Его безграничное добро ко мне, недостойному, необычайно бедному разумом и поступками? Не стою я «всех милостей»[bookmark: ftnref61][61] — для тела, «и всей истины»[bookmark: ftnref62][62] — для души, однако Он явил мне путь, по которому следует идти! Я полагаю, что этот стих Торы надо понимать именно так, хотя глубокое постижение слов «и всей истины» недоступно для нас. И прочти, что говорят об этом комментаторы, но, по моему скромному мнению, основным является именно это понимание. Сказано в Торе: «И у Йосефа родились двое сыновей, прежде чем наступил год голода…»[bookmark: ftnref63][63], «И Йосефу сказал: благословенна Б-гом его земля…»[bookmark: ftnref64][64]Тур пишет в отношении этих стихов Торы следующее: «Объединяющийся с Общиной в ее беде удостаивается увидеть ее утешение»»[bookmark: ftnref65][65]. Имеется в виду комментарий Раши о запрещении супружеской близости во время голода, и мы узнаем это из истории жизни Йосефа, двое сыновей которого родились до наступления голода. Однако Йосеф пришел к этому решению, следуя собственному разумению и желая разделить с другими их ношу. Моше увидел тяготы евреев, и Йосеф разделял их страдание, и, хотя оба они жили в царском дворце в полном достатке, однако все же ощущали лишения и чувствовали боль других людей. «И прислушался Б-г, и услышал»[bookmark: ftnref66][66], и вспомнилось Ему это… Именно в заслугу этого ценнейшего качества Йосеф удостоился стать царем в Египте, дабы «поддержать жизнь многочисленного народа»[bookmark: ftnref67][67] и проложить путь, по которому Яаков с сыновьями спустятся в Египет с почетом, а не будучи закованными в цепи, по выражению наших мудрецов[bookmark: ftnref68][68]. А Моше удостоился стать посланником Всевышнего к еврейскому народу, дабы привести его к грядущей жизни, о чем сказано: «наслаждение в руке Твоей навечно»[bookmark: ftnref69][69]. Посмотрите теперь, какой путь должен избрать себе человек! Научись разделять с другими их ношу — и ты удостоишься изобилия благословений!


Согласно этой концепции мы разъяснили стих Торы: «а его отец ожидал, когда это сбудется»[bookmark: ftnref70][70]. Яаков знал, что Йосефу в особой мере присуще свойство разделить с другим его ношу. Ведь он сообщал отцу о недостатках братьев исключительно ради того, чтобы разделить с ближним его ношу. Он беспокоился о них — об их душах, потому что они — главы колен Общины Израиля. Мы видим подобное и в словах наших мудрецов: «Сколько раз страдал из-за Меня Акива, сын Йосефа, но его любовь ко Мне только росла и крепла»[bookmark: ftnref71][71]. Возможно, дело в том, что, как я слышал, раби Акива, сын Йосефа, погибший от рук римлян среди десяти мучеников царства, являлся воплощением всех сыновей Яакова, и его смерть искупила их грех. Раби Акива переносил тяжелые страдания, но в результате только усиливалась его любовь к Всевышнему, и этим он исправил грех братьев, которые не любили Йосефа, несмотря на его намерение разделить с ними их ношу. Однако Яаков понял, что Йосеф заботится исключительно о благе своих братьев, а потому «ожидал, когда это сбудется»[bookmark: ftnref72][72] — отец видел, что его любимый сын достоин стать царем. Об этом сказано в Тосефте: «Царь все свои дни заботится о потребностях народа»[bookmark: ftnref73][73]. Значит тот, кто больше всех способен разделить с другими их ношу, подходит для царствования. И нам заповедано почитать царя именно за то, что он обладает этим великим достоинством — разделить с другими их ношу, как уже было сказано выше. Этим объясняется закон: «Восстающий против царства подлежит смертной казни»[bookmark: ftnref74][74]. Ведь правление страной основано на чудесной способности разделить с другими их ношу, поскольку царская власть пресекает любое беззаконие, спасая ограбленного от рук грабителя, как сказано: «Царь судом установит землю»[bookmark: ftnref75][75]. И кто может разделять с другими их ношу лучше, чем правитель страны?!


В этом кроется причина того, почему великие в народе Израиля, такие как царь Давид и царь Шломо, были во главе своего народа. Я всегда задавался вопросом: неужели эти праведники желали власти и славы? Но истина заключается в том, что, став царем, человек может удостоиться венца всех духовных достижений, если научится «судом устанавливать землю». И в его власти будет распространить и приумножить мудрость, открывая Дома Учения. Ведь все, что можно сделать для улучшения мира, — в силах царя! Это и имеет в виду Талмуд, говоря, что «Царь все свои дни заботится о потребностях народа»[bookmark: ftnref76][76] — он делает все необходимое для улучшения мира. Нет человека, который разделял бы с другими их ношу больше, чем царь, а это — величайшее достоинство. Поэтому Давид и его сын Шломо приняли на себя царствование в готовности нести ношу вместе со своим народом, в чем и заключается суть «следования путями Б-га»: привести мироздание к состоянию, угодному в глазах Всевышнего. Именно по этой причине восседающий на судейском кресле становится «партнером» Всевышнего в сотворении мира[bookmark: ftnref77][77].


Поэтому такие великие нашего народа, как праотец Яаков и царь Давид пасли стада и заботились о скоте. И Моше рабейну тоже был пастухом… Все они хотели научиться разделять ношу даже с животными, и тем более — со своим народом. Так же следует понимать и слова Мидраша на стих Торы «А Моше был пастухом»[bookmark: ftnref78][78]: Б-г испытывает праведника. Он испытал царя Давида его отношением к животным и нашел его верным пастырем. Вначале царь Давид выпускал пастись ягнят, чтобы они ели самую сочную зелень, затем — старых овец, чтобы они съедали мягкую траву, и уже потом — самых сильных овец, которым доставалась более жесткая растительность. Сказал Всевышний: «Тот, кто может пасти скот, давая “каждому согласно его потребностям”, пусть заботится и о Моем народе». И Он испытал Моше рабейну точно таким же образом. Наши учителя рассказывают, что когда Моше пас овец своего тестя Итро, один ягненок убежал, и Моше нашел его у источника воды, где тот с жадностью пил воду. И тогда сказал Моше: «Я не знал, что ты бежал из-за мучившей тебя жажды. А теперь ты устал!» Он поднял ягненка, положил его себе на плечи и понес назад в стадо. Сказал ему Всевышний: «Моше, у тебя хватает духовных сил, чтобы столь милосердно обращаться со скотом, — клянусь, ты будешь пасти Мою паству — народ Израиля!» Это и означает стих Торы[bookmark: ftnref79][79]: «А Моше был пастухом…»[bookmark: ftnref80][80].


Мои братья и учителя, вдумайтесь в этот Мидраш самым внимательным образом: ведь только из одного этого повествования можно извлечь множество возвышенных знаний! Посмотрите: сколь важны могут быть незамысловатые действия, которым люди не придают никакого значения, и заурядному человеку они кажутся несущественными. Но, развив свои способности разделить с другими их ношу, двое глав поколений удостоились истинного царства.


И еще мы узнали, что формирование возвышенных духовных качеств начинается с совершения мельчайших, незначительных поступков, ведущих к высочайшим достоинствам. И, судя по всему, философы так и не постигли этой очевидной истины, как и не осознали того, насколько возвышенное воспитание человека важно в глазах Всевышнего.


Мы также узнали, что все дни своей жизни люди должны стремиться к духовному росту, как сказано: «Воспитывай юношу согласно его пути, и когда он состарится, не отклонится от него»[bookmark: ftnref81][81], и мы уже приводили свои рассуждения об этом стихе Писания[bookmark: ftnref82][82]. Только представьте себе: если такие величайшие люди, как Моше рабейну и царь Давид занимались воспитанием себя, то что же говорить о нас?


Очень важно иметь в виду, что первостепенные понятия, которые мы постоянно повторяем, свыкаясь с ними, — вовсе не просты, а являются основами веры. В этом смысл изречения мудрецов Талмуда: «Кто такие цари? — Это мудрецы Торы»[bookmark: ftnref83][83]. Дело в том, что великие прежних поколений учились разделять с другими их ношу, восстанавливать в мире правильный порядок — а это и есть признак истинного царствования. Поэтому при появлении царя произносят благословение: «Благословен Ты, Всевышний, наш Б-г, Который дал от славы Своей человеку из плоти и крови»[bookmark: ftnref84][84]. Ведь Всевышний наделил царя влиянием на мир, чтобы исправить его и приблизить к изначальному замыслу.


Это позволит понять следующие слова Талмуда: «Прислуживание мудрецам Торы более значимо, чем ее изучение»[bookmark: ftnref85][85]. Это означает, что, прислуживая мудрецу Торы, человек учится разделять с другими их ношу, любить Тору, и так постепенно он сам становится мудрецом Торы, разделяющим с другими их ношу во имя поддержания мира. Так обретается высочайшее достоинство человека[bookmark: ftnref86][86].


Благодаря этому Йеошуа бин Нун удостоился царства, поскольку не покидал шатра Моше, постоянно прислуживая ему. Раши рассказывает, что Моше рабейну попросил Всевышнего передать царское величие его собственным детям, но ответил ему Б-г: «Йеошуа своим “прислуживанием” тебе удостоился стать царем»[bookmark: ftnref87][87]. Он всеми силами стремился разделять с другими их ношу, и то же повествует Мидраш о Моше рабейну и царе Давиде — великих главах нашего народа.
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Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 15. Порядок исхода из Египта
В начале повествования об Исходе из Египта, перед откровением на горе Хорев, где Всевышний предстал перед Моше при явлении несгорающего терновника[1], Тора подробно описывает жизнь Моше рабейну: «И было в те дни: и вырос Моше, и вышел к братьям своим, и увидел их тяготы…»[2]Раши объясняет: «“и вырос Моше” означает, что фараон назначил его правителем в царском дворце»[3]. При этом благодарность, которую Моше естественным образом испытывал к фараону, не помешала ему сохранить верность своему народу: «и вырос Моше, и вышел к братьям своим, и увидел их тяготы…»[4] Раши объясняет: «Он обратил к ним свои глаза и сердце, сочувствуя им в их страданиях»[5]. Всей своей душой Моше переживал за еврейский народ в его бедствиях, поскольку увиденное проникает в сердце глубже, чем услышанное. Он стремился во всем разделить тяготы своих братьев, как будто сам испытывал гнет египетского рабства. Именно это имеет в виду Мишна в трактате Авот, говоря о ступенях обретения Торы: «разделить с другим его ношу»[6]. Достигнув этого уровня, человек при любой возможности будет неизменно действовать на благо людям. Позже Тора открывает нам, что Моше не только разделял ношу всего народа, но и старался облегчить участь каждого еврея в отдельности: «и увидел египтянина, который бьет еврея из братьев его…»[7] Тора подчеркивает, что Моше относился к каждому еврею как к своему брату. Затем следует рассказ о том, что Моше не только спас еврея от рук надсмотрщика-египтянина, но и пытался примирить двух споривших между собой евреев: «и сказал злодею: почему ты бьешь ближнего своего?»[8] Моше разделил с обиженным его ношу и защитил его от обидчика. Далее Тора повествует о том, что Моше поступал так не только в стране, где родился и жил в привычных для него условиях, но и в Мидьяне, где был изгнанником и скитальцем, пришельцем и беглецом, спасавшимся от рук фараона, приговорившего его к смерти. Он заступился за дочерей Итро, увидев, что их притесняют местные пастухи, отгоняя их стада от водопоя: «И встал Моше, и спас их»[9]. Даже проживая в чужом краю, он по-прежнему «ненавидел корысть» и «был непримирим к беззаконию», — пишет Рамбан в комментарии на главу Итро[10]. И там же говорится о том, что Моше не только защитил дочерей священника Мидьяна от их притеснителей, но также помог им и «напоил их скот»[11].


Б-жественное Учение столь подробно рассказывает о жизни Моше, еще до того как Всевышний послал его спасти евреев от рук фараона, дабы мы узнали, что не случайно он был избран для вызволения еврейского народа из Египта и получения Торы на горе Синай. Эта миссия была возложена на Моше, потому что он обладал способностью «разделить с другим его ношу», что является одной из ступеней обретения Торы.


Затем Тора повествует о том, что Всевышний открылся Моше в несгорающем терновнике, дав ему тем самым понять, что Он, благословенный, тоже, если только можно так сказать, переносит страдания вместе с еврейским народом. Тора показывает нам, что Моше с юности стремился следовать путями Б-га, как сказано: «и ходи Его путями»[12]. Как Он милосерден и жалостлив, так же и ты будь милосерден и жалостлив, как сказано: «и будет, если он возопит ко Мне, то Я услышу, ибо милостив Я»[13].


Теперь же перейдем к практическому знанию. В Торе в книге Шмот сказано: «И пошли Моше и Аарон, и собрали всех старейшин сынов Израиля… И поверил народ и услышал, что вспомнил Г-сподь сынов Израиля…»[14] Далее говорится: «А после этого пришли Моше и Аарон и обратились к фараону: так сказал Г-сподь, Б-г Израиля: отпусти народ Мой…»[15] В связи с этим возникает вопрос: не лучше ли им было вначале пойти к царю Египта и лишь затем сообщить евреям, что они пришли к фараону и сказали ему: «Отпусти народ Мой»? Ведь они явились к могущественному правителю Египта, не испросив его позволения, при том, что Моше еще прежде был приговорен им к смертной казни, — как же фараон мог оставить его в живых, если не в результате несомненного чуда? Ведь требование Моше являлось небывалым восстанием против могущественного царства: «Отпусти народ Мой!» Поэтому то, что фараон не казнил Моше, оказалось явным чудом, известие о котором стало надеждой и утешением для всего Израиля. Почему же Моше собрал евреев перед этим, а не после? Объяснение этому может быть только одно: евреи не заслуживали бы избавления, не будь у них заслуги искренней веры. Если бы Моше и Аарон сразу пришли во дворец фараона, такого явного чуда бы не произошло. Поэтому вначале Моше рассказал евреям о приближающемся освобождении, и Тора пишет: «И поверил народ, и услышал, что вспомнил Г-сподь сынов Израиля…»[16]Тора говорит: «И после этого, — после того, как они поверили, — Моше и Аарон пришли к фараону»[17]. Не будь у евреев столь глубокой веры, Моше и Аарон не были бы допущены к правителю и не смогли бы потребовать от него: «Отпусти народ Мой!» Только в результате проявления Израилем глубокой веры Моше и Аарон смогли восстать против фараона, и тот уже не мог им противостоять.


Если мы внимательно изучим повеление Б-га, данное Моше, то своими глазами увидим, что оно следует именно этому порядку. Вначале Всевышний указал Моше конечную цель возложенной на него миссии: «А теперь иди, и Я посылаю тебя к фараону, и ты выведешь Мой народ, сынов Израиля, из Египта»[18]. А после этого Б-г сообщил Моше, что он должен будет сказать Израилю: «Б-г ваших отцов послал меня к вам…»[19] Моше было заповедовано провозгласить Четырехбуквенное Б-жественное имя еврейскому народу и возвестить о приближающемся Избавлении. Всевышний указал ему точный порядок действий, согласно которому и произошел Исход: «Пойди и собери старейшин Израиля, и скажи им: Г-сподь, Б-г ваших отцов явился мне — Б-г Авраама, Ицхака и Яакова, говоря: вспомнил, вспомнил Я вас и содеянное вам в Египте»[20]. И дальше: «И они внемлют голосу твоему…»[21], — поверят в то, что ты им скажешь, согласно объяснению Раши: «Им издавна было известно, что именно эти слова будут признаком приближающегося Избавления». Они поверят тебе и обретут заслугу искренней веры: «А после этого пришли Моше и Аарон и сказали фараону: так сказал Г-сподь, Б-г Израиля: отпусти народ Мой…»[22] И Моше с Аароном действовали именно в этом порядке: вначале они собрали старейшин Израиля, и поверил народ, и лишь после этого Моше и Аарон пошли к фараону, чтобы вывести евреев из Египта.


Таков порядок Избавления: вначале — разделение с другими их ноши, затем Б-жественное откровение в образе несгорающего терновника, далее — послание Моше, заслуга веры в Творца и чудесное спасение. И вот, Исход из Египта — это прообраз грядущего Избавления. Если мы удостоимся подготовиться к нему в таком же порядке, будет нам благо и в этом мире, и в Грядущем. Амен, да будет такова Его воля!





[1] «Идея обновления мироздания, то есть отмены законов природы, проявилась в чуде несгорающего терновника: “И явился ему (Моше) ангел Г-спода в пламени из куста терновника. И он увидел: вот терновник горит в огне, но не сгорает” (Шмот 3:2). Когда стих Торы говорит здесь об “ангеле Г-спода”, он подразумевает славу Шехины. Ниже мы увидим это из прямого смысла стихов Торы и из слов комментаторов о том, что в определенных случаях выражение “ангел Г-спода” Тора относит к славе Шехины. Эта история показывает нам, что все законы природы и мироздания были полностью лишены присущих им свойств, отменены, и в мире проявилось Б-жественное управление посредством Четырехбуквенного имени. Ведь будет неверно предположить, что именно этот куст терновника был изначально наделен особой способностью противостояния силе огня, и что его способность была заложена в мироздание как особый закон. Не было никакой причины вводить такой закон в Творение и лишать огонь его природной силы! Почему же терновник не сгорал в огне? Здесь явно проявилось Б-жественное управление через обновление реальности. В этот момент законы и ограничения природы прекращают свое существование, и силы природы совершенно не способны действовать. Проявляется лишь одна сила Творения — воля Б-га». (Маариль Блох, Уроки Знания, гл. «Провидение»).
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Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 16. Разделить с другим его ношу
Сказал мне один человек из Дома Учения: «Я благодарю Б-га за то, что вы поднялись с больничной кровати и чувствуете себя лучше». И я ответил ему следующим рассуждением.


Поистине, хорошо, когда ты радуешься милосердию Всевышнего. Но знай, что при этом необходимо избежать одной распространенной ошибки. Когда состояние больного улучшается, люди обычно радуются этому и уже не сострадают ему как прежде. Однако это неправильно! Пока больной полностью не выздоровел, необходимо продолжать о нем волноваться и заботиться. Ведь он еще не до конца излечился и все еще страдает от своей болезни, поэтому людям следует продолжать разделять его горе. Причина этой ошибки заключается в следующем: люди, как правило, не ощущают боли другого, если только с ними самими, упаси Б-г, не произошло какого-либо из ряда вон выходящего несчастья. Поэтому, когда человек узнает, что больной поднялся со своего ложа, его сердце успокаивается, и он перестает сочувствовать ближнему. Не таков путь человека, разделяющего с другими их ношу, — он старается ощутить, насколько это только возможно, страдание ближнего, не ограничиваясь своими природными склонностями. Поэтому, пока больной полностью не поправится, необходимо по-прежнему ему сочувствовать.


И вот доказательство тому. Ривка проявила милосердие по отношению к Элиэзеру, начерпав воды для его верблюдов, чтобы путнику не пришлось этого делать самому, хотя для рабов Авраама это не составляло особого труда. И все же иначе она не стала бы ни женой нашего праотца Ицхака, ни матерью нашего праотца Яакова, ни праматерью всей Общины Израиля. Посмотри же, как велика награда, дарованная тому, кто разделяет с другими их ношу даже в самом малозначимом! И сколь бесчувственен человек, не сострадающий другому, упаси Б-г, в его большой беде! А после этого рассуждения я отметил: «Смотри, как велика сила Мусара, даже когда его идеи изложены предельно лаконично. Сколько ты сейчас приобрел знания, которое сохранится у тебя на всю твою жизнь!»


Поразительно, как важно разделить с другими их ношу согласно Учению Мусар [bookmark: lnref23][23]!





[bookmark: ref23][23] «Если некто не понимает важности человека в глазах благословенного Создателя и весь мир со всеми обитателями для него — как загон для скота, то страх покинет его сердце. Все свои дни он будет лишен мудрости трепета перед Б-гом и не побоится нарушить запрет “словесной обиды”, может публично оскорбить ближнего, возвеличиться за счет унижения другого, клеветать, притеснять вдову и сироту, ненавидеть людей, радоваться чужому несчастью, ожесточать сердце и отводить руку от бедного, завидовать, обманывать, поступать неправедно, посягать на чужое имущество, мстить и затаивать злобу, пренебрегать уважением к отцу и учителю, втайне уязвлять ближнего, злословить, сеять раздоры и тому подобное. Такой человек не побоится греха, необдуманно и легкомысленно совершая поступки, требующие трепетного и глубокого осмысления, — ведь он недостаточно осознает важность мира и населяющих его людей. И окажется, что в большинстве его дел и путей у него нет трепета перед Б-гом!» (Рав Моше Розенштейн, Основы Знания, часть 2, гл. 60).


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 17. Участие в жизни общины
«Всякий, кто не участвует в жизни Общины, не относится к человечеству»[bookmark: ftnref24][24].


Из твоего последнего письма мы узнали, что наш товарищ… отправился в Яффо, чтобы там в уединении изучать Тору. Я поспешил и, не откладывая, сегодня же написал ему, что он совершает большую ошибку. Как же он мог так поступить, не поинтересовавшись прежде моим мнением? Ведь он неоднократно писал, что мои рассуждения приводят его к покою души и наделяют духом жизни. И это на самом деле должно быть так, ибо увещевания Мусара — слова Б-га Живого. Как же он мог решиться на отъезд, забыв об источнике живой воды? Почему он не подумал, что об этом его поступке может быть сказано: «“Искривленное нельзя исправить, а упущенное невозможно восполнить”[bookmark: ftnref25][25] — это ситуация, когда его товарищи собрались для исполнения заповеди, а он не пошел вместе с ними»[bookmark: ftnref26][26].


И знай, что совершить такой странный поступок, не поразмыслив и тщательно его не обдумав, может только тот, кто не достиг возвышенного уровня «разделить с другими их ношу». Но каждый, чье сердце прочувствует то, что столь кратко, но емко сформулировали наши мудрецы, ясно осознает, что эти слова удивительным образом содержат в себе всю Тору. Он поймет, что стремление «разделить с другим его ношу» может возникнуть только в результате постижения Б-жественного Учения, дарованного с Небес, и увидит, почему наши мудрецы перечислили его среди ступеней обретения Торы. Мыслящий человек узрит, что способность сочувствовать ближнему и есть качество, необходимое для восприятия Торы, ибо тот, кому оно не свойственно, на самом деле не принадлежит к человеческому роду — и наделенному пониманием это совершенно ясно.


И вот, все исследователи называют человека «общественным» творением, поскольку существование мироздания невозможно, если о нем не будут заботиться его обитатели все вместе. Но почему мир был создан именно так? Неужели Г-сподь не мог сотворить его таким образом, чтобы люди не нуждались друг в друге? Поэтому требуется понять, что взаимосвязь между ними необходима, дабы показать, что человек должен беспокоиться об исправлении душ других людей так же, как о своей собственной. И поскольку наши чувства способны воспринимать только этот нижний мир, но отнюдь не выходящее за его пределы — небесную даль — мироздание было преднамеренно сотворено так, что, беспокоясь о других, человек заботится и о себе. Крестьянин работает в поле, выращивает зерно, и в результате получает плату за собранный урожай, и может приобрести для себя все необходимое. Купец отправляется в дальние страны, чтобы привезти для людей одежду и другие предметы, но это приносит пользу и ему самому, ибо так устроен этот материальный мир. Наделенный разумом сможет уяснить, что все это намного более ясно проявляется в делах Небес, и в духовных вопросах забота о ближнем приносит не меньшую пользу самому человеку.


В этом — одно из проявлений милосердия Всевышнего, дарующего нам безграничное добро и благой удел. Поэтому Творец устроил мироздание так, что только заботясь о других человек может обеспечить всем необходимым свое тело и сохранить в чистоте и свою душу. А тот, кто не беспокоится о других, не заботится и о себе, как мы уже разъяснили.


И как изумительно прекрасно, согласно этому воззрению, объясняются слова наших мудрецов: «Всякий, кто не участвует в жизни Общины, не относится к человечеству»[bookmark: ftnref27][27]. Такие люди не понимают сущности мироздания, хотя по замыслу сотворения человека, каждому должно быть совершенно очевидно, что беспокойство о нуждах другого и есть забота о себе самом. Если он не понимает и не осознает, что это необходимо для поддержания мира, ему запрещено жить среди людей и он представляет для них угрозу. Об этом пишет мудрец, автор книги «Мигдаль Оз»[bookmark: ftnref28][28]: «Тот, кто не участвует в жизни Общины, есть ничто, как животные и звери пустыни, и про них сказано: “диким осленком рождается человек”»[bookmark: ftnref29][29].


Представь себе, пожалуйста, как бы мы жили, если бы наш праотец Авраам не позаботился о том, чтобы провозгласить в мире существование Всевышнего? Мы бы, упаси Б-г, пропали из обоих миров! Если бы Моше рабейну не поднялся на гору Синай принять Тору в состоянии полного самопожертвования, как известно из слов наших мудрецов[bookmark: ftnref30][30], откуда бы у нас появилось Б-жественное Учение? Как бы мы узнали законы того, как жить в мире, то есть трактат «Дерех Эрец»[bookmark: ftnref31][31]? А из этого мы приходим к выводу: если необходимо заботиться о телесных нуждах других людей, то уж тем более не следует забывать и об их духовных потребностях! Ведь благодаря душе и грубое физическое тело тоже обретает вечность в заслугу исправления его материальности!


Знайте, что все это я хотел изложить очень подробно, но мне трудно писать, да не случится этого с вами! Это пожелание нужно произносить именно таким образом, а не так, как пишет большинство: «не про вас будь сказано», поскольку в Писании оно встречается именно в такой форме. И, по-видимому, это означает: ни с вами, ни с вашими близкими. Обратите внимание, насколько человек должен беспокоиться о других людях, включая всех, кто так или иначе с ним связан, чтобы не случилось с ними несчастья, подтверждение чему мы находим в книге Плача пророка Ирмеяу: «Да не случится этого с вами, все проходящие по дороге!»[bookmark: ftnref32][32] Вы только подумайте: пророк Ирмеяу сам тяжело страдал, но все же не забыл благословить других людей и пожелать им, чтобы их обошли страшные бедствия. Из этого мудрецы Талмуда вывели: «Упоминая о беде, необходимо пожелать другим, чтобы с ними такого не случилось»[bookmark: ftnref33][33]. И, несомненно, не обладай они сами чувством сопричастности к судьбе ближнего, разве они смогли бы прийти к такому выводу из этого стиха Писания? Да будет наделенный пониманием изумлен качествами души пророка Ирмеягу и мудрецов Талмуда в их сопереживании людям! Мои многие грехи привели к тому, что мне тяжело писать, и знайте, что сказанное мною — лишь капля в безбрежном море Знания. Я не хочу сказать, что постиг все море, но из капли, что в наших руках, мы узнаем о его существовании, безграничности и необъятности! Если бы из всего Учения Мусар мы удостоились получить только это послание — «нам и этого было бы достаточно!»


И при всем моем уважении к вам, мой друг, я недоумеваю: зачем вы необдуманно написали, что завидуете нашему товарищу, который отправился в Яффо, дабы учиться там в уединении. Мне, напротив, жаль его. Он поступил столь нерассудительно, предпочтя сомнительную пользу одиночества в Яффо радости единения братьев в месте, где издревле собирался весь наш народ для Б-жественного служения!


Искренне любящий вас, желающий вам мира и всяческого благополучия.


Сегодня, в третий день недели Вайехи, седьмой день до «десятого»[bookmark: ftnref34][34], я закончу рассуждение «Участие в жизни Общины», ведь «Всякий, кто не участвует в жизни Общины, не принадлежит к человечеству»[bookmark: ftnref35][35].


Удивительные слова я нашел в комментарии Радака. Пророк Йона бежал в Таршиш, и меня всегда мучил вопрос: как же он решил бежать от лица Б-га? Такое даже страшно произнести! Радак приводит Мидраш наших мудрецов, благословенной памяти: «Пророк Йона опасался, что ему будет даровано пророчество, которое обяжет его увещевать жителей Нинве, чего он всячески стремился избежать, поскольку знал, что неевреи легко раскаиваются в своих грехах. Пророк опасался, что это пробудит гнев Всевышнего на еврейский народ: Б-г постоянно посылает к ним пророков, но они не раскаиваются! И Йона бежал из Земли Израиля, поскольку, как известно, за ее пределами не даруется пророчество. Поэтому и сказано, что он бежал “От лица Б-га”[bookmark: ftnref36][36], а не просто “от Б-га”, ибо “Куда уйду я от духа Твоего и куда от лица Твоего убегу?”[bookmark: ftnref37][37]»[bookmark: ftnref38][38].


Обратите внимание: ради Общины Израиля пророк даже решился покинуть Святую Землю, притягательную и благую! И это яркий пример того, насколько человек должен стремиться разделить с другими их ношу: ведь пророк Йона был готов терпеть тяжкие страдания и даже лишиться пророчества — поистине безграничного наслаждения! И все это ради блага других! А о том, что еще можно было бы добавить к сказанному, здесь не место распространяться.





[bookmark: ftn24][24] Кидушин 40б.


[bookmark: ftn25][25] Коэлет 1:15.


[bookmark: ftn26][26] Брахот 26а.


[bookmark: ftn27][27] Кидушин 40б.


[bookmark: ftn28][28] Мигдаль Оз, гл. «Дерех Эрец».


[bookmark: ftn29][29] Йов 11:12.


[bookmark: ftn30][30] См. Мехильта, гл. Бешалах.


[bookmark: ftn31][31] «Заповедь: “И делай праведное и благое в глазах Г-спода, твоего Б-га” (Дварим 12:28) — это целое Учение, охватывающее все дела, пути, душевные качества и поведение человека по отношению к его родственникам, друзьям и близким, родителям и учителям, и вообще ко всем на свете, а также его отношение к собственной душе и телу, во всех подробностях и частностях, на каждом шагу. Всего пергамента мира не хватило бы, чтобы записать все и указать, как следует поступать в каждом отдельном случае, поэтому появилась особая заповедь, включающая в себя все» (Рав Моше Розенштейн, Основы Знания, часть 2, гл. 13).


[bookmark: ftn32][32] Эйха 1:12.


[bookmark: ftn33][33] Сангедрин 104б.


[bookmark: ftn34][34] В Доме Учения в Кельме сложился обычай «десятого дня», исчисляемого от праздника Йом Кипур, в который в большей мере, чем обычно, люди Мусара принимали на себя царство Небес и возвышенное служение. См. гл. 33 этой книги «Установления десятого дня». — Примечание редактора.


[bookmark: ftn35][35] Кидушин 40б.


[bookmark: ftn36][36] Йона 1:3.


[bookmark: ftn37][37] Теилим 139:7.


[bookmark: ftn38][38] Йона 1:3.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 18. Разделить с другим его ношу
Моему дорогому сыну, усладе моего сердца, постигшему мудрость Мусара, да воссияет многократно его свет!


В прошлый святой шаббат мы говорили о том, что все живые существа, как мы видим, выглядят по-разному, ни один вид не похож на другой, у каждого есть свои особенности, и внешность указывает на цель его существования в мире.


И вот, Первый человек — творение рук Всевышнего — был великим мудрецом и, увидев любое живое существо, сразу понимал цель его предназначения. Каждому из них он дал название, соответствующее его роли в Творении. А сам человек отличается от всех обитателей земли тем, что он сотворен «по образу Б-га»[bookmark: lnref39][39], и Раши объясняет: «способным понимать и постигать»[bookmark: lnref40][40]. А если некто этого лишен, то превращается в животное, лишь внешне напоминающее человека, и его грех больше, чем можно снести. Кроме того, что он оскверняет Б-жественный образ, по которому был создан, он еще нарушает повеление Царя всех царей, Святого, благословен Он, и, упаси Б-г, «довольно поношения и гнева».


Поэтому на человека возложено сохранить в себе Б-жественный образ, из чего проистекает его обязанность постоянно изучать Тору, трудиться над ее постижением «днем и ночью»[bookmark: lnref41][41], «ложась и вставая»[bookmark: lnref42][42]. И даже если он занят материальными делами, но действует согласно Торе и постоянно сверяет с ней свои стремления, если, согласно своим возможностям, он размышляет о мудрости и Мусаре, — это и есть проявление способности «понимать и постигать». И да поможет нам Г-сподь, поддерживающий Свои творения и безгранично милостивый к ним, чтобы наш человеческий образ приблизился к совершенству и наша жизнь была нам в радость.


Об изречении «В месте, где нет людей, старайся быть человеком», ты написал, что речь идет о настоящем времени. Я обратил внимание на то, что многие заблуждаются в отношении себя, когда при чтении «Шма Исраэль» полагают, что способны пожертвовать своими жизнями ради освящения Б-жественного имени. В книге «Орхот Хаим» [bookmark: lnref43][43] изучается стих Писания: «Ведь за Тебя мы убиваемы каждый день, ведомы как овцы на заклание»[bookmark: lnref44][44]. Однако кто знает, как на самом деле поведет себя человек, оказавшись, упаси Б-г, в положении, когда от него потребуется пожертвовать своей жизнью ради Всевышнего? Раши объясняет, что слова Торы «И возлюби Г-спода, Б-га твоего…»[bookmark: lnref45][45] воплощаются в принципе, о котором говорит следующий стих Торы: «И будут эти слова на сердце твоем…»[bookmark: lnref46][46] И вот, сразу после молитвы человеку следует проверить, насколько эти слова проникли в его сердце. Возможно, произнося «И возлюби Г-спода, Б-га твоего…»[bookmark: lnref47][47], он совершенно ни о чем не задумывается. Если, не дай Б-г, это действительно так, то причина здесь только одна: люди привыкают вводить себя в заблуждение[bookmark: lnref48][48].


Раньше я уже говорил, что среди ступеней обретения Торы мудрецы перечислили способность «разделить с другим его ношу». Мы не достаточно хорошо знаем, что это означает, но попытаемся понять на примере. Возница сидит на тяжело нагруженной подводе, лошадь с трудом передвигает ноги, а он нещадно стегает ее кнутом. Но если бы он сам впрягся в ярмо и попробовал тащить ношу, которую изо всех своих сил тянет его лошадь, он не был бы к ней столь жесток. Только потому, что он сам не ощущает тяжести груза, он не испытывает жалости к лошади, хотя она старается изо всех сил. Об этом говорят наши мудрецы: если ты пожелаешь ощутить страдание другого, приди к нему и раздели с ним его ношу, — ведь только так ты сможешь почувствовать насколько ему тяжело.


Мы отметили, что если человек не требует от себя всего, сказанного выше, и при этом считает себя праведником, то он глубоко заблуждается. В действительности он не хочет задуматься о своем состоянии, чтобы не обнаружилось, насколько, упаси Б-г, он далек от праведности. Это свидетельствует о том, что он не является хозяином своей души, а потому и не стремится ее постичь, как сказал царь Давид: «Посмотришь направо и увидишь, и нет знакомого мне, не стало убежища для меня, никого не волнует душа моя»[bookmark: lnref49][49]. Об этом и говорят твои слова: человек вверяет себя в чужие, а не в свои собственные руки. В этом смысл изречения мудрецов: «Если я не принадлежу себе, то кто принадлежит мне?»[bookmark: lnref50][50] Главное — чтобы я принадлежал себе самому, беспокоился о своем будущем, и в этом — залог всякого успеха.


Всегда желающий тебе мира и блага, твой отец.





[bookmark: ref39][39] Берешит 1:26.
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[bookmark: ref41][41] См. Йеошуа 1:8.
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[bookmark: ref45][45] Дварим 6:5.


[bookmark: ref46][46] Дварим 6:6.


[bookmark: ref47][47] Дварим 6:5.


[bookmark: ref48][48] «“И возлюби Г-спода, Б-га твоего, всем сердцем твоим…” (Дварим 6:5). Наши мудрецы сказали: “Всем сердцем твоим — обоими побуждениями, добрым побуждением и дурным побуждением” (Брахот 54а). Многие затрудняются объяснить эти слова мудрецов о том, что в любви к Всевышнему должно участвовать и дурное побуждение: ведь Б-га можно любить только добрым побуждением, а дурное влечет человека нарушать Его волю! Мне же представляется, что проблема как раз в обратном. Ведь требование “и возлюби…” говорит о служении, а потому “любить Г-спода” дурным побуждением — означает принести Ему в жертву страсти, зависть и стремление к славе». (Рав Моше Розенштейн, Основы Знания, часть 2, гл. 1).


[bookmark: ref49][49] Теилим 142:5.
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Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 19. «Когда я — для себя, то что я?»
Моему дорогому сыну…


К сокрушению моего сердца, ко мне пришло известие о том, что ты перенес… Да ниспошлет тебе Всевышний в Своей безграничной милости полное исцеление среди всей Общины Израиля, чтобы ты мог оказывать добро многим людям, как я тебя всегда и просил…


Именно об этом мы говорили после вечерней молитвы: поразительно, как много значат добрые дела, совершенные даже ради всего нескольких человек! Блудница Рахав оказала милость двум людям, но они были посланниками всего народа, и ей это засчиталось за милосердие по отношению ко всей Общине Израиля[bookmark: ftnref52][52]. Не будь это так, как бы они могли дать ей клятву от имени всего Израиля, что при завоевании Йерихо никто не причинит вреда ее семье? Обоснование этой клятвы очевидно: поскольку разведчики пришли в этот город, будучи посланцами Общины, Рахав тем самым оказала добро всему избранному народу. Из этого мы видим, сколь важно действовать ради многих!


И еще мы обсуждали в Доме Учения: что означает понять некую тему, охватив ее целиком. Все семь народов Кенаана знали то же, что и Рахав: «Ибо мы слышали, как иссушил Г-сподь перед вами воды Красного моря, когда вы вышли из Египта, и как вы поступили с двумя эморейскими царями за рекой Ярдэн, с Сихоном и с Огом, которых вы победили. И услышав это, оробели наши сердца, и ни в ком не стало духу противостоять вам, ибо Г-сподь, Б-г ваш, есть Б-г на Небесах вверху, и на земле внизу»[bookmark: ftnref53][53]. Но ведь и царь Йерихо тоже слышал об этом. Почему же он, тем не менее, решился преследовать разведчиков? Ведь даже если бы он их настиг, разве могло что-либо воспрепятствовать Б-гу в их спасении?! И нет сомнения, что именно ясность мышления привела Рахав к глубокому постижению происходящего — и «пойди и посмотри», сколь велика награда, которую она получила за восприятие истины чистым сердцем! Эта женщина была блудницей сорок лет, но благодаря тому, что смогла воспринять эти непостижимые события незамутненными чувствами, она удостоилась присоединиться к еврейскому народу и даже стать женой Йеошуа — второго человека в народе Израиля после Моше рабейну! Более того, она удостоилась того, что среди ее потомков было восемь великих пророков-коэнов. И даже пророчица Хульда происходит от нее[bookmark: ftnref54][54]!


Поразительно, сколь безграничную награду дает человеку доброе чувство. Рахав была милосердна к посланникам Общины Израиля и удостоилась стать женой человека, стоявшего во главе народа, и среди ее потомков были великие пророки в Израиле. Подобным образом Всевышний отблагодарил нашего праотца Авраама за беспримерное гостеприимство, оказанное им ангелам Б-га. За то, что Авраам сделал для них сам, Всевышний воздал его сыновьям Сам, а за то, что он осуществил через посланника, Он, благословенный, тоже воздал через посланника. А заслуга Рахав была столь существенна, что об этом подробно повествует Танах[55] и глубоко изучает Талмуд[56]. И я был всем этим необычайно восхищен!


Да удостоишься ты вечной жизни, твой отец, благословляющий тебя…





[bookmark: ftn52][52] См. Йеошуа, гл. 2.


[bookmark: ftn53][53] Йеошуа 2:10-11.


[bookmark: ftn54][54] Потомком Рахав также был глава поколения разрушения Первого Храма в Иерусалиме — пророк Ирмеягу. — Примечание редактора.


[bookmark: ftn55][55] См. Йеошуа, гл. 1.


[bookmark: ftn56][56] См. Мегила 14б.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 20. «Когда я — для себя, то что я?» (II)
Моему дорогому сыну…


Я получил твое драгоценное письмо, написанное в первый день недельной главы Хуккат, в шестой день до «десятого», и возрадовался тому, что до тебя дошли все мои письма и в особенности — рассуждение о блуднице Рахав, небольшое по объему, но глубочайшее по содержанию и важнейшее по значению. Мне кажется, что самый подходящий для него заголовок: «Когда я для себя, то что я?» Поскольку тогда мне было тяжело писать, особенно после исхода святого шаббата, я был краток там, где следовало изложить подробнее. И чувство восхищения, которое возникает при изучении этой темы, — велико, возвышенно и предельно вознесено.


Если бы Рахав только удостоилась мужа — великого и прославленного во всем мире мудреца Торы, который на целый день остановил движение солнца[bookmark: ftnref58][58], — да слыхана ли столь большая награда? Тем более, когда речь идет о праведнике, которому по воле Всевышнего Моше рабейну передал все свое Знание Торы. По повелению Б-га «царство» (управление Общиной Израиля) было возложено именно на Йеошуа, а не перешло по наследству сыновьям Моше! Йеошуа ввел народ Израиля в Святую Землю и одержал победу над тридцать одним царем, «огромными, как кедры». Слыхано ли, чтобы женщина, которая в течение сорока лет была блудницей, удостоилась такого величия? Я был этим невероятно потрясен!


Но ведь это еще не все! Она удостоилась дать Израилю восемь великих пророков, среди которых была пророчица Хульда. Слыхано ли такое?! И все это только в заслугу ее осознания веры полным сердцем и восприятия совершенного знания: «Г-сподь, Б-г ваш, есть Б-г на Небесах вверху, и на земле внизу»[bookmark: ftnref59][59].


Посмотри, чего она удостоилась, — большей награды и быть не может! Все годы, что она занималась блудом, обернулись ей в заслугу, ведь «Место раскаявшихся грешников выше, чем полных праведников»[bookmark: ftnref60][60]. Батья, дочь фараона, которая спасла и вырастила Моше рабейну, стала женой Калева, а блудница Рахав удостоилась выйти замуж за Йеошуа бин Нуна, который принял Тору у самого Моше рабейну: «И Моше передал ее (Тору) Йеошуа…»[bookmark: ftnref61][61], — сказано в Мишне.


Может быть, все это было связано только с опасностью, которой она подвергла себя, введя в заблуждение царя Йерихо — ведь, узнав о том, что Рахав скрывает разведчиков, он предал бы ее смерти?! Но нет, ею руководило исключительное желание спасти посланников народа Б-га, благодаря чему она и удостоилась великой славы. Отсюда мы выводим, сколь большую награду получает тот, кто заботится об Общине Израиля, сочувствует евреям в их бедах и разделяет их радости. Это подтверждают высказывания наших мудрецов: «Благо тому, кто исполнил одну заповедь, поскольку и для себя, и для всего мира он склонил чашу весов в сторону заслуги»[bookmark: ftnref62][62]. Благо тому, кто, совершая свои поступки, постоянно охвачен таким желанием, ибо его награда — от Всемогущего. И это вызывает трепет!


Изложенное здесь позволяет нам настолько приблизиться к пониманию одного из главных принципов веры, что вызывает удивление, почему это не укоренено в разуме каждого верующего еврея. Ведь в природу человека заложена склонность доверять тому, кто знает больше него. Люди полагаются на врачей, хотя и не уверены, действительно ли те являются признанными специалистами в своем деле. Более того, если врача нет рядом, мы прислушиваемся даже к мнению фельдшера, — поскольку и тот сведущ в медицине больше нас.


Мы видим, что Всевышний любит людей, ведь сказали мудрецы Мишны: «Любим человек, сотворенный по образу Б-га; особая любовь была явлена ему знанием того, что он сотворен по образу Б-га, как сказано: “по образу Б-га Он сотворил человека[bookmark: ftnref63]”[63]. Любимы сыновья Израиля, названные сыновьями Г-спода; особая любовь была явлена им тем, что им сообщено: вы названы сыновьями Г-спода, как сказано: “Сыновья вы Г-споду, Б-гу вашему…”[bookmark: ftnref64][64]»[bookmark: ftnref65][65]. Вот, здесь прямо говорится о любви Всевышнего ко всем народам. Слово «явил», как мы уже отмечали, подчеркивает любовь Всевышнего. И дальше приводится, что Всевышний особенно любит евреев, поскольку они названы «сыновьями Вездесущего», и Он явил им Свою особую любовь, назвав их «сыновьями Вездесущего».


Я хочу, согласно моим скромным возможностям, немного объяснить исключительную важность этого рассуждения. Известны слова автора книги «Сефер Аикарим»: «Б-жественные качества беспредельны, соответственно Его бесконечности». Значит и «любовь» Всевышнего к людям тоже безгранична. И теперь мы осознаем, сколь много вложено в слово «особая», в слово «явил» и в слово «сыновья». Насколько больше становится любовь, когда это «особая» любовь к «сыновьям», и насколько еще сильнее — когда она «явлена сыновьям». Задумайтесь, братья мои, над этим рассуждением. Даже самому великому человеку не хватит способностей это до конца понять, и, тем более, столь бедному разумом, как я. Но я всем сердцем желаю пробудить этой мыслью восхищение в ваших душах. И если бы во всей Торе содержалась только эта идея, все слова благодарности «довольно нам и этого», которые мы произносим при чтении Пасхальной Агады, можно было бы отнести лишь к этому рассуждению, ибо в нем заключено все. А теперь разъясним, что имели в виду мудрецы Мишны, используя эпитет «מקום» — «Вездесущий», а не одно из имен Б-га, приводимых в Писании. Видимо, они намеревались подчеркнуть нам исключительность сказанного, чтобы мы хоть немного проникли в суть этих потрясающих слов.


Пусть человек, стремящийся к материальным благам этого мира, представит себе, как было бы ему хорошо, если бы весь мир любил его так же, как он любит удовольствия этого мира. Сколько приятнейших наслаждений даровал бы ему такой мир! Тем более Всевышний — Источник всего мира, Который любит человеческий род, — сколько даруемого Им добра уготовлено для людей уже здесь, в этом мире! Какими благами мог бы наслаждаться человек, если бы он только был готов принять то, что ниспослано ему свыше! На этом мы завершим наше рассуждение; посмотрите, братья мои: если бы из всей Торы мы удостоились понимания только этой важнейшей мысли, — «нам и этого было бы достаточно»!


И вот, в нашей недельной главе Балак мы находим, что Всевышний предупредил Билама: «Не проклинай этот народ, ибо благословен он…»[bookmark: ftnref66][66], а после этого приводится повествование об ослице, которая неожиданно обрела дар речи, и обо всех деяниях ангела на пути Билама. И на первый взгляд непонятно, зачем было нужно столь много всевозможных чудес? Более того, мудрецы Талмуда раскрыли нам, что во все эти дни «Всевышний не гневался ни одного мгновения»[bookmark: ftnref67][67], а это — изменение самого порядка мироздания. Ведь, разумеется, Всевышний не проявляет Свой гнев без причины, из чего следует, что он необходим для существования Творения. Зачем тогда нужно было изменять порядок мироздания из-за этого злодея? Ведь можно было бы устроить так, чтобы в те мгновения, когда гнев Всевышнего проявляется в мире, Билам, например, заснул, как это случилось с рабби Йеошуа бен Леви[bookmark: ftnref68][68], или лишить его способности определять эти мгновения, однако не изменять из-за него порядок мироздания!


Но истина проложит свой путь: Всевышний поступил так для того, чтобы явить особую любовь к Своим сыновьям, — изменить ради них порядок мироздания даже в ситуации, когда в этом не было крайней необходимости. Я вывел это из книги пророка Михи: «С чем встречу Г-спода, преклонюсь перед Б-гом Всевышним… Сказано тебе, человек, что такое добро и чего Г-сподь требует от тебя: только исполнять закон, любить милосердие и скромно ходить перед Б-гом твоим»[bookmark: ftnref69][69]. Сегодня, в четвертый день недели главы Балак, я размышлял над этим.


И еще одну удивительную мысль Всевышний пожелал раскрыть Своим сыновьям в Его любви к ним: не следует бояться даже обладающего свободой выбора (человека), как сказано: «Тебе дано было видеть, дабы знать, что Г-сподь есть Б-г, нет другого кроме Него»[bookmark: ftnref70][70]. Смысл этого стиха Торы разъясняется в рассуждении: «Б-жественное единство»[bookmark: ftnref71][71]. Для этого Всевышний оставил Биламу способность определить мгновение Его гнева, и все же, несмотря на это, злодей не смог проклясть Израиль. И это — удивительно и прекрасно — «завязь и цветок» — суть восхваления Небес.


Всевышний раскрыл о Себе: «И во всех их страданиях Его страдание…»[bookmark: ftnref72][72] Об этом сказали наши мудрецы, благословенной памяти: «Когда человек в беде, что говорит Шехина? — Горе Моей голове, горе Моей руке»[bookmark: ftnref73][73], и сказано: «Я с ним в его бедствии»[bookmark: ftnref74][74]. Всевышний также сообщил о Себе: «И опечалилась Его душа из-за страданий Израиля»[bookmark: ftnref75][75]. Известно объяснение наших мудрецов[bookmark: ftnref76][76] стиха книги пророка: «И он закован в кандалы»[bookmark: ftnref77][77]. Также Он поведал о Себе: «Со Мною из Леванона, невеста, со Мною из Леванона пойди…»[bookmark: ftnref78][78], — «С того дня, когда вы покинете Иерусалим, и до времени возвращения Я буду пребывать с вами»[bookmark: ftnref79][79]. Многие стихи Писания и изречения наших мудрецов прямо говорят об этом. И как же люди не понимают, что самое возвышенное из всех качеств души — это способность разделить с другим человеком его ношу и, тем более, со всей Общиной Израиля.


И вот, мы уже отмечали, что человек по своей природе склонен вверять свою жизнь в руки врача, даже если тот не является признанным специалистом в своей области, и тем более готов положиться на мнение опытного доктора. Почему же мы не решаемся доверить себя Тому, кто содержит в Себе все мироздание? Как не понять, что Вездесущий вмещает в себя весь мир и несомненно знает природу Творения и путь, которым надлежит следовать, ведь, исходя из изначального замысла, нам нужно идти стезей Того, Кто вмещает в Себя все мироздание. Более того, Тора повелевает нам так поступать: «Сделает тебя Г-сподь Своим народом святым, как Он клялся тебе, если ты будешь соблюдать заповеди Г-спода, Б-га твоего, и следовать Его путями»[bookmark: ftnref80][80]. Награда за это очень велика, как сказано о нашем праотце Аврааме: «Ибо Я знаю его, потому что он заповедал своим сыновьям и дому своему после себя соблюдать путь Г-спода, воплощая милосердие и закон…»[bookmark: ftnref81][81] И мы уже много говорили об этом.


Но почему Всевышний относится к Общине Израиля с такой безграничной любовью? Потому, что Он находит в ней Б-жественные качества, ведь «по образу Б-га Он сотворил его»[bookmark: ftnref82][82]. И если даже Всевышний так любит Общину Израиля благодаря ее возвышенным достоинствам, хотя Сам Он не сравним с человеком, — как же нам, людям, не любить «образ Б-га», и, тем более, всю Общину Израиля? Мы обязаны заботиться об избранном народе, и каждый из нас должен беспокоиться о том, чтобы не совершить греха и не склонить, упаси Б-г, чашу весов всего мира в сторону вины. Необходимо стараться исполнить заповедь, если нам выпала такая возможность, и воздержаться от совершения преступления, и в результате чаша весов всего мира склоняется в сторону заслуги.


Поэтому сказали мудрецы: «Когда я для себя, то что я?»[bookmark: ftnref83][83], ибо весь смысл существования человека состоит в приближении к благословенному Б-гу, и в этом — весь его успех. Ведь Творец вмещает в себя весь мир, и не может быть большего достижения, чем приближение к Нему. Мы говорили об этом в приведенном выше рассуждении.


От себя же я передаю тебе бесценный дар — благословение следовать путями Б-га, и пусть будет в этом и доля моей заслуги. Амен, да будет такова Его воля. И этого достаточно для обладающего ясным мышлением. Я надеюсь, что это возвышенное и вознесенное рассуждение оставит в тебе глубокий след. С благословением, твой отец.


Дорогой мой сын!


Сегодня я завершил возвышенное рассуждение «Когда я для себя, то что я?» — повествование о блуднице Рахав, ввергающее в трепет. Прочтя это послание, ты почувствуешь удивительное и ни с чем не сравнимое наслаждение! И я надеюсь, что оно оставит след в твоем понимающем сердце, ибо все зависит от приумножения размышлений. Ведь сказано об этом: «При множестве размышлений в моей душе утешения Твои поддерживают душу мою»[bookmark: ftnref84][84]. Имеется в виду как множество различных мыслей, так и частое погружение в размышления в течение всего дня[bookmark: ftnref85][85].





[bookmark: ftn58][58] См. Йеошуа, гл. 10.


[bookmark: ftn59][59] Йеошуа 2:11.


[bookmark: ftn60][60] Брахот 34б.


[bookmark: ftn61][61] Авот 1:11.


[bookmark: ftn62][62] Кидушин 40а.


[bookmark: ftn63][63] Берешит 1:27.


[bookmark: ftn64][64] Дварим 14:1.


[bookmark: ftn65][65] Авот 3:14.


[bookmark: ftn66][66] Бемидбар 22:12.


[bookmark: ftn66][67] Брахот 7а. Билам не обладал способностью проклясть народ Израиля иначе, как в миг гнева Творца на мироздание, который он мог определить благодаря своему особому ясному видению реальности. Однако в те дни Всевышний вообще не гневался на Свое Творение. — Примечание редактора.


[bookmark: ftn67][68] Брахот 7а. Талмуд повествует о том, что некий саддукей (представитель секты, отрицавшей Устную Тору, Грядущий мир и небесную награду за исполнение заповедей) донимал рабби Йеошуа бен Леви своими искаженными толкованиями Священного Писания. Однажды ночью рабби решил наложить проклятие на этого вероотступника в мгновение, когда Всевышний гневается на этот мир, но задремал и упустил этот миг, из чего заключил, что не стоит поступать подобным образом. — Примечание редактора.


[bookmark: ftn69][69] Миха 6:6-8.


[bookmark: ftn70][70] Дварим 4:35.


[bookmark: ftn71][71] См. гл 62 этой книги.


[bookmark: ftn72][72] Йешаягу 63:9.


[bookmark: ftn73][73] Сангедрин 46а.


[bookmark: ftn74][74] Теилим 91:15.


[bookmark: ftn75][75] Судьи 10:16.


[bookmark: ftn76][76] См. Ялкут Шимони на книгу Судей.


[bookmark: ftn77][77] Ирмеягу 40:1.


[bookmark: ftn78][78] Шир Аширим 4:8. «Леванон» — название Иерусалимского Храма, происходящее от слова «лаван» — белый, поскольку духовная атмосфера Храма обеляла каждого, вошедшего в него, он раскаивался в своих грехах преступлениях и исправлял свои недостатки. — Примечание редактора.


[bookmark: ftn79][79] Раши, там же.


[bookmark: ftn80][80] Дварим 28:9.


[bookmark: ftn81][81] Берешит 18:19, см. Раши.


[bookmark: ftn82][82] Берешит 1:27.


[bookmark: ftn83][83] Авот 1:14.


[bookmark: ftn84][84] Теилим 94:19.


[bookmark: ftn85][85] См. гл. 35 этой книги.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 21. Участие в жизни общины
«Десятый день», канун святого Шаббата Раскаяния, да удостоимся мы возвратиться на пути раскаяния.


Уважаемому раввину, почитаемому мудрецу, коронованному венцом Торы, законоучителю в…


Недавно я вернулся после летнего отдыха на даче и возношу благодарение Б-гу за то, что мне стало немного лучше, ибо этим летом я сильно страдал от болезни, да не случится такого с вами. Это пожелание нужно произносить именно таким образом, а не так, как делают многие: «не про вас будь сказано»[bookmark: ftnref86][86], поскольку в Писании оно встречается именно в такой форме (с буквой «алеф», а не с буквой «айн»). И вот, я слышал от имени Виленского Гаона, благословенной памяти, что не следует выпускать из-под своего пера ни одного неверного слова, чтобы мудрец Торы никогда не совершил ошибку. Поэтому я привел это разъяснение. Из него следует вывод о том, насколько нужно стремиться отдаляться от лжи. Ведь для закона не имеет значения форма произнесения благословения, поэтому Гаон имел в виду только избегание неправды, как сказано: «приучили свой язык говорить ложь, грешат до изнеможения»[bookmark: ftnref87][87], поскольку ошибка тоже является отклонением от истины. Поэтому я внимательно слежу за тем, чтобы говорить и писать в точности так, как это приводится в Писании и в изречениях наших мудрецов. Ведь именно из этого стиха книги Эйха учителя Талмуда вывели: «Поведать другим о своем несчастье — заповедь Торы»[bookmark: ftnref88][88]. И вот, я решил обсудить это подробно, чтобы показать, что даже «обычная беседа наших учителей достойна тщательного изучения», ибо мудрость — основа всех их слов, идет ли речь о законе, исполнении заповедей или о качествах души. Но я не могу остановиться на этом более подробно; и наделенный пониманием сам сделает вывод о вознесенности Учения Мусар, а сейчас время быть кратким[bookmark: ftnref89][89].


Да удостоитесь вы все хорошего и сладкого года и записи в Книгу жизни и благословления! Великий мудрец Яавец объяснил, что людям нужно желать пропитания из руки Всевышнего, а не, упаси Б-г, в счет награды за заповедь. Наш учитель, благословенной памяти, всегда подчеркивал в Дни Трепета, что человек должен стремиться к тому, чтобы приносить пользу другим людям. Это мы и имеем в виду, произнося в молитве: «И запиши нас в Книгу жизни ради Тебя, Б-г жизни»[bookmark: ftnref90][90]. Мы просим о жизни ради Всевышнего, иначе может оказаться, что человек израсходует всю свою награду за исполненные им заповеди на блага этого мира. Но если его жизнь посвящена служению Б-гу, то пропитание ему даруется с Небес и он не растрачивает на это своих заслуг и не уменьшается его доля в Грядущем мире: ведь его жизнь нужна не только ему самому. На это обращал особое внимание наш учитель, благословенной памяти.


Вчера мы много говорили об этом и подчеркнули, насколько заблуждается большинство людей, желающих удостоиться хорошего года, полного наслаждений этого мира, однако при этом не представляющих себе как дорого обходится проживание в такой «гостинице»[bookmark: ftnref91][91]. Кто знает, какой счет им будет предъявлен в Грядущем мире не только за все разнообразные полученные им удовольствия, но даже за стакан воды? И мы разъяснили это очень подробно. И вот что я слышал от моего господина, отца и учителя, благословенной памяти: «И воду по мерке будешь пить»[bookmark: ftnref92][92], — даже воду пей в меру, а не сколько захочется, без ограничения. Мы привели комментарий Раши в трактате Брахот: «Хорошему человеку посылают дурной сон». Раши объясняет: «Чтобы он начал беспокоиться и не грешил, и его тревога привела его к искуплению грехов». «А плохому человеку, — продолжает Талмуд, — посылают хороший сон». Раши объясняет: «Чтобы порадовать его и лишить награды в Грядущем мире»[bookmark: ftnref93][93]. И если в этом мире даже приятные сновидения могут стать причиной уменьшения награды в Грядущем мире, то уж тем более это касается всевозможных наслаждений, которых он осознанно вожделеет. Видите, уважаемый, сколь глубоко следует изучать слова нашего учителя, благословенной памяти. И насколько глупы люди, которые все свои дни превращают в праздники! Увы, увы!


Поэтому цель своей жизни человек должен видеть в служении Всевышнему. Сказано в Торе: «Проклят тот, кто не поднимет слова этой Торы, чтобы исполнить их, и скажет весь народ: амен»[bookmark: ftnref94][94]. Отмечают наши мудрецы: «Это проклятие относится к каждому, кто в состоянии поддержать Тору своей душой или имуществом, но не делает этого»[bookmark: ftnref95][95]. И вот, «благодеяние Всевышнего больше, чем Его наказание»: человек, поддерживающий Тору, удостаивается во много раз больших благословений, чем получает наказаний оставивший ее[bookmark: ftnref96][96]. Прекрасен удел поддерживающих Тору и трепещущих перед Небесами, и да заслужат они благословения: «Имущество и богатство в доме его, и его праведность сохранится навеки»[bookmark: ftnref97][97], то есть в Вечном мире, а их успех в этом мире будет для них даром от Б-га.


В канун святого Шаббата Раскаяния, да удостоимся мы окончательного оправдательного приговора в Небесном Суде, по словам Барайты из Дома Учения рабби Ишмаэля: «Человека судят в Рош Ашана, а его приговор запечатывают в Йом Кипур». Да будет Его воля, чтобы нам было благо среди Общины Израиля, ибо еврейскому народу непременно будет благо, как написано в Туре (раздел Рош Ашана): «Кто подобен этому народу, знающему своего Б-га, Его обычаи и законы? В мире принято, что в ожидании суда человек облачается в черное, отпускает бороду и не стрижет ногтей, ибо не знает, как сложится его судьба. Но не так поступают сыновья Израиля: перед Рош Ашана они облачаются в белое, подравнивают бороды, стригут ногти, едят, пьют и радуются, ибо знают, что Всевышний явит им чудеса и склонит их приговор к оправданию»[bookmark: ftnref98][98].


На первый взгляд, это противоречит словам Талмуда о том, что «В Рош Ашана раскрыты три книги; для записи полных нечестивцев, полных праведников и средних…»[bookmark: ftnref99][99] Однако, идея Тура состоит в том, что всей Общине Израиля в целом предвещено, что ее приговор будет к добру. Поэтому если человек является частью своего народа, живет не для себя, а помогает многим людям, то получается, что в нем нуждается Община Израиля, вместе с которой он несомненно удостоится блага!





[bookmark: ftn86][86] Эйха 1:12.


[bookmark: ftn87][87] Ирмеягу 9:4.


[bookmark: ftn88][88] Сангедрин 104б.


[bookmark: ftn89][89] «В человеке есть такие недостатки, от которых он избавляется, исполняя заповеди; есть такие, от которых может освободиться только благодаря изучению Торы; а есть и такие, от которых он может очиститься только если следит за тем, чтобы исправить свои качества с помощью Мусара, чтобы отделить пути добра от путей зла». (Виленский Гаон, Совершенная мера, гл. 1).


[bookmark: ftn90][90] Вставка в молитве «Шмоне Эсре», произносимая в Дни трепета между Рош Ашана и Йом Кипур.


[bookmark: ftn91][91] Саба из Кельма часто рассказывал следующую притчу: «Этот мир похож на дорогую гостиницу, где каждый гость может заказать любое угощение и получить любое удовольствие, однако в конце, когда он будет покидать эту гостиницу, ему предъявят счет за каждую предоставленную услугу, и кто знает, сможет ли он его оплатить?» — Примечание редактора.


[bookmark: ftn92][92] Авот 6:4.


[bookmark: ftn93][93] Брахот 55б.


[bookmark: ftn94][94] Дварим 27:26.


[bookmark: ftn95][95] Рамбан, Дварим 27:26.


[bookmark: ftn96][96] См. гл. 64 этой книги.


[bookmark: ftn97][97] Теилим 112:3.


[bookmark: ftn98][98] Тур, «Орах Хаим», гл. 581.


[bookmark: ftn99][99] Рош Ашана 16б.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 22. Порочность любви к себе
Я был очень рад, узнав, что вы с вниманием относитесь к изучению Мусара и искренне стремитесь услышать каждое новое слово утонченной мудрости. И вот, я поделюсь с вами некоторыми своими открытиями.


Сказали наши мудрецы: «Сначала укрась себя и затем украшай других…»[bookmark: ftnref1][1] Однажды я услышал от одного возвышенного человека — большого мудреца Мусара — такие слова: «Пока человек не украсит себя, он не вправе украшать других». И вот, осознавая всю ничтожность своих знаний и поступков, — ибо таково начало каждого человека, — я, благодарение Б-гу, всегда избегал возлагать на себя непосильную ношу заботы обо всей Общине Израиля. Я постоянно повторяю: «Когда исправлю себя — тогда смогу позволить себе исправлять других». Но наш великий учитель (рав Исраэль Салантер) много времени посвятил разъяснению мне этой важной темы, что позволило мне осознать насколько в наше время необходимо приближать людей к изучению Торы в духе Мусара[bookmark: ftnref2][2]. Однако я посчитал, что пока еще не готов и не способен возложить на себя заботу о многочисленном народе. Один великий мудрец Мишны часто постился, чтобы избежать необходимости принять на себя груз чужих проблем, о чем сказано: «Возложите на них потребности Общины, и они пропадут (под гнетом этой ноши)»[bookmark: ftnref3][3]. Но однажды на меня произвело большое впечатление высказывание одного мудреца о том, что нельзя откладывать помощь людям в их нуждах на период своей старости, когда уже не будет сил посвящать себя чаяниям многих. И я благодарю Всевышнего за то, что, несмотря на мои многочисленные недостатки, начало моей деятельности было успешным. Когда я стал заниматься делами Общины, то, осознавая свою малозначимость, всеми силами старался преодолеть любовь к себе и стремился исключительно к раскрытию истины перед людьми, без каких-либо ожиданий, которых я не заслуживаю из-за своей заурядности. Мне хорошо известно, насколько себялюбие человека, проявляющееся в жажде наживы и в стремлении к славе, искажает истину в его глазах и несет гибель ему самому и другим. Ведь невозможно избежать лицемерия и проявления множества других порочных качеств, отклоняющих человека от путей истины к бесчисленным и витиеватым тропам лжи. Я всегда настолько сторонился этого, что когда из-за множества наших грехов закрылся величественный Дом Учения в Гробине, то, с одной стороны, я был глубоко опечален этой утратой, — ведь он приносил большую пользу многим, но, с другой стороны, испытал облегчение, так как надо мной больше не довлели заботы о потребностях многочисленной общины.


До сего дня я далек от того, чтобы приумножать количество, но стремлюсь исключительно к качеству, что противоположно желаниям многих других. И, слава Б-гу, подтверждение своему воззрению я нашел в наших священных книгах: «Немного чистого — это многое»[bookmark: ftnref4][4]. Поэтому я не стремлюсь сближаться с людьми, если не вижу в них желания разделить ношу с ближним. Причем даже если оно и присутствует, но является для человека средством обретения имущества или славы, то видится мне пороком, а не достоинством. Но когда я встречаю праведных людей, вся жизнь которых — во имя Небес, то, по своей природе, становлюсь предан им всей душой, стараюсь с любовью исполнить их волю и оказать им добро в материальном и в духовном. И хотя мне тяжело писать, я уповаю на помощь Б-га, ибо именно для таких людей я создан. Они смогут внять моему совету, и я готов посвятить им всего себя. Они последуют за моим словом как в делах этого мира, так и в служении Небесам. И, встречая таких людей, я забываю ради них обо всех своих нуждах.


Однако я ничем не могу помочь тем, в чьей праведности не уверен, ведь даже в условиях тяжелых испытаний их поступки могут преследовать исключительно личную выгоду. Чем им поможет совет мудреца, которого они к тому же совсем не ищут, и, как мне кажется, не следуют даже своему собственному разумению? Разве они имеют право растрачивать на себя время других людей? Отсюда мы видим, что главное в духовной работе — искоренить идола из сердца, о чем сказано: «Да не будет в тебе идола чуждого; и не поклонись божеству чужому»[bookmark: ftnref5][5]. Любовь человека к самому себе и есть чуждый идол, которому тот беспрестанно поклоняется. Но если он искоренит этот недостаток из своего сердца, то устремится к истине, являющейся печатью Всевышнего, благословен Он. Именно поэтому данное рассуждение заслуживает названия: «Порочность любви к себе»!


Сказали мудрецы Мишны: «Каков прямой путь, который следует избрать человеку? — Тот, что придает великолепие следующему по нему и воздает ему уважением людей…»[bookmark: ftnref6][6]Рабби Йеуда Ахасид объясняет это так: «Все время необходимо задумываться над тем, какой совет дали бы тебе люди, если бы ты его у них попросил. А любовь к себе, взлелеянная желаниями и страстями, отклоняет человека от пути, который Мишна называет прямым».


Все, о чем я говорил, преследует лишь одну цель — объяснить, что не следует ожидать от меня письменных рассуждений об Учении Мусар, ибо я, соответственно своему уровню, не способен на это. На меня возложен долг наставлять других, но сначала мне бы исправить свои собственные недостатки, столь многочисленные из-за обилия моих грехов! Это особенно касается нескольких последних лет, когда мои грехи ослабили мое понимание Торы и вознесенность молитвы, так что даже своим любимым братьям я почти не пишу, лишь совсем изредка. И только детям, следующим моим советам я отправляю свои послания, поскольку не могу считать себя свободным от обязанностей по отношению к ним, ведь на каждого возложена забота о своей семье. Да поддержит меня Одаряющий милостью и да приблизит меня к служению Ему, благословенному, среди Общины Израиля. Это признание — законченное рассуждение для наделенного пониманием, содержащее новые практические наставления, достаточные, чтобы изменить всю природу человека. Из этого мы можем понять, почему способность «разделить с другими их ношу» названа одной из ступеней обретения Торы[bookmark: ftnref7][7]. Ведь Б-жественное Учение, о котором сказано: «Истину приобрети и не продай, мудрость и Мусар, и понимание»[bookmark: ftnref8][8] можно сохранить только стремлением к истине, а любовь к себе — предельное проявление лжи. Поэтому мы должны быть очень внимательны в том, чтобы не упустить ни одной возможности разделить с другими их ношу, соответственно нашему разъяснению сути этой обязанности. Это постепенно отдалит нас от любви к себе — крайнего проявления лжи, — и мы приблизимся к истине и удостоимся обретения Торы.


Вот несколько ясных выводов, сделанных одним учеником Дома Учения в Кельме из возвышенного рассуждения учителя «Порочность любви к себе».


Мы узнали следующее:


1) Подход мудрости и Мусара — истинного пути Торы — состоит в том, чтобы вначале избежать греха — исполнить требование «отдались от зла»[bookmark: ftnref9][9] и лишь затем устремиться к заповеди: «твори добро»[bookmark: ftnref10][10]. И хотя повеление «твори добро» очень значимо, все же в первую очередь необходимо избежать преткновения, исполнив требование «отдались от зла». И пока люди не очистятся от скверны дурного побуждения, им не следует полностью сосредотачиваться на заповеди «твори добро». Ведь кто может знать, является ли вообще его стремление добром, и если да, то в какой мере и при каких условиях? Это удивительно точно подтверждают слова Абайи в Талмуде: «Благо тому, кто не видел (своих родителей и не нарушил заповеди их почитания, хотя и не удостоился ее исполнить)»[bookmark: ftnref11][11]. Данные слова заключают в себе важнейший и удивительный принцип[bookmark: ftnref12][12].


2) В наше время особенно важно приближать евреев к Учению Мусар. Во всех проявлениях духа и тела успех сопутствует лишь тому, кто неукоснительно следует советам и обычаям мудрецов. Однако это могут понять только достойные люди с чистым сердцем. И если таковые встретились на нашем пути, стоит посвятить много времени тому, чтобы оказать им милость и исполнить их желание для блага их душ и тел. Также, насколько это возможно, следует проявлять уважение к людям и уповать на помощь Б-га, ибо эта заслуга столь велика, что благодаря ей укрепляется и физическое здоровье.


3) Из практического совета известного мудреца следует, что не стоит откладывать заботу о нуждах Общины на конец жизни, ведь если раньше начнешь — достигнешь большего.


4) Нельзя откладывать занятия потребностями других людей. Однако для этого требуется исполнение многочисленных условий. Только если человек удовлетворяет всем критериям и следует им с исключительной точностью, он может решиться «взойти на высокую гору». А прежде, пока эти условия не выполнены, он подвергает себя неминуемой опасности падения, от которого, упаси Б-г, уже не сможет оправиться. И это пробуждает страх и трепет.


5) Для того, чтобы начать заниматься делами Общины, нужны, прежде всего, возможности и подготовка. Возможности — это значит, что человек, согласно своему положению, уже обрел все самое необходимое. Как и во всяком другом деле, если он обеспечил себя, то сможет заниматься и потребностями других, и при этом его личные дела не пострадают. А подготовка — это развитие способностей, необходимых для помощи Общине, — разнообразные способы, противоположные друг другу силы и обширные и глубокие знания, при условии, что этому предшествует утонченный трепет перед Творцом, направляющий человека на действия во имя Небес.


6) Не только не подобает, но и запрещено Законом украшать других до того, как украсишь себя.


7) Желающий обрести мудрость и духовное величие видит сколь огромная работа на него возложена и избегает участия в делах Общины. Об этом сказано в Писании: «Если будешь искать ее (мудрость), как серебро, и разыскивать, как клад, то постигнешь страх пред Г-сподом и обретешь знание о Б-ге»[bookmark: ftnref13][13]. Способен ли человек оставить заботы об исправлении и совершенствовании самого себя, все многочисленные обязанности и пожертвовать собой ради других? Это возможно лишь в случае крайней потребности, после того как будут исполнены все необходимые условия (пункт 5) его возможностей и подготовки.


8) Вовлеченность в занятие потребностями Общины столь опасна даже для самого великого человека, что мудрые люди не только избегают ее, но молятся и изнуряют себя многочисленными постами, чтобы с Небес смилостивились над ними и уберегли их от подобных испытаний. Причина этого кроется в страхе, присущем даже величайшим праведникам, подобным небесным ангелам, таким как мудрецы Талмуда. И более того, даже пророки поколения Моше рабейну опасались быть вовлеченными в дела других людей, как сказано: «Возложите на них потребности Общины, и они пропадут (под гнетом этой ноши)»[bookmark: ftnref14][14]. И это ввергает в трепет!


9) Первое и главное правило для занимающегося потребностями Общины — научиться как можно больше смирять любовь к себе и все свои усилия посвящать только упрочению и распространению истины без малейшего намерения извлечь выгоду для себя лично.


10) Именно любовь к себе, упаси Б-г, — врата к самому бесславному и страшному падению. И неважно, в чем она будет проявляться: в стремлении к славе, к материальным благам или к чему-либо другому. В любом из этих случаев невозможно избежать ловушки лести, а также искажения истины и ее склонения на один из множества витиеватых путей лжи. Такой человек в результате не только попадает в беду сам, но причиняет вред Общине и несет несчастье многим людям.


11) Это падение происходит следующим образом: любовью к себе и к приниженным удовольствиям человек вначале извращает истину, а затем падает в бездонную пропасть сам и подталкивает к ее краю других, и это ужасно!


12) Для того, чтобы преодолеть любовь к себе, недостаточно какое-то время поучиться и добиться в этом определенных результатов, а затем в полном покое души полагаться на свои прежние достижения. Необходимо все время, пока ты связан с Общиной, беспрестанно работать над собой — и таков путь мудреца. Поэтому, если по воле Небес их ноша заботы о людях становится легче, то, с одной стороны, они сожалеют о том, что больше не могут приносить пользу многим людям, но, с другой стороны, испытывают облегчение, ибо освобождаются от большой ответственности и постоянной необходимости предельно отдаляться от любви к себе.


13) Путь мудрецов, занимающихся делами Общины, состоит в том, чтобы, в противоположность обычаям мира, количеству предпочесть качество, ибо «немного чистого — это многое»[bookmark: ftnref15][15].


14) Любовь к себе — это порочное поклонение идолам, проникающее в сердце, о чем предостерегает Тора: «Да не будет в тебе идола чуждого; и не поклонись божеству чужому»[bookmark: ftnref16][16]. Все твои силы должны быть направлены на искоренение из души этого недостатка. К этому нужно относиться не так, как принято в мире, где «эгоизм» не считается существенным недостатком, а гордыня и самолюбие даже считаются достоинствами среди глупцов.


15) Степень приближения человека к истине напрямую зависит от его отдаления от любви к себе, и это на удивление точная мера.


16) Человек, занимающийся делами Общины, проверяется тем, насколько он разделяет с другими их ношу и в какой степени желает им успеха даже в тех случаях, когда оказывается задетым его самолюбие и ему приходится переступить через себя, подавляя обиду. Страдание — это испытание, посланное человеку для выяснения степени его стремления к истине.


17) Мы узнали то, чего не удостоились услышать до сих пор. И это удивительное открытие, вызывающее восхищение. Настоящая мудрость проявляется, когда в каждом вопросе мы сверяем свои поступки с советами наших великих учителей, и так постигаем истину. Ясное мышление призывает полагаться на мудреца и следовать его мнению. А спонтанное желание — это стремление делать все, чего только ни захочет сердце. Человек, подчиненный своим страстям, не станет спрашивать совета, а значит не приблизится к совершенству, в отличие от мудрого, который всегда поступает в соответствии с истиной, не отклоняясь от нее ни вправо, ни влево. Получается, что готовность прислушиваться к советам — это признак наличия разума и стремления строить свою жизнь на мудрости, а потому, постигая пути учителя, в конце концов человек и сам придет к мудрости[bookmark: ftnref17][17]. Но тот, кто не ищет советов и не внемлет им, живет исключительно своими желаниями, суть которых — неготовность спросить совет не только у других, но и у самого себя. Нечестивец следует принципу: «Существенно только то, чего мне хочется в данный момент». Ему не помогут никакие советы, проясняющие его обязанности и определяющие пути, ведущие к совершенству, если они противоречат его желаниям. Получается, что если человек не властвует над своими духом и телом, не принимает на себя обязанности действовать согласно совету мудрецов, желающих ему добра и знающих как этого добиться, — это признак того, что он подчинен только собственным желаниям. Он — прямая противоположность тому, кто полагается на разум, и, упаси Б-г, следует исключительно по ложной стезе себялюбия, ведущей его к гибели. Это очень настораживает и пугает. Вот глубочайшие слова мудреца Мишны: «Каков прямой путь, который следует избрать человеку? Тот, что придает великолепие следующему по нему и одаривает его уважением людей…»[bookmark: ftnref18][18], в соответствии с определением, сформулированным нашими мудрецами: «Чисты и прямы его деяния»[bookmark: ftnref19][19]. «Чистый» — значит освобожденный от страстей и желаний, а «прямой» — ведущий к заповедованной цели. Рабби Йеуда Ахасид, благословенной памяти, раскрывает прямой путь человека, ищущего цельности: «Пусть он представит себе, что бы ему сказал мудрец, если бы он спросил его совета…» Но если человек, упаси Б-г, не стремится к совершенству, и его желание — лишь потворствовать собственным прихотям по принципу: «существенно только то, чего мне хочется», он не станет искать совета. Как глубоки и правдивы эти слова! И это удивительно!


18) Мы узнали нечто новое и важное: Тора — источник совершенной истины, и в ней бесчисленные врата и пути, ведущие к совершенству. Самолюбие — это абсолютная ложь, которая возводит на этих путях стену и запирает на засовы все врата, чтобы человек никогда не узрел яркого света истины. Ведь постичь Тору и войти в ее двери можно, только стремясь к цельности! Поэтому человек, охваченный любовью к себе, упаси Б-г, безнадежно далек от входа во врата Торы. И наши мудрецы — врачеватели душ — посоветовали нам как можно больше разделять с другими их ношу, ибо это приводит к освобождению от любви к себе. И, поступая так, человек ослабит себялюбие, а то и вовсе от него избавится, приблизится к истине и войдет во врата Торы. Поэтому способность разделить с другими их ношу приводится нашими мудрецами как важнейшая ступень обретения Торы. И насколько это возвышенно и трепетно!


[bookmark: ftn1][1] Бава Батра 60а.


[bookmark: ftn2][2] «Сколь важна заповедь направлять весь народ Израиля к изучению Мусара, дабы спасти души людей от преисподней! Об этом сказали мудрецы: “Каждый, проявляющий жалость к другим, заслуживает милосердие с Небес” (Шаббат 151б). И нет большей милости, чем побуждать людей к изучению мудрости трепета перед Б-гом. Тогда они увидят глазами, услышат ушами и ощутят своими сердцами, сколь пагубно преткновение на пути к Мусару, задумаются о конце своих дней, решат в раскаянии возвратиться к благословенному Б-гу, “отойти от зла и творить добро” (Теилим 34:15)». (Рав Исраэль Салантер, Свет Израиля, «Послание Мусара»).
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Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию


Читайте: обзор по теме Альтруизм
Мусар Дома Учения в Кельме 22. Отдались от зла и твори добро. Часть I
«Отдались от зла и твори добро, ищи мира и стремись к нему»[bookmark: ftnref20][20].


На исходе святого шаббата главы Мишпатим я обещал записать кое-что из возникших тогда мыслей, однако их невозможно изложить письменно, разве что совсем вкратце. Сказано в Торе: «И вот законы, которые ты поместишь перед ними»[bookmark: ftnref21][21]. Так это повеление разъясняет Раши: «Сказал Всевышний, благословен Он, Моше: “Не подумай: “Я повторю им каждую главу и закон по два или три раза, пока услышанное для них полностью не прояснится, но не буду утруждать себя разъяснением смысла и основания всех законов”. Поэтому сказано: “И вот законы, которые ты поместишь перед ними”»[bookmark: ftnref22][22], — подобно накрытому столу, где все готово для трапезы»[bookmark: ftnref23][23].


Мы показали суть различия между буквальным смыслом законов и их основаниями на примере сказанного в конце главы Итро: «И когда будешь делать Мне жертвенник из камней, не клади их тесаными, чтобы свой меч ты не занес на него и не осквернил бы его»[bookmark: ftnref24][24]. И говорит Рамбан: «Здесь указывается на запрет прикасаться к камням жертвенника железом, как сказано: “Из цельных камней построй жертвенник Г-споду, Б-гу твоему…[bookmark: ftnref25]”[25], “И построй там жертвенник Г-споду, Б-гу твоему, жертвенник из камней, и не заноси над ними железа[bookmark: ftnref26]”[26]»[bookmark: ftnref27][27]. Я полагаю, что основание этой заповеди в том, что из железа изготавливается меч — «חרב», приносящий бедствие миру, что на Святом языке имеет значение «חורבן» — «разрушение». И вот, ненавидимый Б-гом Эсав получил в наследство меч, и как ему предрек Ицхак: «И мечом своим ты будешь жить…»[bookmark: ftnref28][28]


Это мы имеем в виду, говоря, что «жить своим мечом» — означает разрушать, уничтожать и опустошать. И именно такова основа существования нечестивого Эсава. Червь, называемый «пиявка», охотно высасывает отравленную и зараженную кровь и вместе с ней различные телесные болезни, ибо ему приятен их вкус, однако в результате это его самого приводит к смерти. Данную идею подробно разъясняет рабби Хаим Виталь в книге «Шаарей Кдуша»: «Когда святость оставляет человека, им овладевает дух нечистоты… И оказывается, что он питается нечистой и отвратительной пищей»[bookmark: ftnref29][29], — и внимательно изучи первоисточник. В точности такова же природа сладости греха. В этом и состоит смысл слов Торы «мечом своим (то есть разрушением и опустошением) ты будешь жить»[bookmark: ftnref30][30]. Таковой и является жизнь нечестивого Эсава до тех пор, пока, наконец, она не [bookmark: m_29096-851-88-66-5809474__Hlk490562951]«отравит» его и он не погибнет, поскольку такая жизнь для человека — смертельный яд. Об этом же сказано в книге «Томер Двора», что «козла отпущения» посылают ангелу Эсава, поскольку грехи поддерживают его жизнь до тех пор, пока, в конце концов, не отравят его, и он не погибнет. Насколько же важно каждому человеку отказаться от нечистого и отвратительного хлеба, дабы тот не погубил его, что подробно разъясняется в книге «Шаарей Кдуша». Поэтому злодеи еще при жизни называются «мертвыми»[bookmark: ftnref31][31]. Из этого мы учим, что непременно необходимо питаться только святым: чистым и незагрязненным хлебом, выращенным в месте святости, — и обо всем этом мы уже писали. Теперь же вернемся к комментарию Рамбана. Меч обладает силой на Небесах и на земле, ибо связан с планетой Марс и соответствующими созвездиями; успех ему несут кровь и разрушение, и именно в них проявляется его сила. Поэтому да не будет он внесен в Дом Б-га… По этой причине в Мишкане не использовали железо, и в Вечном Храме Б-га тоже не было никаких железных принадлежностей кроме ножей для зарезания жертвенных животных, поскольку это действие не является частью служения, ведь его может осуществить каждый еврей, даже если он не коэн. И вот, царь Шломо добавил к этому запрету требование, чтобы во время строительства Храма в Иерусалиме не раздавалось даже скрежета железных инструментов»; и следует внимательно изучить первоисточники.


Всевышний запретил в Своем Доме использование всякого железа даже для того, чтобы только лишь вырубить из скалы и обтесать камень для жертвенника — ведь железо несет разрушение. И мы должны разобраться, в чем заключается грех железа, ведь оно не более чем «глина в руке гончара»[bookmark: ftnref32][32], который может иметь намерение изготовить из него орудие убийства и уничтожения, но может воспользоваться им и для других целей. Само же железо, несомненно, по воле Б-га, было сотворено для пользы человеку и укрепления мира на земле, как известно из истории с камнями, произошедшей с нашим праотцом Яаковом[bookmark: ftnref33][33]. Поэтому очевидно, что Всевышний пожелал раскрыть нам, насколько Ему отвратителен сущностный недостаток. Ведь по своей природе человеку свойственны ненависть, зависть и гнев, так что наши мудрецы, благословенной памяти, заботясь о поддержании мироздания, повелели нам молиться о процветании государства: «Молись о благополучии царства — ведь если бы не страх перед ним, люди бы живьем поедали друг друга»[bookmark: ftnref34][34]. Природа человека порочна, и все его стремление — со злобой, завистью и предвзятостью судить о других людях, и, не будь у них страха перед государством, множество людей, упаси Б-г, пало бы убитыми в каждом городе и мир был бы уничтожен. Всевышний, благословен Он, пожелал ясно показать, что Ему отвратительны не только убийство и разрушение, даже совершенные непреднамеренно, но и орудие их совершения. И хотя железо как таковое не является причиной зла, тем не менее Всевышний захотел продемонстрировать человеку, насколько Ему ненавистно все, даже косвенно причастное к разрушению.


И теперь я обращаюсь к вам, мои братья и друзья! Послушайте меня и пробудитесь с новыми силами, чтобы эти вызывающие трепет слова, упаси Б-г, не оказались неуслышанными вами! Посмотрите: даже неодушевленная материя — железо, лишенное разума и понимания, подобное «глине в руке гончара», настолько отдалено от святости, что даже запрещено для использования в целях обработки камней жертвенника, который является лишь местом приношения жертвы, — и только одно его прикосновение делает жертвенник непригодным для служения, как сказано в Торе: «чтобы свой меч ты не занес на него и не осквернил бы его»[bookmark: ftnref35][35]. Тем более это относится к человеку, который обладает разумом, пониманием и свободой выбора, однако следует за помыслами своего злого сердца, в результате чего его одолевает растерянность и тревога и он утрачивает покой души — особый дар, которым Всевышний в Своей милости наделил его с Небес! И это — сущностный недостаток, приводящий к утрате всей Торы, основанной на одном лишь незамутненном разуме, согласно высказыванию наших мудрецов: «Тот, кто задумывается о своих путях, удостаивается увидеть ниспосланное Б-гом спасение»[bookmark: ftnref36][36].


Мы уже говорили, что речь идет об оценке «раввинским судом», состоящем из троих судей: разума, сердца и тела. Мы несколько раз объясняли, что соблюдение Торы — это благо в том числе и для тела, и поэтому Тора не запретила того, что тело не в силах вынести, и позволило ему быть среди троих судей. Растерянность и тревога отнимают у разума спокойствие духа, что, упаси Б-г, отдаляет еврея от всей Торы, согласно словам наших мудрецов: «Если ты этого не приобрел, то что же ты приобрел?»[bookmark: ftnref37][37] И тогда люди, упаси Б-г, утрачивают связь с Всевышним, благословен Он, и отдаляются не только от Творца, но и от всего, что связано со святостью. А доказательство тому — железо. Оно уничтожает только тело, а порок поспешности, когда человек суетится и мчится, как закусившая удила лошадь, — уничтожает душу; и вводящий в грех поступает хуже, чем убийца. Поэтому он более опасный вредитель, чем железо, несущее смерть. То же самое относится к мерзости в глазах Всевышнего: высокомерию, зависти, страстям и стремлению к славе, а также, упаси Б-г, к лживости. Речь идет не только о явной лжи, но и об ошибке в оценке события или мнения, возникающей под влиянием дурных черт характера, когда человек не может отличить добро от зла, согласно стиху Писания: «Горе называющим зло добром, а добро — злом; считающим тьму светом, а свет — тьмой; полагающим горькое сладким, а сладкое — горьким»[bookmark: ftnref38][38]. И об этом можно сказать еще многое.


И вот, ныне я счел необходимым раскрыть то, что храню в тайне уже почти тридцать лет. В Жагаре, где я когда-то жил, приехал наш учитель, благословенной памяти. Он провел там праздник Рош Ашана и собрал на эти дни особый миньян. Тогда он сказал мне нечто, что меня невероятно потрясло, и никто, кроме меня, никогда такого не слышал и ни в одной книге не читал. Но я осознавал, что никто их не поймет так глубоко, чтобы проникнуться ими столь же сильно, как я. Поэтому я решил ни с кем ими не делиться до тех пор, пока не найдется подходящий человек и не наступит благоприятный момент. Однажды мне показалось, что уже пришло время, и я рассказал об этом человеку, великому в Торе и знающему Мусар, но не следующему в нем по нашему пути, и увидел, что тот не воспринял сказанного мною. Ведь то, что не до конца понятно, не производит впечатления, а для обретения ясности в знании требуется полностью изменить свой путь, что сделать очень трудно. Поэтому сердце не устремится навстречу этим потрясающим словам. В свое время мы уже говорили об этом: «Три помехи лишают человека разума и заслоняют ему мудрость Создателя: служение идолам, злой дух и влияние бедности»[bookmark: ftnref39][39]. Я же это понял, поскольку из-за множества моих грехов привык к тому, что мои поступки не соответствуют требованиям моей же мудрости, да поможет нам Всевышний с этого дня и далее! Но по причине, приведенной в предыдущем рассуждении, я решил раскрыть то, что хранил в тайниках своей души уже почти тридцать лет.


Если я не ошибаюсь, час, когда учитель заговорил со мной, пришелся на второй день праздника Рош Ашана. Тогда он в шутку спросил меня, не открылся ли мне уже пророк Элиягу, и я сразу же понял смысл его вопроса. В те дни, находясь в Жагаре, я много времени посвящал изучению Мусара и укреплению веры, добиваясь, чтобы она стала для меня Учением Б-га Живого. Вы знаете, — я много раз говорил об этом, — что падение человека происходит в первую очередь из-за того, что он помещает свою веру на «рога оленя», довольствуясь верой, которую воспринял в юности, когда был резвым, как олень, и постоянно куда-то мчался[bookmark: ftnref40][40]. Но человек, начавший изучение Мусара, должен укреплять свою веру так, как будто никогда ничего о ней не слышал и только сегодня родился и обнаружил Тору и мир, полный разнообразных знаний. Отныне на него возложена обязанность самому отличать добро от зла, и тогда его вера, с Б-жьей помощью, приблизится к совершенству. Мы постоянно говорим о том, что даже известные и не нуждающиеся в доказательстве знания требуют глубоких размышлений. Тот же, кто не вдумывается в них, — не понимает их полностью, а всего лишь невнятно повторяет, принимая на веру.


Наш учитель знал, что я много занимался Мусаром, ведь я приехал в Жагаре по его просьбе основать там Дом Учения Мусара, что тогда воспринималось людьми как нечто новое и непривычное. И, может быть, он опасался, что я упаси Б-г, стану считать себя выдающемся наставником. Это и послужило причиной его ироничного вопроса о том, не явился ли мне уже пророк Элиягу. И тогда учитель сказал мне то, чего я до тех пор ни разу не слышал из его уст, и не уверен, слышал ли кто-либо другой. Мне кажется, что это были слова, которые нельзя произносить при большом стечении народа, ибо не все могут их воспринять и лишь немногие способны им последовать. Но поскольку он знал, что я постоянно изучаю Мусар и возглавляю Дом Учения, то, возможно, опасался, что моя радость от постижения глубочайших тайн Торы может незаметно перерасти в гордыню. Поэтому он сказал мне, что главное в Мусаре — это обретение возвышенных духовных качеств, а я знаю, что из-за множества моих грехов черты моего характера далеки от совершенства. И он поведал мне нечто такое, что могли изречь лишь уста великого человека.


Учитель сказал мне так: Тора находится не на Небесах, а ниспослана на землю — мудрецам каждого поколения. Они устанавливают даты праздников, определяют «отрезание души» и выносят смертные приговоры преступникам, — все это происходит в соответствии с тем, как представляется верным суду на земле. И, согласно их решению, свое постановление выносит и небесный суд. А судья имеет право полагаться только на то, что видят его глаза и что ему представляется правильным[bookmark: ftnref41][41]. Поэтому разве не очевидно, что вначале он обязан привести к совершенству свои духовные качества? Тогда ничто не отклонит его от правды, и он действительно сможет полагаться на то, что видят его глаза, ибо они будут обладать истинным видением. Совсем другое дело — если он не совершенствовал свойства своей души. И даже если вынесенное им решение единожды случайно оказалось верным, он, тем не менее, не достоин быть судьей, поскольку его знание не является Торой. Ведь Б-жественное Учение находится не на Небесах, как сказано: «Не на Небесах она, чтобы сказать, кто поднимется для нас на Небеса и возьмет ее нам, и даст нам услышать ее, дабы мы ее исполнили»[bookmark: ftnref42][42]. Я останавливаюсь столь подробно на словах нашего учителя, поскольку он выразился настолько кратко, что если бы я не пояснил его мысль, пусть и несколько многословно, то смысл сказанного им мог бы остаться совершенно неясным. И я тоже обычно стараюсь быть лаконичным. Это имели в виду мудрецы Талмуда, сказав: «“Уста священника будут хранить знание, и Тору искать следует из уст его, ибо посланник Г-спода Воинств он”[bookmark: ftnref43][43], а если человек не обладает этими качествами — то его знания — это не Тора»[bookmark: ftnref44][44]. Подобный смысл содержит изречение мудрецов Талмуда: «Таково наказание лжецу: даже если он говорит правду, ему не верят»[bookmark: ftnref45][45]. Это означает, что даже правда обманщика — это не истина, потому что все его знания — это не Тора. Да смилуется над нами Милосердный, чтобы мы удостоились удела в Его Учении и смогли воспитать в себе качества, необходимые для обретения Торы. И тогда наши знания станут истинными, и мы найдем в Торе свой удел.


Это поможет нам понять слова рабейну Йоны в книге «Шаарей Тшува»: «Ложный свидетель пропадет, а слышащий вечно говорить будет»[bookmark: ftnref46][46]. Если это понимать буквально, то слово «вечно» остается неясным. Все прислушиваются к честному человеку, поскольку знают, что он взвешивает свои слова и всегда внимательно слушает, — означает ли это, что он будет говорить беспрестанно? Наш подход это хорошо разъясняет. Человек следит за своей речью, только если он подготовил себя и развил в себе качества, необходимые для обретения Торы. Это свидетельствует о том, что его знание — истинная Тора, и он будет вечно нести людям свет истинного Учения. Совсем другое дело — если он неосторожен и небрежен в своем понимании и речи. Его знания — это вовсе не Тора! Его постигнет такая же участь, как судьба лжеца из поговорки: «Даже если он говорит правду, ему не верят». И ему нечего будет сказать в Вечном мире, который весь истина. Там нет места лжи, и она не используется даже как средство, подобно железу, которым запрещено вытесывать камни для жертвенника, — ведь ложь намного хуже железа!


И вот, мне стало жаль железо, и я сказал: перепояшусь же милосердием ради него, поскольку оно настолько отдалено от святого служения из-за обитающих на земле злодеев, использующих его для убийства вопреки воле Б-га. Ведь в действительности железо подобно камням, которые спорили между собой за право стать изголовьем для нашего праотца Яакова: «На меня пусть возложит праведник свою голову…»[bookmark: ftnref47][47], и железо тоже желает приобщиться к святости! Об этом хорошо сказал мой дорогой брат рав Арье, да воссияет его свет: «Запрет касаться камней жертвенника для железа почетен, потому что с его помощью миру был преподан важнейший урок». Мне понравились его слова, поскольку они выражают самую суть. Подобную идею раскрывает Тора: «Помни, что содеял Г-сподь, Б-г твой, Мирьям в пути при вашем Исходе из Египта»[bookmark: ftnref48][48]. Первые комментаторы отметили, что в этом содержится предостережение против злоязычия. Но как же Тора могла сказать о Мирьям такие слова, которые сами являются суровым обвинением? Отсюда мы учим, что если нечто сказано для того, чтобы преподать урок, это не запрещено и не рассматривается как злоязычие. В таком случае подобные слова не только не позорят человека, к которому они относятся, но даже возвышают его. Так же и железо: отдаление от жертвенника — не зло для него, а благо! И мне понравилось это толкование, поскольку теперь нам не приходится удивляться деяниям Б-га, спрашивая: «Чем же согрешило железо?!»


И ныне, мои братья и друзья, давайте изыщем способы, чтобы не отдалиться от всего, что связано со святостью в мире вечности и безграничного блага. Ведь в Высшем мире нет ничего замутненного и отвратительного. А если человек, упаси Б-г, привыкнет к нечистоте в нижнем мире, куда же ему направить свои пути? Сказали наши мудрецы, что Всевышний отворачивается от него и все страдания Геинома незамедлительно обрушиваются на его голову, ибо некому его защитить. А если у него есть Тора и заповеди, они заступаются за него. Но если его знание, упаси Б-г, — это не Тора, то кто же его защитит?


Да поможет нам Милосердный, чтобы мы удостоились обрести свой удел в Его Учении!
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[bookmark: ftn40][40] «Люди должны учиться жизни у оленя, как сказано в Писаниях: “Заклинаю вас ланями и полевыми газелями…” (Шир Аширим 2:7). — Благодаря своему инстинкту самосохранения олень, преследуемый охотниками, скрывается от них в чаще леса. Однако он понимает, что его быстрому бегу мешают ветви деревьев, в которых он рискует запутаться своими ветвистыми рогами. Поэтому в самом начале погони он ломает свои рога о дерево, сбрасывает их, а затем свободно и спокойно устремляется вперед, легко скрываясь от погони. Так и человек. Окружающий мир мешает ему продвигаться вперед, он запутывается в нем, движимый своими дурными чертами характера, которые ему надлежит сломить, чтобы не попасть в ловушку своего злейшего врага — дурного побуждения. Однако необходимо понять, что существует огромная разница между лесом оленя и человека. Лес, в котором скрывается олень, — настоящий, но в случае с человеком реального леса ведь в действительности нет, а возникает только иллюзорная чаща, созданная рогами его дурных качеств и препятствующая его движению по жизни…» (Саба из Новардока, Уровень человека, гл. «Исправление качеств»).
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Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 23. Отдались от зла и твори добро. Часть II
«Отдались от зла и твори добро, ищи мира и стремись к нему»[bookmark: ftnref1][1].


До сих пор мы вели речь о повелении «Отдались от зла» на примере железа, несовместимого со святостью[bookmark: ftnref2][2]. Теперь же поговорим о благе, даруемом нам Торой, перейдем от одной крайности к другой — от предельного недостатка, нечистого и отвратительного существования, к возвышенной жизни.


В конце главы Итро сказано: «И не восходи по ступеням на жертвенник Мой, чтобы не открылась на нем нагота твоя»[bookmark: ftnref3][3]. Раши поясняет: «Хотя одеяния коэна полностью покрывают его наготу, все же его подъем по ступеням может показаться неким пренебрежением к святости жертвенника. И если Тора заботится даже о достоинстве камней, не способных испытывать обиду, насколько же недопустима непочтительность к человеку, сотворенному по образу и подобию Б-га»[bookmark: ftnref4][4]. Тора — источник совершенства в мире, который весь благо, — объяснила, что не следует думать: «я отдалюсь от зла, и этого будет достаточно». Необходимо проявлять всестороннее уважение к людям, в том смысле, как это понимают мудрецы Талмуда, задавая вопрос: «Принимал ли ты на себя царскую власть Творца утром и вечером при чтении “Шма Исраэль?” Признавал ли ты превосходство товарища в душевном покое?»[bookmark: ftnref5][5] И это можно понять из требования Торы отдаляться от поступков, которые могут трактоваться как обидные или непочтительные. Не должно даже возникнуть подозрения, будто коэн не воздает должного почтения святости жертвенника, поскольку его камням не видна нагота его тела, полностью покрытого одеянием. Однако, невзирая на это, даже к пандусу, по которому коэны поднимаются для приношения жертвы, предписано относиться бережно и внимательно, избегая даже малейшего пренебрежения. Тем более это относится к человеку, который сотворен по образу и подобию Б-га и чувствует горечь унижения! Следует не допускать неудобной или обидной для него ситуации, ведь он наделен истинной славой[bookmark: ftnref6][6]!


Вот, Амон и Моав навсегда были лишены права войти в еврейский народ: «Не войдет амонитянин и моавитянин в Общину Г-спода… вовек. За то, что не встретили вас хлебом и водой в пути при вашем Исходе из Египта…»[bookmark: ftnref7][7]Рамбан разъясняет в своем комментарии: «Мне представляется, что Тора не позволила пришельцам их этих двух народов влиться в Общину Израиля из-за их неблагодарности к еврейскому народу. Всевышний спас их праотца и праматерей от меча и плена и вывел из перевернутого Сдома в заслугу Авраама. Моав и Амон должны были помнить добро Авраама и желать блага его народу, они же воздали ему злом. Моав нанял Билама, сына Беора проклясть потомков Авраама, а Амон не встретил еврейский народ при Исходе из Египта. И вот, Тора предупредила Израиль: “И ты приближаешься к сыновьям Амона — не притесняй их и не начинай с ними войны…”[bookmark: ftnref8][8], а Амон проявил к ним жестокость, не вспомнив благодеяний Авраама, и не только не встретил их подношением, но даже не позволил им приблизиться к своим границам… Поэтому вначале Писание говорит об Амоне, первым делом упоминая об их грехе: “За то, что не встретили вас”, а затем уже о Моаве и их преступлении», — и следует внимательно изучить комментарий Рамбана на это повествование Торы. Вот, эти два народа навечно лишены возможности войти под сень крыльев Шехины, поскольку они не вспомнили, что своим спасением их родоначальник был обязан нашему праотцу Аврааму.


Вдумайтесь, братья мои: есть ли в этом поколении хоть кто-либо, кто напомнит своим внукам о добре, оказанном кем-либо его деду много лет назад? Хорошо, если таких окажется хотя бы «один в городе и двое в семье». А ведь Писание вменяет Моаву и Амону в вину то, что они не встретили евреев подношением возле своих границ четыреста лет спустя! Посмотри, сколь разительно прежние поколения отличались от последующих!


Теперь нам следует понять нечто особенно важное. Раз уж эти народы были навсегда отделены от нас за то, что не сохранили в своих сердцах память о благодеянии, оказанном Авраамом их пращуру, тем более мы должны осознать, какая обязанность возложена на нас — сыновей Авраама, Ицхака и Яакова, принявших Тору Г-спода на горе Хорев, — помнить благодеяние, оказанное предками их далеким потомкам, разделять с другими их ношу и усиливать взаимную любовь. Это — важнейший закон! И совсем не удивительно, что на обязанность проявлять уважение к людям Тора указывает столь неожиданным, на первый взгляд, сравнением: если даже покрытые одеждой части тела могут унизить неодушевленный пандус, по которому коаним восходят для служения на жертвенник, то уж тем более надо опасаться обидеть человека — об этом говорит Раши.


Все сказанное здесь позволяет понять слова нашего учителя, благословенной памяти, о важности обретения возвышенных духовных качеств, и дает представление о том, какое благо заключено для нас даже в лаконичных словах Торы: ведь они включают в себя весь принцип «Отдались от зла и твори добро»[bookmark: ftnref9][9]!
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[bookmark: ftn6][6] «Когда мы изучаем слова мудрецов, замечая, как просто и лаконично они повествуют о том, что неодушевленные предметы наделены всеми чувствами, упоминая об этом, как о чем-то известном и очевидном, мы восхищаемся их величием и невероятной мудростью! Ведь столь утонченные знания для них просты и естественны! Теперь становится понятной одна удивительная мысль в Мидраше: ““И не поднимайся по ступеням на Мой жертвенник…” Отсюда следует очевидный вывод: если даже к камням, которые не знают ни добра, ни зла, Всевышний запретил относиться пренебрежительно, — тем более ты не должен так относиться к своему ближнему, сотворенному по образу Б-га”. На первый взгляд, это непонятно, как можно отношение к камням применить к человеку? Это ведь камни, которые не могут ощущать никакого унижения! Комментаторы объясняют, что, поскольку камни ступеней жертвенника обладают святостью, Тора заповедует человеку относиться к ним соответственно и ступать по ним скромно, не проявляя пренебрежения. Это чувство может побудить человека особенно остро ощутить запрет неуважения к людям, поскольку они обладают еще большей святостью, — ведь люди сотворены по образу Б-га». (Маариль Блох, Уроки Знания, гл. «Ибо все, на Небесах и на земле… часть 2»).
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Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 24. Любовь к милосердию
Посмотри, сколь велика любовь Всевышнего к народу Израиля! Тора повествует следующее: «Пинхас, сын Элазара, сына Аарона-коэна, отвратил Мой гнев от сынов Израиля, возревновав ради Меня ревностью среди них…»[10] Можно ли представить себе более возвышенное освящение имени Б-га? Из трактата Сангедрин мы знаем, что для спасения Пинхаса от беды было совершено множество чудес. Он был готов пойти на смерть во имя ревностного служения Всевышнему и совершил свой поступок в великой и утонченной мудрости. Опасность, которой он себя подверг, была неимоверно велика, как разъясняется там же. Когда человек оказывается перед лицом столь страшной угрозы, он, по своей природе, начинает паниковать и теряет самообладание, однако Пинхас совершил свой поступок в совершено безмятежном состоянии духа, так что его спокойствие даже ввело в заблуждение окружающих, которые решили, что он входит в шатер с теми же низкими намерениями, что и находившиеся там двое грешников! Наделенный мудростью поймет, сколь возвышенно качество ревностного служения Творцу! Тора завершает это повествование такими словами: «и Я не уничтожил сыновей Израиля в Своей ревности. Поэтому скажи: вот, Я даю ему Мой завет мира»[11]. Основной причиной для воздаяния Пинхасу Тора считает силу его духа, проявленную при спасении сыновей Израиля от Б-жественного наказания. Из этого ясно видно, что оказание добра народу Израиля Писание приравнивает к возвышенному освящению имени Творца[12]!


В недельной главе Матот мы находим обращение Всевышнего к Моше: «Отомсти мидьянитам за сыновей Израиля…»[13], однако Моше передал еврейскому народу это повеление совершенно другими словами: «месть Г-спода мидьянитам»[14]. На первый взгляд, здесь усматривается некоторое противоречие! Всевышний говорил о мести «за сыновей Израиля», — почему же Моше изменил Его слова? В действительности благо для Израиля, если только можно так сказать, — это добро для Всевышнего. Ведь Он одаривает безграничной милостью всех, и в особенности Свой избранный народ. В своих поступках мы должны руководствоваться намерением совершать их во славу Всевышнего, а Он, благословенный, желает исполнения Своей воли ради почета народа Израиля. Невозможно не поразиться тому, что Б-г вообще не упомянул о Своей славе и говорил только о почете Израиля! Таким образом Тора совершенно открыто и однозначно утверждает, что оказание добра еврею является благодеянием по отношению к Б-гу, и благоволящий к еврею проявляет любовь к Самому Всевышнему. Поэтому «“Возлюби ближнего, как самого себя”[15], — это великий принцип Торы»[16], включающий в себя все отношения между людьми и Б-жественные качества, с помощью которых Он, благословенный, управляет миром, как разъясняется в книге «Томер Двора». И, кроме того, любовь к Израилю чудесным образом оборачивается любовью к Б-гу; и это — величайший принцип, включающий в себя всю Тору.


И вот, Б-жественные повеления и в особенности заповедь освящения имени Г-спода поистине отражают милосердие Всевышнего и Его любовь к нам. Для человека нет большего счастья и блага, чем трепетное служение Небесам! Мудрецы Талмуда сказали: «В начале Торы — милосердие и в конце Торы — милосердие»[17]. Это означает, что дарование Торы — величайшая милость Творца по отношению к людям. Б-жественное Учение дарует нам знание, благодаря которому мы обретаем вечную жизнь в наслаждении и благоденствии: «И никогда не слышали, не внимали, глаз не видел Б-га, кроме Тебя, содеявшего такое для ожидающего Его»[18]. Может ли быть большее милосердие? Поэтому в начале и в конце Торы перечислены все благодеяния, оказанные Г-сподом Адаму, Хаве и их потомкам. Получается, что вся Тора — это милосердие к человеку, безгранично любимому Б-гом; вся Тора — желание дать ему знание, доступное только небесным ангелам. Более того, как известно из Талмуда, — Сам Всевышний во всей Своей славе занимается Торой, которую Он даровал народу Израиля[19]. Существует ли большее милосердие? И великий мудрец — Маараль из Праги — тоже писал, что вся Тора — изобилие благодеяний для Б-жественных творений[20].


И вот, однажды мы обсуждали стих Теилим: «О Твоих повелениях я буду говорить и увижу Твои пути»[21]. Это означает, что царь Давид постигал пути Б-жественного управления миром через законы Торы. Когда он изучал, например, запрет на ростовщичество, то выводил из него один из путей, которыми благословенный Б-г управляет миром. Это и означает: «и увижу Твои пути»[22], которыми Ты управляешь Своим миром. И я сказал это, не обладая достоверным знанием, а лишь на основе своего предположения, но, благодарение Б-гу, в словах Маараля из Праги этому нашлось исчерпывающее доказательство. Поскольку вся Тора — это изобилие благодеяний для человека, она и является средством, которым Всевышний управляет Своим миром! А Маараль, будучи выдающимся исследователем и мудрецом Каббалы, знал это не предположительно, а совершенно точно.


Отсюда следует, что дарование Торы — это величайшая милость, оказанная людям, и верно сказанное нами о том, что «в начале Торы — благодеяние и в конце Торы — благодеяние» человеку. И поскольку Творец любит людей и желает им добра, как же нам не приложить всех сил для обретения качеств, наделяющих нас милостью и любовью друг к другу, что каждую минуту нашей жизни поддерживает существование наших тел — материально и наших душ — духовно — знанием Торы, дарованной нам ради нашего вечного и безграничного блага.


Из этого следует, что основа всей Торы — это мудрость и совершенное стремление творить добро: «Уподобься Ему: как Он милосерден, так и ты будь милосерден…»[23] Имеются в виду все возвышенные духовные качества, собранные воедино заповедью: «И возлюби ближнего, как самого себя»[24]. Это великий принцип Торы, и нет лучшей возможности исполнить тысячи и десятки тысяч заповедей одновременно, каждую секунду, поскольку оказать благодеяние каждому из народа Израиля — это всеобъемлющая заповедь Торы. Поэтому дурное побуждение особенно изощренно препятствует исполнению именно этой заповеди, чтобы лишить нас бесценной награды. Великий враг человека — дурное побуждение — не желает, чтобы мы праведно исполняли Тору — и особенно эту великую заповедь, дарованную каждому еврею!


Счастлив человек, который заботится о телесном и духовном благе Общины Израиля во всем, что в его силах, и стремится склонить чашу достижений всего мира в сторону духовных заслуг, как разъясняется в трактате Кидушин[25] и в комментарии Альфаси на трактат Рош Ашана, и да будет у нас доля в их уделе!





[10] Бемидбар 25:11.


[11] Бемидбар 25:11-12.


[12] «В ревности за Б-га, где проявилось невероятное величие Пинхаса, мы видим и изъян, за который он не только был обвинен, но и наказан! Когда пророк Элиягу шел по пустыне, скрываясь от преследования Изевели, он услышал обращенный к нему глас Б-га: “Что тебе здесь, Элиягу?” И он ответил: “Ревностью возревновал я за Б-га, Г-спода воинств, ибо оставили Твой Завет сыновья Израиля, жертвенники Твои разрушили, а пророков Твоих убили мечом…” (Цари (I) 19:10). В Ялкут Шимони мы находим: пророку Элиягу следовало бы ответить: “Властелин мира! Это — Твой народ — сыновья Авраама, Ицхака и Яакова, которые исполняли Твою волю в сотворенном Тобою мире!” Он же поступил не так, а сказал вместо этого: “Ревностью возревновал я…” И Всевышний ответил ему: “Постоянно ты ревнуешь за Меня! Ты ревновал в Шитим, и опять ты ревнуешь…” (Ялкут Шимони, Цари I, гл. 19). Удивительно, что Всевышний упрекнул Пинхаса за его ревность в Шитим: ведь именно за нее он был удостоен “Завета мира” — великой награды, о чем сказано в Торе: “Вот Я даю тебе Свой Завет мира” (Бемидбар 25:12)! Мы видим, как суров суд и сколь высоким должен быть уровень человека! Даже в момент совершения великого и высочайшего деяния в нем может обнаружиться недостаток. Ревность Пинхаса за Г-спода была верной и истинной, но все же и в ней обнаруживался изъян. Если бы Пинхас стоял на еще более высокой ступени, то и его ревность была бы еще совершеннее и чище. Даже в своей ревности за Б-га Воинств ему все же следовало пробуждать не гнев, а Б-жественное милосердие к народу Израиля…» (Маариль Блох, Уроки Знания, гл. «Ясность Знания»).


[13] Бемидбар 31:2.


[14] Бемидбар 31:3.


[15] Ваикра 19:18.


[16] Берешит Рабба 24:8.


[17] Сота 14а.


[18] Йешаягу 64:3.


[19] Шаббат 89а.


[20] Маараль, Нетив Атора, гл. 1.


[21] Теилим 119:15.


[22] Там же.


[23] Иерусалимский Талмуд, Пеа 3а.


[24] Ваикра 19:18.


[25] Кидушин 40б.
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Мусар Дома Учения в Кельме 25. Любящий мир I
«И ходи Его путями…»[bookmark: ftnref26][26]


Моему уважаемому другу, великому мудрецу и раввину…


Мой отец, господин и учитель, был предан миру, любил мир и стремился к миру. Да ниспошлет мне благословенный Б-г помощь из источника Своей святости, чтобы и я следовал этому пути все мои дни! И тогда я узнаю, насколько мне сопутствует успех, ибо в жизни нет большего благословения, чем развитие в себе любви к людям. Ведь самое важное, чего человек может достичь своим трудом, — это приближение к благословенному Б-гу, как сказано: «И я (знаю): близость Б-га — благо для меня…»[bookmark: ftnref27][27] В действительности ничего иного нам и не надо, ибо Он — совершенное милосердие, и устремляющийся к Нему приближается ко всякому добру.


И вот, Всевышний в Своем совершенстве любит все Свои творения, ведь иначе мир бы не устоял! А значит, любовь к людям — это и есть приближение к благословенному Б-гу. Ибо как может созданный из земного праха приблизиться к Г-споду, если даже высшие ангелы вопрошают друг друга: «Где место Его святости?» Но наши мудрецы в своей праведности указывают нам на этот путь: «Приблизься к Его качествам…»[bookmark: ftnref28][28]


И вот, ни одно из качеств Всевышнего не раскрывается так ясно, как любовь к людям: «Ты открываешь Свою руку и насыщаешь все живое благоволением»[bookmark: ftnref29][29]. Это означает, что мы видим, как каждый из нас получает удовольствие и удовлетворение именно вследствие любви Б-га к Своим творениям. Мы знаем, что «причинение страдания животным — это запрет Торы»[bookmark: ftnref30][30]. «И мир милосердием будет отстроен…»[bookmark: ftnref31][31] — это качество Всевышнего, раскрывающееся перед нами в каждом уголке мироздания[bookmark: ftnref32][32].


Благодаря этому знанию я постиг смысл изречения рабейну Йоны, которое всегда было чрезвычайно трудным для моего понимания. Он пишет, что отсутствие милосердия к ближнему более тяжко, чем воровство[bookmark: ftnref33][33], и приводит этому ясное доказательство из стиха Писания: «Вот, таково было преступление Сдома, твоей сестры: гордыня, пресыщение хлебом, праздность были свойственны ей и дочерям ее, и руки неимущего и нуждающегося она не поддерживала»[bookmark: ftnref34][34]. Из этого ясно следует, что главный порок жителей Сдома заключался в отсутствии у них милосердия. Много лет меня мучил тяжелый вопрос: ведь запрет на воровство — это повеление «отдались от зла», а деяние милосердия — «твори добро», и всем известно, что нарушение запрета «отдались от зла» более тяжко, чем неисполнение предписания «твори добро». Кроме того, воровство — это грех, совершенный активным действием, а отсутствие милосердия — всего лишь бездействие!


Но, благодарение Б-гу, несколько лет назад мне открылся смысл этих слов, и это было для меня столь значимо, что вызвало безграничную радость, и, следуя своему обычаю, я не раскрыл этого ни одному человеку. И теперь я уже не помню, кто удостоился узнать об этом первым вы или мой сын.


Суть этой замечательной идеи такова. В трактате Брахот сказано: «В устах рабби Меира было привычным изречение: изучай всем сердцем своим и всей душой своей, чтобы знать путь Мой, и постоянно заходи в обитель Торы Моей»[bookmark: ftnref35][35]. Эти слова вызывают крайнее недоумение. Ведь известно, что на небесном суде в первую очередь спрашивают об изучении Торы[bookmark: ftnref36][36]! Почему же здесь вначале упоминается знание путей Всевышнего? А если предположить, что оно является частью изучения Торы, то получается, что продолжение данного изречения — «и постоянно заходи в обитель Торы Моей» — это повторение той же самой мысли! Однако в действительности рабби Меир вложил в эти слова удивительный смысл. Он имеет в виду, что прочно укорененное в разуме человека и в его чувствах остается с ним навсегда.


Каждый, кто хоть немного постигнет пути Б-жественного управления миром, поймет, что Б-г одарил благом все Свои творения, а в особенности — человека: «И немногим Ты умалил его перед Б-гом, славой и великолепием увенчал его. Ты позволил ему властвовать над делами Твоих рук, все положил к его ногам»[bookmark: ftnref37][37], даровав ему ясное мышление. И даже нищий в действительности очень богат. Однако: «Сотворил Б-г человека прямым, они же пускаются во многие расчеты»[bookmark: ftnref38][38]. Люди не умеют довольствоваться своим благим уделом и в результате теряют оба мира. Но тот, кто вдумается в пути Б-жественного управления, осознает, насколько милостив Всевышний, в особенности к человеку, и преисполнится к Нему благодарности за даруемое благо.


И вот, в природу человека заложено любить того, кто к нему добр, в особенности — если оказываемая ему милость постоянна и щедра. Также людям свойственно следовать путем тех, кто им дорог, и стараться им уподобиться. Вот, например, для меня бесценны стези нашего учителя, благословенной памяти. Я удостоился немного перенять его знание, мудрость и трепет перед Небесами и стремлюсь следовать его обычаям. Я всем сердцем желаю походить на него, так как все его пути в моих глазах прекрасны и совершенны. Это тем более верно, если человек достаточно глубок, чтобы своим разумом осознать величие Б-га, Его милосердие и справедливость. Ведь как бы я управлял миром, если бы это было в моей власти и силах? Сколько неправедности, ненависти, раздражения, мстительности, затаенной злобы, пренебрежения, непростительного беспамятства я проявлял бы ежечасно и в особенности к творениям, приниженным по своей сути! И пусть человек задумается о безграничности Б-жественного милосердия, и тогда он непременно будет следовать Его путями.


Однако их можно узреть только в свете Торы, и мы уже неоднократно это доказывали. Ведь стремление следовать путями Б-га вызывает в нас сильное желание постоянно заходить в чертоги Его Торы. Поэтому рабби Меир начал с изречения: «Изучай всем своим сердцем и всей душой, чтобы знать путь Мой», и тогда у тебя возникнет естественное желание «постоянно заходить в обитель Торы Моей». Это — удивительное открытие! Я хотел бы рассказать вам кое-что еще, но мне тяжело писать…


И вот, если некто совершенно лишен желания идти путями Б-га из-за отсутствия в нем стремления поступать соответственно деяниям Всевышнего, то это знак того, что он не замечает Б-жественного управления миром и не осознает Его милосердия, и поэтому лишен намерения совершать добро. Писание подчеркивает, сколь тяжкое наказание полагается за пренебрежение как милосердием, видимым глазу, например, дружелюбием или вежливостью, так и глубоко внутренним, то есть желанием следовать путями Б-га. Отсутствие милосердия — более тяжкое преступление, чем воровство, поскольку протянуть руку к чужому имуществу — это лишь одно преступление, а пренебрежение милосердием, упаси Б-г, свидетельствует об отсутствии у человека истинной веры и непонимании путей Б-жественного управления в мироздании.


«“Возлюби ближнего, как самого себя”[bookmark: ftnref39][39] — это великий принцип в Торе»[bookmark: ftnref40][40], из которого легко научиться следовать путями Б-га, и если человек так поступает, в нем углубится понимание веры во Всевышнего и Его управления миром.


Да удостоимся мы оба укрепиться в вере и да будем подниматься все выше, согласно благословению любящего тебя…





[bookmark: ftn26][26] Дварим 28:9.


[bookmark: ftn27][27] Теилим 73:28.


[bookmark: ftn28][28] Сота 14а.


[bookmark: ftn29][29] Теилим 145:16


[bookmark: ftn30][30] Бава Меция 32б.


[bookmark: ftn31][31] Теилим 89:3.


[bookmark: ftn32][32] «Нам следует относиться к человеку согласно высокому замыслу его сотворения. Ведь он был создан по образу и подобию Всевышнего: “Свеча Г-спода — душа человека” (Мишлей 20:27), “ибо удел Г-спода — Его народ” (Дварим 32:9). К каждому нужно относиться так, как того требует его природная сущность, которая определяется его постигающей душой. Мы не должны обращать внимание на то, как поступает человек, каковы его пути и качества!» (Рав Моше Розенштейн, Основы Знания, часть 2, гл. 105).


[bookmark: ftn33][33] Шаарей Тшува, гл. 3, раздел 15.


[bookmark: ftn34][34] Йехезкель 16:49.


[bookmark: ftn35][35] Брахот 17а.


[bookmark: ftn36][36] Кидушин 40б.


[bookmark: ftn37][37] Теилим 8:6-7.


[bookmark: ftn38][38] Коэлет 7:29.


[bookmark: ftn39][39] Ваикра 19:18.


[bookmark: ftn40][40] Берешит Рабба 24:8.
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Мусар Дома Учения в Кельме 26. Любящий мир II
Следуя своему обещанию, я продолжаю возвышенное рассуждение «Любящий мир». Хотя по утрам мне тяжело писать, да не случится такого с вами, все же я надеюсь, что мое страстное желание помочь другим в обретении заслуг станет мне помощью. Я буду очень краток, но наделенный разумом поймет гораздо больше, чем здесь сказано.


Обратим внимание на слова из трактата Йома Вавилонского Талмуда: «Что явилось причиной разрушения Первого Храма? Три греха: поклонение идолам, разврат и кровопролитие. А из-за чего был разрушен Второй Храм, — ведь в те дни еврейский народ изучал Тору, соблюдал заповеди и отличался милосердием к ближнему? Из-за беспричинной ненависти друг к другу. Рабби Йоханан и рабби Элиэзер сказали: во времена Первого Храма преступления были явными, и потому был известен срок завершения их изгнания. Но в период Второго Храма грех не был очевиден — а потому не был определен и срок окончания изгнания. Это сообщает тебе, что беспричинная ненависть — столь же тяжкое преступление, как идолопоклонство, разврат и убийство вместе взятые»[bookmark: ftnref41][41]. Сколь это пугающе! Ведь речь идет о поколении великих праведников, настоящих мудрецов, которые изучали Тору, исполняли заповеди и отличались милосердием. И вот, соблюдение Б-жественного Завета включает в себя и обретение возвышенных духовных качеств, поскольку они суть и основа Торы, как это подробно разъясняется в книге «Шаарей Кдуша»рабби Хаима Виталя, благословенной памяти. И все же мудрецы Талмуда говорят нам в назидание о том, сколь страшное обвинение было предъявлено поколению Второго Храма! Нет сомнения, что им не была свойственна беспричинная ненависть в ее упрощенном понимании, поскольку сказано, что они глубоко изучали Тору и трепетно исполняли ее заповеди. Поэтому очевидно, что они лишь не были полностью свободны от этого недостатка. И тогда возникает вопрос: почему беспричинная ненависть является более тяжким преступлением, чем три самых страшных греха, за которые по Закону полагается смертная казнь? Попробуем найти ответ на этот вопрос.


Однажды мы уже приводили повествование Торы о грехе золотого тельца, из чего следует, что Всевышний не разгневался бы на Израиль за это тягчайшее преступление столь сильно, если бы евреям не было присуще качество «жестоковыйности»[bookmark: ftnref42][42]. Это означает, что им следовало раскаяться, и, если бы они воззвали о прощении, их наказание не было бы столь суровым. Об этом сказано в книге «Ховот Алевавот»[bookmark: ftnref43][43]. Но упрямство усугубило тяжесть их преступления, и они, упаси Б-г, заслуживали быть «уничтоженными в одно мгновение»[bookmark: ftnref44][44], если бы Моше не воззвал к Б-гу и не защитил их от страшного наказания. Однако даже молитва Моше не была полностью принята на Небесах, поскольку в поколение пустыни снова проникла нечистота, прежде внесенная змеем, и, в результате, евреи утратили обе короны, полученные за принятие Торы, когда они произнесли: «все, что изрек Г-сподь, исполним и услышим»[bookmark: ftnref45][45]. Они были наказаны за свое упрямство и неготовность извлечь урок. А для Всевышнего более всего ценна способность людей узреть истину, раскрывающуюся перед их глазами. В продолжении рассуждения «Тогда говорили трепещущие перед Г-сподом»[bookmark: ftnref46][46] мы разъяснили, что «все проступки покрывает любовь»[bookmark: ftnref47][47], — любовь к Торе.


И вот, в повествовании Талмуда в трактате Йома сказано: «Во времена Первого Храма преступления были явными, и потому было известно время завершения изгнания. Но в период Второго Храма грех не был явным, и из-за этого не было открыто и время окончания их изгнания»[bookmark: ftnref48][48]. Поколение разрушения Первого Храма было повинно в страшных грехах, однако их тяжесть смягчала истинная вера, глубоко укоренившаяся в их сердцах. Это дает право сказать, что их поклонение идолам было лишь следствием влияния дурного побуждения. Об этом говорят мудрецы Талмуда: «Если бы ты был там, то бросился бы служить идолам, подхватив полы своей одежды»[bookmark: ftnref49][49]. Но, невзирая на служение идолам, в глубинах их сердец все же была любовь к Всевышнему и к Б-жественной Торе. Прозревающий души знал, что они были близки к раскаянию. А слова «преступления были явными» означают, что грех постоянно стоял перед их глазами, и в душе они об этом искренне сожалели. А об их стремлении к раскаянию свидетельствует стих Писания: «Видишь, как покорился Мне Ахав?»[bookmark: ftnref50][50] Поэтому срок окончания их изгнания был заранее определен. Не так поколение Второго Храма, которое глубоко изучало Тору, трепетно исполняло заповеди и стремилось к обретению возвышенных духовных качеств, однако не полностью очистилось от порока беспричинной ненависти. Поэтому их грех и не был для них столь очевиден: сынов Израиля вводила в заблуждение их праведность, и они не ощущали в себе недостатка чистоты. Об этом сказано в книге «Ховот Алевавот»: «Когда преступление совершается многократно и постоянно, оно перестает быть незначительным»[bookmark: ftnref51][51], как сказано: «Горе навлекающим на себя грех нитями суеты и вину — тележными канатами»[bookmark: ftnref52][52]. Таким образом, их грех не был слишком очевидным для них самих, они не ощущали преткновения и были слишком далеки от раскаяния, что не соответствовало их величию. Поэтому время завершения изгнания поколения Второго Храма было от них сокрыто.


Сочетание их праведности с их же безусловной порочностью было столь пугающе, что если бы о нем не говорилось в Устной Торе, было бы страшно такое произнести. И если так, «что сказать и о чем говорить» таким заурядным и приниженным людям, как я, переполненным тяжкими и, тем более, легкими грехами и преступлениями обладателям очерствевших сердец. Увы, увы! И, хуже всего то, что мы — поколение людей, упаси Б-г, далеких от раскаяния. И если за такое, казалось бы, незначительное преступление, как беспричинная ненависть, поколение Второго Храма навлекло на себя яростный гнев Всевышнего и суровый небесный приговор только потому, что они были слишком далеки от раскаяния, то что же сказать нам, не стремящимся отдалиться, упаси Б-г, даже от тяжких преступлений и уж тем более от легких? Что ожидает нас в конце жизни? Суровость страшного и неотвратимого суда, упаси Б-г, с каждой секундой возрастает, если человек не спешит раскаяться. А посему, если мы желаем жизни, то постараемся всегда и из всего извлекать уроки, и да станут для нас месяц Элул и Дни Трепета временем глубокого и искреннего раскаяния и да принесут они нам добро и вечную радость. Если наши сердца окаменели, пусть они смягчатся благодаря возвышенному рассуждению, и мы станем любить мир и стремиться к миру.


И вот, благодарение Б-гу, я нашел подтверждение моим словам в изречении одного из мудрецов древности: «И обрежьте препоны ваших сердец…»[bookmark: ftnref53][53] Оно подразумевает, что надо с благодарностью принимать упреки и возлюбить увещевающих. Царь Шломо написал об этом в своей книге: «Не укоряй насмешника, не то он возненавидит тебя, увещевай мудреца — и он полюбит тебя»[bookmark: ftnref54][54]. Это не только предписывающая, но и одновременно запрещающая заповедь, как сказано[bookmark: ftnref55][55]: «и не будьте жестоковыйными более»»[bookmark: ftnref56][56]. Мы ясно видим, что «жестоковыйность», о которой говорит Тора, — это отказ извлекать уроки из происходящего в жизни, и поэтому упрямый человек в глубине сердца отвергает того, кто его упрекает, поэтому он назван «ненавидящим увещевание»[bookmark: ftnref57][57]. Упрямец всегда далек от раскаяния, поскольку не понимает, что грех — это болезненная рана, приносящая множество несчастий и страданий. Но если бы он все же проникся этой мыслью, — сколь большую плату он был бы готов дать врачу даже за надежду на излечение, а тем более за полное исцеление! Поэтому Тора обязала нас любить увещевающих. Вместо упрямства, ненависти и раздражения, которые разжигают в человеке огромную ненависть к его наставникам, что, упаси Б-г, отдаляет его от раскаяния, — Тора, радеющая за своих сыновей, повелевает нам: «И обрежьте препоны ваших сердец, и не будьте жестоковыйными более»[bookmark: ftnref58][58]. От нас требуется полюбить увещевание и обрести способность извлекать уроки из происходящего в жизни; «и он раскается, и будет излечен»[bookmark: ftnref59][59].


Мне было трудно записать это рассуждение, но я надеюсь, что заслуга многих послужит моему излечению и приблизит меня к служению благословенному Б-гу среди Общины Израиля. Если ты внимательно изучишь изложенное здесь, то тебе откроются тайны, о которых ты не слышал прежде. И я пребываю в великой радости от того, что, хотя и кратко, я все же смог завершить это рассуждение до наступления Дней Трепета. И да будет это заслугой всем нам.
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Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 27. Упование на Б-га
Ночь третьего дня недели, четвертого до «десятого», 12 Элула.


Рамбан говорил, что небесные знаки этого месяца свидетельствуют о том, насколько наш Отец, Который на Небесах любит Израиль. Творец установил еврейскому народу месяц Элул для раскаяния и возвращения к своему чудесному благополучию, и в праздник Йом Кипур, который, дай Б-г, придет для нас к добру, Всевышний возгласит: «Я простил!» В этом состоит смысл стиха Писания: «Возрадуйтесь Б-гу нашей силы, трубите Б-гу Яакова. Вознесите песнь и издайте звук тимпана, сладкоголосой скрипки и лютни. Трубите в этом месяце в шофар при наступлении дня праздника нашего»[bookmark: ftnref1][1]. Но как трубление в шофар может вызывать радость, поскольку оно призывает к размышлению и раскаянию? Ведь это звук плача и причитания: «И рыдала мать Сисры…»[bookmark: ftnref2][2] Существуют способы лечения, при которых больного неожиданно пугают, он пробуждается, и это приводит его к исцелению. В этом смысл стиха Писания: «Воспевайте Б-гу нашей силы, трубите Б-гу Яакова»[bookmark: ftnref3][3]. Имя «Б-г» в повествовании «о Царстве» в молитве Мусаф указывает на раскрытие трублением в шофар свойства Высшего суда, предназначенного для устрашения человека, дабы побудить его к принятию на себя царства Небес. Этот страх излечивает даже от тяжких заболеваний, становясь заслугой, приводящей к обретению самого неописуемого наслаждения: «И никогда не слышали, не внимали, глаз не видел Б-га, кроме Тебя, содеявшего такое для ожидающего Его»[bookmark: ftnref4][4]. Есть ли более важная причина для вознесения Песни? Да удостоимся мы возрадоваться Всевышнему таким образом! Амен, да будет такова Его воля!


Ты, мой любимый сын, услада моего сердца, увенчанный золотой короной, да воссияет твой свет, как при сотворении мира. Да удостоимся мы хорошей записи и печати среди всего еврейского народа! Если мы и в новом году будем частью Общины Израиля, это значит, что нам сопутствует успех! В связи с этим я хочу поделиться с тобой очень важным рассуждением. Я намереваюсь, не принимая на себя обета, если только того пожелает Всесильный, написать про любовь к Израилю и назову это рассуждение «Любовь к милосердию»[bookmark: ftnref5][5]. Счастлив тот, кто связан узами любви с Общиной Израиля и заботится о благе своего народа. В начале этого рассуждения ты видел слова Рамбана о том, что знаком зодиака месяца Элул является Дева. И достаточно того, что мы разъяснили выше о необходимости возлюбить тех, кто так сильно любим Всевышним. И пусть каждый из нас сделает все, что может, ради блага Израиля, как материального — подобно щедрым меценатам Германии, да благословит их Б-г навечно всяческими благами, — так и духовного. Речь идет о тех, кто, провозглашая царскую власть Творца на земле, помогают многим людям обрести трепет перед Небесами и пасут «святую паству» на «поле веры», чтобы вместе с мудростью и знанием в их сердцах укоренилась истинная глубокая вера. Да будет наша доля в их уделе, ведущем весь мир к оправданию и заслуге! По воле Всевышнего определено, что каждый человек может спасти весь мир своим добрым намерением, которое Б-г присоединяет к деянию. Поэтому нам следует прочно укоренить в себе любовь ко всем евреям, связав свою жизнь с Общиной Израиля. Я бесконечно завидую щедрости евреев Германии и хотел бы посвятить им целое рассуждение, а в особенности — самому известному среди них, барону Гиршу, да вознесется в веках его почет!


Мой дорогой сын! Я был очень рад тому, что ты принял мое увещевание с любовью, и это побуждает меня записывать рассуждения, приносящие тебе пользу. Ни о чем не беспокойся, ибо Б-г придет к тебе на помощь, и «мы не устыдимся того, что на Тебя уповали»[bookmark: ftnref6][6]. Ведь «Счастлив человек, который не забудет Тебя, обращающийся к Тебе никогда не споткнется, и никогда не коснется позор всех полагающихся на Тебя»[bookmark: ftnref7][7]. Из этих слов следует, что если человек не развивает в себе упование на Творца, он, упаси Б-г, может навсегда утратить все свои достоинства. Поэтому постоянно учись упованию на Него, и Он навечно станет твоим прибежищем и укрытием[bookmark: ftnref8][8].


Наши мудрецы сказали в трактате Рош Ашана: «Если в начале года — нищета, в конце года — богатство»[bookmark: ftnref9][9]. Раши объясняет: «Имеется в виду, что если в начале года евреи молятся, как нищие у ворот, то в конце года они удостаиваются благословения»[bookmark: ftnref10][10]. Эта мысль предельно лаконична по форме, однако необычайно емка по своей сути! Это сравнимо с благословением после трапезы: надо видеть себя рабом, получающим награду от своего господина, и испытывать к нему благодарность. Нужно представлять себя в доме Царя всего мира, где с великим почетом заботятся о всех твоих нуждах. При этом искренность и трепетность просьбы должна соответствовать желанию удостоиться ее исполнения. И тогда в конце года тебе несомненно будет даровано материальное благополучие.


Общее рассуждение, написанное в отношении праздника Песах, разъяснит все это, и наделенному пониманием будет достаточно.


Твой отец, всем сердцем и душой желающий тебе мира и вечного благополучия.
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Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 28. Из плоти своей узрю я Б-га
Моему дорогому сыну, увенчанному золотой короной, да воссияет его свет, как при сотворении мира. Мира тебе и твоей семье…


В прошлый святой шаббат мы говорили о чем-то очень важном, намного более значимом, чем ты даже можешь себе представить. Я сильно расстраивался из-за того, что ты, мой дорогой сын, обладающий глубоким пониманием, не слышал этих удивительных слов, способных, с помощью благословенного Б-га, даровать человеку новое сердце и душу. Я не в состоянии изложить их на бумаге в том виде, в котором они были произнесены, однако попытаюсь хоть немного раскрыть их смысл. Это рассуждение было следующим: мудрость Мусара влияет на все способности души — природу человека, которую, как всем известно, невозможно постичь с помощью одного лишь разума. Ученые-естествоведы после всех своих теоретических изысканий, в конце концов, оказываются вынуждены обращаться к непосредственному чувственному наблюдению. То же самое относится к творчеству: когда один знаменитый поэт захотел создать поэму о Синайском Откровении, он должен был поехать туда, где все это происходило, и своими глазами увидеть избранную Б-гом гору, — и только после этого ему удалось сложить чарующие строки. И уж тем более это верно для Тайного Учения — Знания о высшем мире, которое можно обрести не иначе как через воспринимаемые чувствами конкретные явления этого мира. Лишь затем мышление их обобщает и облекает в форму, соответствующую их сути в высшем мире, в той небольшой степени, в которой человек способен ее постичь. Как-то я находился в темном доме, окна которого были плотно закрыты ставнями; в комнате горела свеча, и мне было очень уютно при ее свете. После восхода солнца открыли окно, и вся комната озарилась ярким светом. И тогда я понял нечто очень важное! Человек ценит суетные удовольствия этого мира только потому, что от него сокрыт высший свет — удивительное наслаждение Грядущего мира. Он довольствуется крошечной свечкой, свет которой совершенно несравним с сиянием солнца, и, тем более, со светом шести дней Творения, в семьдесят раз более ярким[bookmark: ftnref11][11].


Теперь для меня разрешился вопрос: почему при сотворении человеку не был дарован всеобъемлющий разум и в нем укоренилось неимоверное количество зла? Потому что так он может познать наслаждение светом высшего мира через непосредственное восприятие: «Из плоти своей узрю я Б-га»[bookmark: ftnref12][12].


Вот, мы видим, как ребенок в начале жизни радуется всяким безделицам: скачет на палке, хватает товарища за полу одежды, чтобы мчаться, как наездник на лошади. Подобные забавы доставляют ему огромное удовольствие и прибавляют сил и здоровья. Затем, когда он немного вырастает, его душа начинает тяготиться этими пустыми развлечениями, и он выбирает себе другие, но тоже бессмысленные. Потом и те начинают докучать его душе, и вот он уже ищет пути обогащения, стремится к славе и пытается удовлетворить множество своих страстей, что отметили мудрецы Талмуда[bookmark: ftnref13][13]: «Человек подобен осленку, тянущемуся за красивыми речами. И к чему это приводит? — “И исходит огонь…”»[bookmark: ftnref14][14]. Но почему все происходит именно таким образом? Потому что место сотворения души — источник самого удивительного наслаждения высшего мира. Получается, что основой сотворения является удовольствие, и «хотя сам он и не видит, его ангел видит»[bookmark: ftnref15][15]. И пока перед человеком не открылся более яркий свет, любой тусклый свет свечи — каждое сиюминутное удовольствие, каким бы оно ни было, — пробуждает в нем сильное желание, ибо способность испытывать наслаждение проистекает из великого источника, из высшего мира — и хорошо вдумайся в это. Но после того как человек познает более возвышенное наслаждение, — тогда «зачем нужна свеча в полдень?»[bookmark: ftnref16][16] И если он мудр и ценит знание, то со временем все приниженные соблазны этого мира становятся ему отвратительны. Ведь если ему доступно сияние солнца, то «зачем нужна свеча в полдень?» Ясное знание помогает постичь яркий свет высшего мира, притягивающий гораздо сильнее. Поэтому один богатый философ сказал перед смертью: «Моему мудрому сыну дайте лишь немного денег, ибо ему сполна хватит мудрости; лишенному же понимания дайте больше, пусть играет с тем, что любит — с бессмыслицей». Возможно, именно из этих соображений исходил наш праотец Ицхак, намереваясь отдать весь нижний мир Эсаву.


Человек изначально рождается без развитого разума, чтобы в дальнейшем понять: приниженные удовольствия этого мира кажутся ему заманчивыми и привлекательными лишь потому, что перед ним закрыты окна в высший мир, и ему приходится довольствоваться светом крошечной свечи. Ему необходимо воспринять духовную форму и из своих собственных переживаний почувствовать притягательность света высшего мира. А мудрость — это звено, связывающее этот и Грядущий мир, помогающее постичь совершенство его света. Таким образом получается, что наделенный разумом лицезрит истину из собственной плоти.


В предисловии мы отметили, что для мудреца забота о своей душе — не проявление особого благочестия, а самое желанное и приятное занятие. Ведь к ведению материальных дел люди относятся точно так же. Если у человека есть только маленькое предприятие, оно кажется ему существенным, а обладатель большого на маленькое вообще не обращает внимания. Точно так же для человека, который из своей плоти видит явления высшего мира, все происходящее на земле теряет свою значимость: «зачем нужна свеча в полдень?» Об этом говорит Мидраш[bookmark: ftnref17][17]: «Сказал человек: я иду оказать добро своему гостю! Его спрашивают: А кто твой гость? На что он отвечает: Я хочу оказать милость моей униженной душе, как сказано: “Оказывает благодеяние своей душе человек милосердный”»[bookmark: ftnref18][18]. Ведь тело — инструмент, предназначенный для обретения наслаждения высшего мира[bookmark: ftnref19][19].


Знание, которое мы обрели в этот шаббат, позволило нам выучить из стиха Торы в главе Бехуккотай нечто потрясающее и недоступное обычному человеку. Но сейчас мне тяжело говорить и писать. Да смилуется надо мной Милосердный и да приблизит меня к служению Себе!


Вот слова твоего любящего отца, заботящегося об истинном благе для тебя и для всякого, наделенного мудростью. Дай Б-г, чтобы все мы удостоились понимания!


Благословляющий тебя во всех твоих делах.
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Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 29. Жизнь души
Моему дорогому сыну, коронованному золотым венцом, да воссияет твой свет, как при сотворении мира.


Я получил твое драгоценное письмо от второго дня недели главы Экев и с нетерпением ожидаю узнать подробнее то, о чем ты упомянул лишь вкратце, сказав, что занимаешься укреплением веры. Это — великое дело, согласно определению наших мудрецов[bookmark: ftnref20][20]: «Пришел пророк Хавакук и свел суть Торы к одному: Праведник верой своей будет жить[bookmark: ftnref21][21]». Маарша говорит о том, что мудрецы, упомянутые в этом повествовании Талмуда, старались свести всю Тору к нескольким сжатым принципам, а пророк Хавакук избрал веру, поскольку видел, что вера продолжает ослабевать, и поэтому призвал свое поколение к ее укреплению.


Известно, что этот мир — «преддверие» к Грядущему миру[bookmark: ftnref22][22]. А значит, главная цель нашего появления на земле — подготовиться к переходу в вечный мир, который весь благо[bookmark: ftnref23][23]. Но если это так, то почему же мы видим, что, когда человек умирает, его родственникам обычно кажется, что он пропал и исчез? Ведь на самом деле все наоборот — он перешел в мир покоя души! Ты можешь сказать, что родственники сокрушаются о потере близкого человека из-за того, что тот не успел подготовиться к своей кончине, — но разве они более милосердны, чем Царь всего мироздания, Врачеватель душ, надежный и милостивый? Нет сомнения, что в основе траура заложено ощущение того, что смерть — это необратимая потеря. На самом же деле, повелев нам скорбеть по умершему, Тора намеревалась побудить нас к раскаянию, как сказано в трактате Шаббат: «Если умер член общины, следует беспокоиться всей общине»[bookmark: ftnref24][24]. Смысл сказанного объяснил наш учитель, благословенной памяти, приведя стих Писания: «Суды Г-спода истинны, справедливы все вместе»[bookmark: ftnref25][25]. Суд на земле выносит решения, не принимая во внимание далеко идущие последствия. Когда некто осужден на смерть, приговор приводится в исполнение, даже если близкие обвиняемого — достойные люди и не заслуживают страдания траура. Совершенно иное происходит в Б-жественным суде: даже один невиновный спасает грешника от наказания. Если хотя бы один из тех, кому дорог обвиняемый, не согрешил, ему отменяется все наказание. Поэтому каждый должен мыслить следующим образом: если из-за меня не был отменен приговор виновному, то и на мне лежит грех, за который я заслуживаю страдания, — и мне следует раскаяться.


Кроме того, соблюдение траура включает в себя еще и возможность разделить с умершим его ношу, поскольку из-за скорби и мыслей о раскаянии, причиной которых стал человек, покинувший этот мир, ему смягчается наказание в Геиноме. Ведь «Нет праведника на земле, который делал бы добро и не согрешил»[bookmark: ftnref26][26]. Талмуд повествует о том, что ученики пришли навестить рабби Элиэзера, находившегося на смертном одре[bookmark: ftnref27][27]. Он сказал: «Сильный гнев Б-га проявляется в мире!» Ученики заплакали, а рабби Акива возрадовался. На их вопрос о причине его радости рабби Акива ответил: «А почему вы плачете?» Они объяснили: «Разве можно не плакать, когда “свиток Торы” — мудрец, глубоко изучивший ее, — в беде?!» На что рабби Акива ответил: «Поэтому я и радуюсь! Пока я видел, что вино рабби Элиэзера не киснет, лен не поражается, масло не горкнет, а мед не застывает, я говорил себе: Может быть, упаси Б-г, рабби уже получил свой Грядущий удел в этом мире?! Теперь же, когда я вижу рабби в беде, я радуюсь». Рабби Элиэзер сказал ему: «Акива, но ведь я ничего не упустил из всей Торы!» И рабби Акива ответил: «Ты учил нас, учитель: “Нет праведника на земле, который делал бы добро и не согрешил”[bookmark: ftnref28][28]». И рабби Элиэзер в своей праведности принял его увещевание. Что же могут сказать о себе другие? Законы траура были установлены также для облегчения участи умершего, и в особенности в течение семи и тридцати дней после его смерти, пока Небесный суд еще предельно строг. Истинный смысл этой заповеди состоит в том, чтобы сокрушаться об умершем, а вовсе не переживать из-за того, что он как будто исчез, упаси Б-г даже сказать такое! Ведь это означало бы отрицание существования Грядущего мира и справедливости Б-жественного суда! Так могут думать только полные невежды. Один известный арабский философ сказал: «Человек в этом мире подобен спящему, а после смерти пробуждается». Когда в одной из стран Александр Македонский увидел могилы, расположенные рядом с домами, он спросил о причине столь странного обычая. Ему ответили: «Вы считаете, что человек живет, пока его душа находится в теле, а похоронен — когда он в земле. Мы же полагаем, что пока человек пребывает в теле — он в могиле, и ясный и светлый мир кажется ему тьмой». И хотя путь Торы не таков, ибо сказано: «Лучше один час раскаяния и добрых дел в этом мире, чем вся жизнь в Грядущем мире; и лучше час покоя в Грядущем мире, чем вся жизнь в этом мире»[bookmark: ftnref29][29], — мы все же видим, что люди, о которых здесь идет речь, верили в существование у человека души. Однако не так у лишенных веры — им кажется, что умерший, упаси Б-г, пропал, и подобные суждения аналогичны отрицанию веры.


Поэтому лучшее, что может сделать человек, — постоянно укреплять свою веру. И, слава Б-гу, у наших детей мы находим признаки сильной веры. Это в полной мере проявилось, когда с одним из них недавно случилось несчастье, и его брат принял приговор Небес, что свидетельствует о глубине его веры и почти чувственном ее восприятии.


И вот, одной только истории странствия народа Израиля по пустыне Синай достаточно для обретения глубокой веры — она, как никакая другая, свидетельствует о Б-жественном раскрытии на земле и позволяет человеку всем своим существом прочувствовать произошедшие в Египте чудеса. В ней одно знамение за другим убеждает нас в правдивости всего сказанного в Торе. Эта история — как карта, на которой запечатлен весь мир, поскольку все мудрецы подтверждают ее истинность. На ней отмечены места основных событий, связанных с Исходом из Египта. Чудеса свидетельствуют о том, что мир был сотворен Всевышним, ведь иначе его материальные законы не могли бы изменяться под воздействием духовных причин. А если мир подвержен преобразованиям, значит непременно должен существовать Всемогущий — благословенный Б-г, Который поддерживает его каждое мгновение. Ничто не заставляет Его обновлять и преображать мироздание — ведь Он не испытывает потребности в обитателях мира, — это они нуждаются в Нем! И все низшие, средние и высшие ангелы для Него — ничто, Он создал их исключительно для пользы Своих творений. Этого достаточно для того, чтобы с той же ясностью, с какой полагаются на видение своих глаз, верить в то, что благословенный Б-г уготовил людям, и тем более избранному Им народу награду, которую не описать словами и не объять мыслью, ибо «наслаждение в руке Твоей навечно»[bookmark: ftnref30][30]. Это знание придает нам сил избегать греха, как сторонятся огня.


Сказано в Торе: «Спроси о прежних днях, которые были до тебя, со дня, когда сотворил Б-г человека на земле… Слышал ли народ глас Б-га из огня, как слышал ты и остался в живых? Пытался ли Б-г прийти, взять Себе народ из среды народа со знамениями, чудесами и войной, рукою крепкой?»[bookmark: ftnref31][31] Но как Моше рабейну мог знать, что подобное никогда больше не повторится? И вот, прошло несколько тысячелетий, и до сих пор такого не было и никогда не будет! Поэтому очевидно, что это замысел Единого, и ни с каким другим народом не произойдет ничего подобного.


И в заключение: необходимо постоянно укреплять свою веру. Мне представляется, что недавний выход в свет карты передвижений сыновей Израиля по пустыне — это тоже раскрытие руки Б-га, призванное упрочить веру в Исход из Египта, вознеся ее почти до уровня чувственного восприятия. И я уже давно привел тебе ясное доказательство реальности описанных в Торе событий. Если бы Египет был уничтожен и память о нем стерлась навеки, — тогда у особо невосприимчивых к духовности были бы хоть какие-то основания упорствовать в своем заблуждении. Но ведь Всевышний сохранил эту страну, не дав ей пропасть, именно для того, чтобы не пошатнулась вера в чудеса Исхода. Не будь все это правдой, разве столь сильное царство, как Египет, не воспротивилось бы повествованию о ниспосланных ему казнях, бедствиях и позоре, который Моше рабейну навлек на них и на их землю перед всем миром! Невозможно даже предположить, что, услышав о себе так много унизительного, египтяне не стали бы этого отрицать! Очевидно, что они были бессильны что-либо опровергнуть, поскольку все случившееся общеизвестно и подтверждает истинность повествования об Исходе из Египта.


От меня, твоего отца, дающего тебе благословение «обычного человека». Да будет мир тебе и твоему дому.





[bookmark: ftn20][20] Макот 24а.


[bookmark: ftn21][21] Хавакук 2:4.


[bookmark: ftn22][22] Авот 4:16.


[bookmark: ftn23][23] См. гл. 29-32 этой книги.


[bookmark: ftn24][24] Шаббат 106а.


[bookmark: ftn25][25] Теилим 19:10.


[bookmark: ftn26][26] Коэлет 7:20.


[bookmark: ftn27][27] Сангедрин 101а.


[bookmark: ftn28][28] «“Нет праведника на земле, который делал бы добро и не согрешил” (Коэлет 7:20). Не задумываясь, мы привыкли понимать этот стих следующим образом: даже если праведник сделал много хорошего, он не может быть совершенно безгрешен. Но наше объяснение позволяет найти истинный смысл этого стиха Писания. Здесь говорится о том, что нет праведника, который хоть раз совершал бы добро без малейшей примеси греха, ибо с момента смешения добра и зла они соединены во всем и никогда не разделяются». (Маариль Блох, Уроки Знания, гл. «Человек и его стремления»).


[bookmark: ftn29][29] Авот 4:17.


[bookmark: ftn30][30] Теилим 16:11.


[bookmark: ftn31][31] Дварим 4:32-34.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 30. Странствия Израиля
Наша недельная глава Торы Матот-Масъэй повествует о странствиях сыновей Израиля по пустыне Синай. Рамбан приводит комментарий Рамбама (Маймонида) о цели подробного перечисления в Торе всех остановок сыновей Израиля в пустыне. А после того, как прошлой зимой ты показал мне все их на карте, его слова еще более прояснились для меня. И вот, передвижение сыновей Израиля по пустыне — сильнейшее основание для укрепления нашей веры, — если понимать значение остановок в соответствии с комментарием Рамбама. Более того, мы видим своими глазами, что в нашем народе до сих пор сохранилась память о местах этих стоянок, что является прямым и воспринимаемым чувствами доказательством истинности Исхода евреев из Египта. «И двинулись сыновья Израиля из Раамсеса…»[bookmark: ftnref32][32] — это является видимым глазу свидетельством, что общеизвестно и не нуждается в доказательствах. Всевышний пожелал, чтобы и сейчас глазам всех людей были открыты остановки, названия которых раскрывают нам глубочайший смысл сорокалетнего пребывания народа Израиля в пустыне Синай. Я очень благодарен тебе за все, что ты мне прояснил. И нет сомнения, что Рамбам своими глазами видел места их передвижений, — ведь иначе он не мог бы написать: «Повествование о странствованиях в пустыне приводится для того, чтобы никто не стал утверждать, что еврейский народ шел по пустыне, которая изобиловала водой и была богата растительностью». Точность этой карты очевидна и развеивает все возможные сомнения в ее достоверности. И вот, Исход из Египта был и навсегда останется общеизвестным и неоспоримым фактом, но сорокалетнее шествие по пустыне, когда для потомков Яакова выпадал ман и их сопровождал колодец с чистейшей водой, могло забыться, поэтому Всевышний и повелел записать в Торе названия всех мест, где останавливались сыновья Израиля.


И вот, чудо с маном объясняет нам всю тщетность чрезмерных усилий в обретении материального благосостояния: «И измеряли “омэром”, и не было избытка у собравшего много, а у собравшего мало не было недостатка…»[bookmark: ftnref33][33] Сегодня я поделюсь с тобой рассуждением о глупцах, пребывающих в заблуждении: «И скажешь ты в сердце своем: сила моя и мощь моей руки принесли мне это богатство»[bookmark: ftnref34][34]. Разве можно так думать? Представь себе главу крупной компании, где работают десять тысяч сотрудников, и молодого человека, который прислуживает хозяину, подавая ему требуемые вещи. Разве мы можем подумать, что этот юноша руководит всем предприятием? Аналогично этому никто из людей не способен поддерживать свою физическую жизнь — он лишь кладет пищу в рот, а всю работу по обеспечению его жизнедеятельности осуществляют многочисленные органы тела, сотворенные благословенным Б-гом. Это они притягивают, удерживают и усваивают питательные вещества и насыщают ими кровь. И разве человек регулирует работу своих кровеносных сосудов, обеспечивающих его жизнеспособность? А сколько должна сделать почва и, несомненно, множество ангелов, чтобы вырастить плоды и довести их до состояния, подходящего для употребления людьми! И разве кто-нибудь из нас заботится о правильной и регулярной работе органов своего тела? Что же сам человек делает для поддержания своей жизни? — Он только подносит ложку ко рту! А если мы скажем, что способность управлять жизнью коренится в мышлении, то давайте задумаемся, Кто дарует человеку разум? Может быть, он приобрел его в магазине или способен компенсировать недостаток своего понимания? Разум дает нам Творец. Его нигде не найти и не купить ни за какие деньги. Человек получает его в дар, — кто много, кто мало, — каждый, согласно решению высшей мудрости. Так что никто не может сказать: «сила моя и мощь моей руки принесли мне все это богатство»[bookmark: ftnref35][35].


А если некто говорит такое, это не иначе как безумие. Однако склонность к столь непростительному заблуждению заложена в природе человека, как сказано: «Не то ты будешь есть — и насытишься, и дома добротные построишь — и поселишься. И твой крупный и мелкий скот расплодится, и серебро и золото у тебя приумножатся… И вознесется сердце твое, и ты забудешь Г-спода, Б-га твоего, Который вывел тебя из Египта, из дома рабства…»[bookmark: ftnref36][36] Значит, это порочное заблуждение — неотъемлемая часть естества человека. И чтобы ему противостоять, Тора требует: «Знай же сегодня и возложи на сердце свое, что Г-сподь есть Б-г на Небесах наверху и на земле внизу, нет другого»![bookmark: ftnref37][37] Однако по своей природе человеку не свойственно спрашивать совет у разума, и он устремляется к бессмысленным поступкам. Поэтому его награда за размышление — спасение от безумия. И разве может быть что-то более важное?[bookmark: ftnref38][38]


На этом я закончу, во-первых, потому что мне трудно писать, а во-вторых, поскольку дальнейшие рассуждения могут помешать спокойно и правильно обдумать предыдущие. Да сопутствуют тебе благословение и успех!


Сегодня — в канун святого шаббата главы Матот-Масъэй — я немного добавлю к этому письму здесь, в тенистой беседке, в роще. Каждый раз, приходя сюда, я вспоминаю тебя к добру и ощущаю признательность за то, что ты сделал. Как-то я задался вопросом: почему люди не испытывают благодарность к тому, кто совершил добро для кого-то другого? Конечно потому, что человек любит самого себя! Он доволен, когда приятно ему самому, но остается равнодушным, если помощь оказана другому. Отсюда — ясный вывод Мусара, насколько люди далеки от любви к ближнему!


Но если всеми своими чувствами человек ощутит, что все необходимое для его жизни он каждое мгновение получает от благословенного Б-га, то, не колеблясь, подчинит Ему свое тело, душу и состояние, стремясь исполнить Его волю, соблюдать Его Тору и заповеди и обрести милость в Его глазах! Таков был уровень поколения Пустыни.


Из слов Рамбама, благословенной памяти, следует, что он и разумом, и сердцем ощущал милосердие Б-га к Его творениям, и именно поэтому исследовал передвижения сыновей Израиля по пустыне. Нет различия между маном и пищей, произрастающей из земли кроме того, что ман спускался с Небес[bookmark: ftnref39][39], дабы сыновья Израиля узнали: «и питал тебя маном, чего не знал ты и не знали твои отцы, дабы дать тебе понимание, что не хлебом одним жив человек, но и всем, что исходит из уст Г-спода будет жить человек»[bookmark: ftnref40][40]. Это знание предназначено также и для нас; поэтому Рамбам и призывает постоянно воспринимать его своими чувствами, чтобы исполнить заповедь «И возлюби Г-спода, Б-га твоего, всем сердцем твоим и всей душой твоей и всем достоянием твоим»[bookmark: ftnref41][41]. Ведь если человек любит кого-то, он будет стараться исполнить его желания, как сказали мудрецы Талмуда: «Благо тому, кто вырос в Торе… и доставляет удовольствие своему Творцу»[bookmark: ftnref42][42].


Это же имел в виду царь Давид в 139-ой главе Теилим[bookmark: ftnref43][43], где он говорит о простых и ясных, на первый взгляд, понятиях, стараясь приблизить их к нашему чувственному восприятию.


Да удостоимся мы этой великой способности, дарованной всем, как мужчинам, так и женщинам, если они посвятят достаточно времени размышлениям на эту тему. И да поможет нам Милосердный не лениться мыслить, и будет нам благо.





[bookmark: ftn32] [32] Бемидбар 33:5.


[bookmark: ftn33][33] Шмот 16:18.


[bookmark: ftn34][34] Дварим 8:17.


[bookmark: ftn35][35] Дварим 8:17.


[bookmark: ftn36][36] Дварим 8:12-14.


[bookmark: ftn37][37] Дварим 4:39.


[bookmark: ftn38][38] «Соблюдая Тору, каждый может идти уверенно, будто он ступает по железному мосту, как сказано: “Когда идешь, вести будет тебя…” (Мишлей 6:22). Тора ведет человека прямым путем к успеху, охраняя его от всего, что может причинить ему вред, но не лишая ничего по-настоящему приятного и полезного. И только человек, скованный путами привычек и связанный по рукам и ногам своими представлениями о жизни, выработанными его прежним, поверхностным восприятием, живет с ложным мировоззрением, находит оправдание всем своим недостаткам и полагается на силу и мощь своей руки». (Саба из Новардока, Уровень человека, гл. «Исправление качеств»).


[bookmark: ftn39][39] См. гл. 1 этой книги.


[bookmark: ftn40][40] Дварим 8:3.


[bookmark: ftn41][41] Дварим 6:5.


[bookmark: ftn42][42] Брахот 17а.


[bookmark: ftn43][43] В этом восхвалении описывается сокровенная тайна связи между Всевышним и душой человека. — Примечание редактора.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 31. Глубокая вера
Твое письмо благополучно дошло до меня. Из него следует, что ты стараешься заложить основы веры в совершенном знании. Хорошо ты поступаешь! Это — самое главное, чего от нас требует Царь мира, и «если это есть — все есть». Первая заповедь, которую мы получили на горе Синай: «Я — Г-сподь, Б-г твой, Который вывел тебя из земли Египта, из дома рабства»[bookmark: ftnref44][44]. До тех пор ни один раб не мог бежать из Египта — столь искушенными в колдовстве были египтяне. Наверное, ты уже слышал от меня об их огромных познаниях. Сказано в Торе: «И призвал также фараон мудрецов и колдунов, и сделали они, чародеи Египта, своим колдовством так же»[bookmark: ftnref45][45]. Наши мудрецы поднимают в связи с этим следующий вопрос: что означает «и сделали так же»? Мидраш объясняет, что, когда Моше превратил посох в змея, фараон призвал маленьких детей — и они сделали то же самое: «И они бросили каждый свой посох, и те превратились в змеев…»[bookmark: ftnref46][46] Следует прочесть, что об этом говорит Мидраш: «Фараон начал насмехаться над Моше и Аароном и кудахтать, как курица… Он послал привести детей из школы чародейства и колдовства, и сделали они то же… И позвал свою жену, и она сделала то же»[bookmark: ftnref47][47]. Насколько умудренными были египтяне в чародействе и колдовстве!


По-видимому, все это было нужно для того, чтобы укрепить заблуждение фараона и ожесточить его сердце, — поскольку «Желающему оскверниться предоставляют такую возможность»[bookmark: ftnref48][48]. Именно это и стало началом падения царя Египта. А после того, как наш народ гордо и открыто вышел из Египта, все человечество узнало о Б-жественном всемогуществе. Никто в мире не отрицает Исход из Египта и сопутствовавшие ему чудеса и знамения: они слишком давно и широко известны, чтобы их можно было отрицать. Более того, и сегодня каждый может увидеть место, где еврейский народ пересек Красное море, и этот путь отмечен на карте мира.


И вот, нам становится ясно, что Царь мира — наш Отец, Который на Небесах, вывел нас «из дома рабства», а если бы этого не произошло, то и сегодня мы были бы порабощены фараоном в Египте. Поэтому Всевышний начал Свои Десять речений на горе Синай с упоминания об этом важнейшем событии, дабы показать, что по всем законам нам следует принять на себя Царство Небес еще тогда, когда мы пребываем в грубых материальных телах. А увидеть, что у нас есть Небесный Отец, мы должны для того, чтобы понять: для нашего счастья и блага Он дарует нам заповеди, которые только лишенный чувств может воспринять как гнетущую ношу и обузу. Но наделенный разумом именно из истории Исхода из Египта прекрасно поймет, что этот мир — «преддверие» к Грядущему миру. Мне трудно много писать, но я хочу это тебе прояснить. «Будь сильным и мужественным»[bookmark: ftnref49][49], — сказал Г-сподь Йеошуа, и насколько же мы нуждаемся в развитии в себе духовных сил. Я хочу еще немного написать тебе, чтобы все это глубоко укоренилось в твоем сердце.


Изучая природу человека, мы замечаем, что то, к чему он привык с юности, для него очень важно, и он соблюдает и сохраняет привычные для него обычаи. А то, к чему он не приучен, кажется ему далеким, — и он не станет этого строго придерживаться[bookmark: ftnref50][50].


Однако совсем иная ситуация с ведением материальных дел. Здесь человеку кажется несущественным только то, что, по его мнению, не принесет ему прибыль. Но если нечто, пусть даже запредельно удаленное, сулит ему выгоду, — он не посчитается ни с какими трудностями, рассчитывая на успех. И если мы задумаемся о духовности человека, то увидим, что он не принимает в расчет непривычное, отдаляя его от себя, — и это знак неустойчивости основ его веры. Подумай, друг мой, и постарайся это глубоко понять.


В Талмуде в трактате Псахим сказано[bookmark: ftnref51][51]: «Человек должен смотреть на себя, как будто он сам вышел из Египта, как сказано: “И расскажи сыну твоему в тот день, говоря: ради этого содеял Г-сподь мне при моем Исходе из Египта”[bookmark: ftnref52][52]». А Рамбам, разъясняя суть нашей обязанности, добавляет к этому высказыванию Талмуда одно слово: «Человек должен представлять себя так, как будто он сам сейчас вышел из Египта»[bookmark: ftnref53][53]. Но кто на такое способен? Человеку необходимо потрудиться представить себе, что бы он испытывал, если бы действительно сам вышел оттуда. Для этого требуются большие усилия, серьезное изучение и глубокое размышление, однако лишь немногие следуют данному указанию Талмуда. Неспособность близко воспринять чувствами события давно минувших дней свидетельствует об отсутствии у человека основ веры, и, упаси Б-г, он исполняет заповеди только «по привычке»[bookmark: ftnref54][54]. Да удостоимся мы укрепить основы своей веры! И если ты обратишься к словам Рамбама, то заметишь, что он пишет не «видеть себя», а «представлять себя»!


Там же Рамбам говорит: «Всевышний дал в Торе повеление: “И помни, что рабом ты был в земле египетской…”[bookmark: ftnref55][55] — ты должен представить себе, как будто ты сам был рабом и стал свободным, когда тебя выкупили из дома рабства»[bookmark: ftnref56][56]. И вот, я немного подробнее объясню приведенные выше слова «дом рабства», ибо прежде я изложил это слишком кратко, поскольку мне было трудно писать. Сказано в Торе: «Я — Г-сподь, Б-г твой, Который вывел тебя из земли Египта, из дома рабства»[bookmark: ftnref57][57]. Слова «из дома рабства» на первый взгляд кажутся излишними, но на самом деле это не так. В начале этого стиха Тора сообщает нам главное: «Г-сподь, Который вывел тебя…», то есть Он всемогущ. А раз так, возникает вопрос: зачем Ему требуется служение человека? Несомненно, оно необходимо для нас самих ради нашего же блага. Если мы это поймем, то почувствуем, что обязаны самым трепетным и возвышенным образом благодарить Всевышнего за Тору, которую он даровал нам в вечное наследие. И нам должно быть очевидно, что в любом случае нам лучше служить Творцу, чем исполнять тяжелую и унизительную рабскую работу в Египте — и наделенному пониманием этого достаточно. И вот, ныне мы вышли из Египта, — ведь человек должен смотреть на себя, как будто он сам вышел из Египта… И глубоко вдумайся в это.





[bookmark: ftn44][44] Шмот 20:2.


[bookmark: ftn45][45] Шмот 7:11.


[bookmark: ftn46][46] Шмот 7:12.


[bookmark: ftn47][47] Мидраш Рабба, Ваэра, гл. 9.


[bookmark: ftn48][48] Йома 38б.


[bookmark: ftn49][49] Йеошуа 1:7.


[bookmark: ftn50][50] См. гл. 83 и 84 этой книги.


[bookmark: ftn51][51] Псахим116б.


[bookmark: ftn52][52] Шмот 13:8.


[bookmark: ftn53][53] Мишна Тора, «Хамец и маца» 7:6.


[bookmark: ftn54][54] Йешаягу 29:13. «И сказал Г-сподь: когда приближается этот народ, своими устами и губами почитает Меня, но сердце его далеко от Меня, и его трепет передо Мною — заповедь, исполняемая бездушно».


[bookmark: ftn55][55] Дварим 5:15.


[bookmark: ftn56][56] Мишна Тора, «Хамец и маца» 7:6.


[bookmark: ftn57][57] Шмот 20:2.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 32. Тора — дарование с Небес
«И сказал Г-сподь: они оставили Тору Мою, которую Я даровал им…»[bookmark: ftnref58][58] — то есть Тора сама провозглашает, что она — дарование с Небес. Эту мысль подтверждает продолжение этого стиха: «и не внимали голосу Моему, и не следовали ему»[bookmark: ftnref59][59].


Сказали мудрецы: «Если человек почитает своих отца и мать, Всевышний говорит: “Я засчитываю им, как будто Я Сам жил среди них, и они почитали Меня”»[bookmark: ftnref60][60]. Идея здесь такова: бывает, что человек считает себя свободным от заповеди уважать родителей, полагая: «Своей заботой обо мне они в действительности делали хорошее самим себе, поскольку людям свойственно любить своих детей. Все их благодеяния по отношению ко мне — это всего лишь проявление их любви к себе, и за что же мне быть им благодарным и почитать их?» Насколько же подобные мысли далеки от истины! Неужели совершивший благодеяния во множестве понесет из-за этого убыток? Всевышний желает оказывать безграничное добро Своим творениям, поэтому Он вложил в родителей любовь к детям ради их блага, чтобы отец и мать посвятили все свои силы их воспитанию. И когда ребенок огорчает родителей, Всевышний говорит: «Правильно Я сделал, что не стал жить среди них». Слова «стал жить» означают, что тогда бы они узнали силу Моего желания воздать им добром и не стали бы Меня почитать. Они, упаси Б-г, сказали бы о Творце, что Он оказывает милость творениям ради Своего же блага. Поэтому Всевышний и говорит: «Если человек почитает своих отца и мать…», то понимает, что совершившему множество благодеяний необходимо воздать благодарностью. Поэтому «если бы Я жил среди них…» — если бы они осознали Мое бесконечное желание оказать им добро, то почитали бы Меня безгранично. Такое понимание Талмуда основано на глубочайшем проникновении в истинную суть Б-жественных путей.


Однажды в беседе об укреплении веры мы упомянули о том, что наличие всего лишь двух черных волосков делает «рыжую телицу» непригодной для исполнения заповеди. Но ведь найти безукоризненно рыжую телицу крайне сложно! Как же вообще можно исполнить это повеление? Существованию этой заповеди есть только одно объяснение: Моше рабейну точно знал, что как только народу Израиля понадобится «рыжая телица», Всевышний тут же устроит так, что родится особь, соответствующая всем указанным в законе признакам. И вот, в Талмуде приведена история о знатном римлянине по имени Дама бен Нетина. Однажды мудрецы хотели купить у него редчайший дорогой камень для нагрудника первосвященника, а ключ от ларца с драгоценностями лежал под подушкой его спящего отца, и сын не стал его будить даже ради большой прибыли от этой сделки. И на следующий год Всевышний воздал ему за почитание отца тем, что у него в стаде родилась рыжая телица, за которую мудрецы Израиля заплатили ему огромную сумму денег[bookmark: ftnref61][61]. Всевышний так устроил мироздание, что все необходимое появляется в нем, как только в этом возникает истинная необходимость. Также в Торе есть несколько заповедей, свидетельствующих о том, что некое событие непременно произойдет в будущем, например: «Пророка Я поставлю им из среды их братьев…»[bookmark: ftnref62][62] Как можно быть точно уверенным, что в нужное время найдется человек, способный выдержать все испытания и доказать, что он обладает истинным пророческим видением? Это подробно описывает Рамбам[bookmark: ftnref63][63] И можно привести ни один подобный пример. Итак, сами основы Торы свидетельствуют о том, что Тот, по Чьему слову возник мир, даровал Тору именно с Небес и никак иначе. Даже если бы мы ничего не знали о Синайском Откровении, сама Тора провозглашает и сообщает, что она ниспослана с Небес, ибо все ее слова — прямые доказательства, непосредственно воспринимаемые чувствами. Из книг мудрецов прежних поколений непосредственно видно, что они старались укрепить веру не только через традицию, но и через мышление и чувство. Я особо это подчеркиваю, так как из вашего письма мне показалось, что вы не уделяете достаточно внимания укреплению веры. Ведь вы, мой друг, в ответ на рассуждение «Мудрость на просторах будет воспевать»[bookmark: ftnref64][64] написали мне только о соображениях, продиктованных разумом, а о чувственной вере даже не упомянули.


И вот, как известно, «Пришел пророк Хавакук и свел суть Торы к одному[bookmark: ftnref65][65]: “Праведник верой своей будет жить”[bookmark: ftnref66][66]». Значит, праведность зависит от силы веры, и мы, с Б-жьей помощью, стараемся постоянно укреплять веру в сердцах людей. Даже о столь большом праведнике, как Ноах, мудрецы говорили, что его вера была слабой[bookmark: ftnref67][67]! Значит, у веры нет верхнего предела, и чем больше человек ее усиливает, тем более он достоин похвалы. Сказано в Писаниях: «Уповай на Б-га и делай добро, живи на земле и паси в вере»[bookmark: ftnref68][68]. Так эти слова трактует Радак: «Паси святую паству, направляя ее к укреплению веры»[bookmark: ftnref69][69]. На эту тему у вас есть рассуждение «Тогда говорили трепещущие перед Г-сподом»[bookmark: ftnref70][70], которое объясняет великую значимость укрепления веры. Это никогда не было более необходимо, чем сейчас, когда из-за множества грехов нашего поколения сбылись все страшные предсказания наших пророков. И если я вознамерюсь написать все, что хотел бы сказать об укреплении веры, то боюсь, что всех мировых запасов бумаги окажется недостаточно для этой цели. У меня нет ни одного рассуждения, в котором не затрагивалась бы необходимость усиления веры. Тора и глубочайшие изречения наших мудрецов раскрывают перед нами несметные сокровища, ценность которых очевидна даже для столь скудного разумом, как я. И наделенные пониманием всегда восхищаются, видя, что дух Б-га говорит устами праведников!


Нельзя не заметить, что всем, в чем мы больше всего и постоянно нуждаемся, Всевышний наделяет нас самым доступным образом. Например, воздух, без которого невозможно жить, есть везде, как подробно обсуждается в книге «Ховот Алевавот». Но не меньше, чем воздух, для нашей жизни необходима вера, являющаяся основой существования. И Всевышний содеял так, что вся земля полна верой, и способные вдуматься в это — поймут.


Я напишу тебе еще немного об укреплении веры. Мудрецы Талмуда сказали: «Все, что есть на суше, есть и в море, кроме крысы»[bookmark: ftnref71][71]. И вот, известно, что поверхность суши составляет менее четверти от площади покрывающих планету морей. Но разве мудрецы Талмуда смогли обследовать все глубины океанов, чтобы узнать, есть ли там крыса? Более того, некоторые акватории недоступны даже для опытных мореплавателей! Откуда же они это знают? Почему мудрецы не опасались, что когда-нибудь может выясниться, что крысы все же водятся в море? Очевидно, что свое знание они вывели из Писания и были совершенно уверены, что никто и никогда не сможет его опровергнуть, ибо Тора дарована с Небес. На самом деле все так и есть: с тех пор прошли уже многие века, и никто не доказал обратного. И еще сказано там же: «Все животные, которые совокупляются в одно и то же время года и вынашивают детенышей одинаковый промежуток времени, могут рожать друг от друга и заботиться о потомстве друг от друга…»[bookmark: ftnref72][72] И также сказано в трактате Бхорот: «Все виды животных, у которых мужской орган расположен внутри — яйцекладущие, а у которых снаружи — живородящие»[bookmark: ftnref73][73]. Откуда мудрецы Талмуда это знали? Возможен только один ответ: они выучили это из Торы, данной с Небес. Талмуд свидетельствует, что многие явления, происходящие в окружающем нас мире, укрепляют нашу веру и подтверждают ее истинность. И для понимания этого не надо ехать в дальние страны — нужно лишь научиться видеть.


И еще приводится в трактате Кидушин: «Сказал Дама бен Нетина еврейским мудрецам: я знаю, что если бы я потребовал от вас все серебро в мире (за рыжую телицу), вы бы мне заплатили…»[bookmark: ftnref74][74] Однако возникает вопрос: откуда мудрецы взяли бы «все серебро в мире», чтобы заплатить римлянину из Ашкелона за возможность исполнить эту заповедь? А если это преувеличение, то уместно ли его приводить в Талмуде? Ясно, что Дама бен Нетина имел в виду именно то, что произнес. Аналогично этому сказано в трактате Бхорот: «Мудрецы пожелали сокрыть все золото и серебро в Творении, чтобы никто не смог по ошибке воспользоваться золотыми и серебряными сосудами Храма»[bookmark: ftnref75][75]. Но кто бы дал мудрецам Талмуда все золото и серебро мира? Приходится признать, что если бы они захотели, то могли бы его найти и спрятать. И Даме бен Нетине тоже было совершенно очевидно, что потребуй он от евреев все золото и серебро, существующее в мире, он бы их получил. Ведь исполнение заповеди о «рыжей телице» приводило к очищению от нечистоты и позволяло евреям ступить в Иерусалимский Храм.


И вот, я вспоминаю прочитанное в вознесенной книге «Кузари». Рабби Йеуда Алеви изложил там то, о чем очень много говорили мудрецы прежних поколений: почему в Торе не приводятся прямые упоминания о существовании Грядущего мира? «И сказал вознесенный и возвышенный мудрец, — так пишет Кузари своим золотым языком, — желающий солгать станет говорить о том, что находится далеко и что трудно проверить, поэтому Тора постоянно приводит свидетельства только об этом мире». Я прочел это в юности и, слава Б-гу, эти слова на удивление прочно запечатлелись в моем сердце и сохранились в нем навсегда.


В «Шма Исраэль» мы произносим: «Остерегайтесь, как бы не соблазнилось ваше сердце, и вы не отклонились, и не стали служить другим богам, и поклоняться им! И воспылает гнев Г-спода на вас, и Он затворит небо, и не будет дождя, и земля не даст своего урожая, и пропадете вы скоро с доброй земли, которую Г-сподь дает вам»[bookmark: ftnref76][76]. Но как Моше рабейну мог это предвидеть? Ведь в то время евреи были очень сильны, и их царство могло сохраниться очень надолго. Вот, Египет существовал еще до строительства Первого Храма и по-прежнему находится на том же месте. Мы видим, что за это время миновали целые эпохи Первого и Второго Храмов! Кто же мог сказать такое Моше рабейну? Ясно, что он вывел это из Торы, дарованной с Небес. Более того, даже опустошение Земли Израиля было не таким, как уничтожение стран других народов: до сих пор видно, что эта земля очень хороша, и все же никто из захвативших ее врагов не в силах ее отстроить и вернуть ей былую красоту. Она пребывает в запустении, ожидая возвращения своих сыновей, и не раскроет свою святость перед чужими народами. Дальше писать мне тяжело, но «Дай мудрецу — и он станет еще мудрее, дай знать праведному — и он прибавит разумения»[bookmark: ftnref77][77].


Мой дорогой друг! Позволь мне упрекнуть тебя. Я написал тебе, но ты мне ничего не ответил. Посмотри, что сказано в главе Итро: «И ответил весь народ вместе и сказал: все, что изрек Г-сподь, мы исполним, и пересказал Моше слова народа Г-споду»[bookmark: ftnref78][78]. Раши так разъясняет этот стих Торы: «Это учит тебя достойному поведению на примере Моше…»[bookmark: ftnref79][79] А ведь «достойное поведение опережает исполнение Торы»[bookmark: ftnref80][80]! В Торе приводится подробное повествование о приобретении Авраамом пещеры Махпела у Эфрона-хеттийца, чтобы мы научились правильным поступкам у нашего великого праотца. Видишь, как важно проявлять уважение к людям! Более того, я видел в Мидраш Рабба, что даже о Всевышнем сказано: «Не соответствовало бы это Его святости.., а потому Он “воззвал к Моше”»[bookmark: ftnref81][81]. Есть и еще один стих в Торе, и ради моей огромной любви к тебе я мог бы продолжить, но мне трудно писать: сегодня, во второй день недели главы Ваишлах, я завершил давно начатое рассуждение. Я написал тебе языком увещевания, за внешней строгостью которого, однако, сокрыта искренняя и трепетная любовь. Чем выше вы будете подниматься, тем лучше будет вам и всему миру, как сказали наши мудрецы в трактате Кидушин[bookmark: ftnref82][82]: «Пусть человек всегда смотрит на себя так, как будто у него поровну грехов и заслуг. Исполнил одну заповедь — благо ему, ибо он склонил себя к добру; совершил одно преступление — горе ему, ибо он направил себя к злу, как сказано: “Мудрость лучше орудий войны, но один грешник погубит много добра”[bookmark: ftnref83][83]».


Вот слова вашего друга, желающего безграничного блага для ваших тел и душ.





[bookmark: ftn58][58] Ирмеягу 9:12. См. гл. 84 этой книги.


[bookmark: ftn59][59] Там же.


[bookmark: ftn60][60] Кидушин 30б.


[bookmark: ftn61][61] Кидушин 30б.


[bookmark: ftn62][62] Дварим 18:18.


[bookmark: ftn63][63] Мишна Тора, «Основы Торы», гл. 7.


[bookmark: ftn64][64] См. гл. 26 этой книги.


[bookmark: ftn65][65] Макот 24а.


[bookmark: ftn66][66] Хавакук 2:4


[bookmark: ftn67][67] Раши, Берешит 7:7.


[bookmark: ftn68][68] Теилим 37:3.


[bookmark: ftn69][69] Радак, там же.


[bookmark: ftn70][70] См. гл. 216-219 этой книги.


[bookmark: ftn71][71] Хулин 127а.


[bookmark: ftn72][72] Там же.


[bookmark: ftn73][73] Бхорот 8а.


[bookmark: ftn74][74] Кидушин 30б.


[bookmark: ftn75][75] Бхорот 50а.


[bookmark: ftn76][76] Дварим 11:16-17.


[bookmark: ftn77][77] Мишлей 9:9.


[bookmark: ftn78][78] Шмот 19:8.


[bookmark: ftn79][79] См. Раши, там же: «Ведь Моше не сказал: поскольку пославший меня все знает, мне не нужно передавать ответ». — Примечание редактора.


[bookmark: ftn80][80] Мидраш Рабба, гл. 39.


[bookmark: ftn81][81] Ялкут Шимони, Ваикра.


[bookmark: ftn82][82] Кидушин 40б.


[bookmark: ftn83][83] Коэлет 9:18.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 33. Праведник верой своей будет жить
Вы не сообщили мне, получили ли вы мое рассуждение «Тора — дарование с Небес»[bookmark: ftnref1][1], где обсуждается высказывание наших мудрецов: «Сказал Всевышний: правильно Я сделал, что не стал жить среди них, ведь если бы Я жил среди них, они не стали бы Меня почитать»[bookmark: ftnref2][2]. В нем приводятся поразительные мысли, укрепляющие веру. Мой ученый сын, да воссияет его свет, прочел это послание и был глубоко потрясен его содержанием. Пожалуйста, сообщите мне, сколь велика ваша способность восприятия веры. И разве нам не достаточно изречения учителей Талмуда[bookmark: ftnref3][3]: «Пришел пророк Хавакук и свел суть Торы к одному: Праведник верой своей будет жить[bookmark: ftnref4][4]!» Мудрецы считают, что здесь имеется в виду именно способность обретения веры. Поэтому желающий исправить свои поступки согласно Торе пусть приложит все усилия к укреплению веры с помощью логических доказательств и верных и надежных доводов, основанных на нашей традиции. И пусть он живет своей верой — я имею в виду: будет живым, а не мертвым[bookmark: ftnref5][5].


У веры нет верхней границы. В этом тебя убедят изречения наших мудрецов, благословенной памяти: «Вера Ноаха была слаба»[bookmark: ftnref6][6]. Тора свидетельствует об этом: «Ноах был человек праведный, цельный в своих поколениях, с Б-гом ходил Ноах»[bookmark: ftnref7][7]. Рабби Авраам ибн Эзра так объясняет этот стих Торы: «праведный в мышлении и в поступках»[bookmark: ftnref8][8]. А ведь без глубокой веры он не смог бы к этому прийти! Значит, не может быть достаточно веры. О Ноахе сказано, что он «был праведником в своем поколении, но не считался бы таковым во времена нашего праотца Авраама»[bookmark: ftnref9][9], из чего мы видим, что у веры нет высшего предела.


И вот, мудрость Каббалы, как это следует из слов Б-жественного мудреца и ученого рабби Моше Хаима Луццато, благословенной памяти, всецело основана на стихе Торы: [bookmark: m_88014-227-19-80-9510935__Hlk511133506]«Знай же сегодня и возложи на сердце свое, что Г-сподь есть Б-г на Небесах наверху и на земле внизу, и нет другого»[bookmark: ftnref10][10]. Это означает, что нам необходимо прочно укоренить веру в наших сердцах. Мы видим своими глазами, что постижение каждого принципа знания вместе со всеми его основаниями приносит покой душе. Это и имеет в виду стих Теилим: «Тора Б-га — совершенная, успокаивает душу»[bookmark: ftnref11][11]. Писание подчеркивает, что речь идет именно о совершенной Торе и о человеке, цельном в своей вере, основанной на полученном по традиции знании, служащем ему знаками и свидетельствами. Такой человек глубоко постиг своим разумом, что традиция, дошедшая до нас через цепочку передачи из поколения в поколение, неоспорима и настолько распространена во всем мире, что даже христиане и магометане основали свои религии на Торе Моше. Кто же может усомниться в истинности Синайского Откровения, если даже эти народы считают Тору фундаментом веры на земле? Они лишь утверждают, что к ним тоже были посланы пророки, чтобы кое-что в ней изменить и к ней добавить[bookmark: ftnref12][12]. Вкратце: все чудеса и знамения были явлены народу Израиля явно и открыто. Например, место пересечения Красного моря при Исходе из Египта сегодня известно каждому. Оно отмечено на карте, как и все переходы евреев по пустыне Синай от Раамсеса и далее, до восточного берега реки Ярден. Они в точности соответствуют тому, что сказано в нашей святой Торе, и одного этого достаточно наделенному пониманием для укрепления в вере.


Более того, всегда есть возможность развить принятую по традиции веру с помощью разума. Здесь не место это подробно излагать, но наделенный пониманием сам во всем узрит ясные знамения веры, поэтому я буду краток. «Тора Б-га — совершенная, успокаивает душу»[bookmark: ftnref13][13] — имеется в виду вера, наполняющая сердце мудреца, мышление которого ясно и постигает основы бытия. Тора провозглашает о своем происхождении с Небес и свидетельствует о даровании народу Израиля на горе Хорев. В этом — смысл изречения наших мудрецов: «Б-жественный глас исходит с горы Хорев…»[bookmark: ftnref14][14] Я приведу тебе пример, из которого любой мудрый человек, даже если он не знает об исключительности Б-жественного Откровения на горе Синай, поймет, что Тора дарована с Небес. Сказано в книге пророка Ирмеяу: «Тора Моя, которую Я даровал им»[bookmark: ftnref15][15]! Очевидно, что она с Небес! Ведь если мы привыкли слышать мудрые речи праведника, наполненные глубочайшим смыслом, и вот, он скажет нечто, чего в настоящий момент мы не в состоянии понять, — разве мы усомнимся в истинности и этих его слов? А если в Торе нечто покажется нам лишенным смысла, то это — «от вас», поскольку мы оказываемся неспособными к восприятию и пониманию[bookmark: ftnref16][16]. Тора говорит о великом и удивительном: о вознесенности Б-га, о таких необычайно возвышенных проявлениях души, как, например: «не гнушайся египтянином, ибо пришельцем ты был на его земле»[bookmark: ftnref17][17]. Тора учит нас замечательному качеству: быть благодарным тому, кто оказал нам добро. Йосеф спас Египет от голода и заботился о его пропитании на протяжении семи лет: «И собрал Йосеф все серебро, оказавшееся в земле египетской…»[bookmark: ftnref18][18] Египтяне были обречены на смерть от голода, но, благодаря Йосефу сохранили свои жизни. Он наполнил казну фараона сокровищами, привезенными со всего мира! Наш праотец Яаков спустился в Египет, проявив должное уважение к фараону и ко всему Египту, как повествуется в главе Вайигаш: «И слух прошел в доме фараона: пришли братья Йосефа, и хорошо это было в глазах фараона и в глазах его рабов»[bookmark: ftnref19][19]. И сказал фараон: «Я дам вам лучшую землю египетскую…»[bookmark: ftnref20][20], «ибо лучшее всей земли Египетской — для вас»[bookmark: ftnref21][21]. Можно ли представить большую радость, чем та, что охватила фараона и его рабов, когда они услышали, что пришли братья Йосефа? Достаточно было одного благословения, данного Яаковом фараону, и воды Нила начали подниматься ему навстречу! И мне представляется, что и до сего дня воды Нила выходят из берегов и орошают землю Египта. Мы видим, что и после смерти Яакова фараон и его народ сохранили уважение и благодарность сыновьям Израиля, как сказано в главе Вайехи о похоронах нашего праотца Яакова: «Тяжелый траур это у Египта»[bookmark: ftnref22][22]. И если бы не клятва, которую Йосеф дал Яакову, фараон не согласился бы его отпустить из своей страны даже на похороны отца! Однако после всех этих событий произошло следующее: «И встал новый царь над Египтом, который не знал Йосефа»[bookmark: ftnref23][23]. Он сказал: «Давайте ухитримся против него, как бы он не умножился…»[bookmark: ftnref24][24], «и опостылела им жизнь из-за сыновей Израиля»[bookmark: ftnref25][25]. Египтяне поработили их и угнетали всякой тяжелой работой, а их сыновей бросали в реку Нил, и, в конце концов, даже перестали давать им солому для изготовления кирпичей. Мидраш Рабба рассказывает, что, когда еврей приходил на поле египтянина, чтобы набрать соломы, тот бил его[bookmark: ftnref26][26]. Видишь, насколько неблагодарными оказались фараон и весь Египет! Нам кажется, что египтян следовало бы отдалить от Общины Израиля больше, чем Амон и Моав, которые были навечно лишены права войти в еврейский народ, — и все же Тора предостерегает: «не гнушайся египтянином, ибо пришельцем ты был на его земле»[bookmark: ftnref27][27]. Ты был у него рабом, но все же при этом проживал на его земле. И мы обязаны навечно сохранить к египтянам чувство благодарности, принимая их под сень крыльев Шехины. Как же, в таком случае, невероятно велик долг помнить истинное благодеяние, оказанное одним человеком другому!


Тора повествует о том, что наступит время, когда народы мира признают: «Однако народ мудрый и понимающий этот великий народ»[bookmark: ftnref28][28], у которого «повеления и законы справедливые»[bookmark: ftnref29][29]. Значит, даже им раскроются истинность и духовность наших законов. Вот тебе одно из свидетельств о «Моей Торе, которую Я даровал им»[bookmark: ftnref30][30] и о «Б-жественном гласе, исходящем с горы Хорев»[bookmark: ftnref31][31].


Мой друг, рабби…


Вы написали о том, что вам поведал некий человек, говоривший от имени великого и праведного мудреца и раввина… Я хочу вам сказать, что он не понял истинного смысла услышанных им слов. Вы видите, что и рабби Шимон бар Йохай занимался изучением Мусара, как сказано в комментарии на стих Торы: «И узнай сегодня, и возложи на сердце твое, что Г-сподь — Б-г на Небесах наверху и на земле внизу, и нет другого»[bookmark: ftnref32][32]. И книга Дварим во многих своих повествованиях — это Мусар, и слова пророков — Мусар, и это настолько очевидно, что не требует доказательств.


Мне кажется весьма удивительным, что вы написали о трудностях воспитания детей, ибо, по моему мнению, мужчине не требуется воспитывать в себе качество милосердия в той мере, в какой это свойственно женщинам. Писание напрямую называет наших мудрецов: «“черные, как ворон”[bookmark: ftnref33][33] — Тора сохранится только в семье того, кто строг к своим сыновьям, как ворон…»[bookmark: ftnref34][34] — и понимающему этого достаточно.


Несколько слов на тему укрепления веры, поднятую нами в беседе о книге Эстер: «дни Пурима не пропадут у евреев, и память о них не исчезнет у их потомков»[bookmark: ftnref35][35]. Всем известно, и я лично об этом слышал от одного уважаемого человека из Персии, что в настоящее время евреи в той стране настолько унижены и бесправны, что не могут даже рассчитывать на защиту со стороны закона, как прочие жители. Но если это так, то как же в свитке Эстер могло быть написано: «память о них не пропадет у их потомков». Ведь именно там жил злодей Аман! А вдруг однажды власти Персии примут решение запретить евреям публично позорить Амана и радоваться, читая свиток, повествующий о его падении? Но поскольку так сказано в книге Эстер, записанной в духе святости, власти всегда будут бессильны что-либо изменить. И это еще одно очевидное свидетельство того, что Тора — дарование с Небес. Ведь иначе мудрецы не вынесли бы постановление на все времена и не придали бы ему статус закона. Поэтому мы убеждаемся, что Тора — небесный дар, и ее слова — решения Б-га, которые народы мира никогда не смогут отменить.


Моему сыну, да воссияет его свет, как свет шести дней Творения…


Твое письмо дошло до меня. Ты правильно сделал, что попросил меня об этом, и я очень рад… Однако «Много помыслов в сердце человека, но замысел Г-спода исполнится»[bookmark: ftnref36][36] — так происходит всегда, и да удостоимся мы помощи Небес для освящения имени Всевышнего, ибо у человека должно быть для этого много заслуг. Кто более велик, чем пророк Элияу? А мы сделали удивительное наблюдение, касающееся «Афтары», повествующей о событиях, произошедших на горе Кармель, где пророк Элиягу выступил против служителей бааля за освящение имени Г-спода. Мы отметили, что он — пророк Б-га Живого — все содеял согласно повелению Всевышнего, — и все же для достижения результата ему требовалось милосердие Г-спода! Наши мудрецы отмечают, что пророк Элияу получил ответ с Небес только к концу дня во время молитвы Минха, когда возрастает Б-жественное милосердие[bookmark: ftnref37][37]. И на первый взгляд непонятно, почему он нуждался в милости Всевышнего в то время, когда всецело исполнял Его волю? Ответ на этот вопрос однозначен: даже при освящении имени Всевышнего требуется безграничное милосердие и помощь с Небес, как произнес в молитве пророк Элияу: «Ответь мне, Г-сподь, ответь мне!»[bookmark: ftnref38][38] Даже великому пророку, исполняющему волю Б-га, было необходимо упомянуть заслуги наших праотцов: Авраама, Ицхака и Яакова! И это пробуждает трепет.


Знай, что ты мудро поступил, когда вначале отделил десятину от того, чем одарил тебя Всемогущий. И я надеюсь, что, с Б-жьей помощью, это станет тебе великой заслугой, и успех будет сопутствовать тебе во всех твоих делах. То же самое сказал пророк Элияу женщине из Царефата: «Не бойся, иди и поступи так, как ты говорила, но вначале сделай из этого для меня небольшую лепешку и вынеси мне, а себе и своему сыну сделаешь после»[bookmark: ftnref39][39]. На первый взгляд, это очень неожиданно: как во время страшного голода в Израиле пророк Элияу мог обратиться к бедной вдове с просьбой поделиться с ним последними остатками муки и масла при том, что она сама и ее ребенок голодали? Ведь, упаси Б-г, это противоречит нашему представлению об обычаях истинного праведника! Так что, несомненно, желая ей лишь добра, он вначале попросил ее исполнить заповедь милосердия к ближнему, приносящую Б-жественное благословение. И как же я обрадовался, когда позже обнаружил подобное рассуждение в «Сэфер Ахинух», в разделе о заповеди приношения «Омера». То же самое я нашел в комментарии Сфорно на стих Торы: «От начатков вашего теста вознесите приношение»[bookmark: ftnref40][40] — там эта история с пророком Элиягу приводится в качестве иллюстрации, подтверждающей этот принцип. Поэтому ты хорошо сделал, незамедлительно отделив десятину от своего скромного дохода, и, с Б-жьей помощью, в заслугу этого в твой дом придет благословение.


Да сопутствует тебе удача, и поднимайся все выше и выше, согласно благословению…





[bookmark: ftn1][1] См. гл. 21 этой книги.


[bookmark: ftn2][2] Кидушин 30б.


[bookmark: ftn3][3] Макот 24а.


[bookmark: ftn4][4] Хавакук 2:4.


[bookmark: ftn5][5] «Каждому следует стремиться к абсолютной ясности в вере. Ведь различие между человеком с ясной верой и тем, чья вера не так цельна, огромно! Он во всем поступает иначе, и вообще это совсем другой человек. У людей с ясной и глубокой верой изменяется все служение. Прямой путь, ведущий к этому, — никогда не забывать о благословенном Б-ге. Все время помнить о Нем, знать и чувствовать, что Он управляет всем. В Торе об этом сказано: “Остерегайся, чтобы не забыть Г-спода, Б-га твоего” (Дварим 8:11). Необходимо не только помнить о Нем, но все время идти с Ним, жить с мыслью о Нем во всех ситуациях и во всех своих делах. Есть люди, которые верят в Б-га, знают, что в мире проявляется Его управление, и исполняют заповеди. Но они не желают впустить Б-га в свою жизнь. Более того, они даже боятся этого, опасаясь связать свою жизнь с упованием на Б-жественное Провидение. Для них предпочтительнее держаться подальше от Провидения, они желают сами управлять своим миром». (Маариль Блох, Уроки Знания, гл. «Упрочился Твой престол тогда»).


[bookmark: ftn6][6] Раши, Берешит 7:7.


[bookmark: ftn7][7] Берешит 6:9.


[bookmark: ftn8][8] Ибн Эзра, там же.


[bookmark: ftn9][9] Ибн Эзра, там же.


[bookmark: ftn10][10] Дварим 4:39.


[bookmark: ftn11][11] Теилим 19:8.


[bookmark: ftn12][12] Сказано в Торе: «Не добавьте к речению, что я заповедую вам, и не убавьте от него, чтобы соблюдать заповеди Г-спода, Б-га вашего, что Я заповедую вам» (Дварим 4:2). Всевышний дал народу Израиля обещание, что никогда не расторгнет с ним Свой Союз и не заменит его на другой народ: «Но и при том, когда они будут на земле врагов своих, Я не презрю их и не возгнушаюсь ими, чтобы погубить их и расторгнуть Завет Мой с ними, ибо Я — Г-сподь, Б-г их» (Ваикра 26:44). — Примечание редактора.


[bookmark: ftn13][13] Теилим 19:8.


[bookmark: ftn14][14] Брахот 17б.


[bookmark: ftn15][15] Ирмеягу 9:12.


[bookmark: ftn16][16] В завершении Торы приводится следующий стих: «Ибо это (Б-жественное Учение) не нечто пустое от вас; ибо это ваша жизнь и, благодаря ей, вы продлите свои дни на земле, в которую вы приходите через Ярден, дабы унаследовать ее» (Дварим 32:47). Наши мудрецы поднимают вопрос: почему сказано «не пустое от вас» — на первый взгляд должно быть сказано «для вас» и отвечают, что если Тора, не дай Б-г, покажется вам пустой — то это исключительно «от вас» — таков результат вашего постижения. (Примечание редактора).


[bookmark: ftn17][17] Дварим 23:8.


[bookmark: ftn18][18] Берешит 47:14.


[bookmark: ftn19][19] Берешит 45:16.


[bookmark: ftn20][20] Берешит 45:18.


[bookmark: ftn21][21] Берешит 45:20.


[bookmark: ftn22][22] Берешит 50:11.


[bookmark: ftn23][23] Шмот 1:8.


[bookmark: ftn24][24] Шмот 1:10.


[bookmark: ftn25][25] Шмот 1:12.


[bookmark: ftn26][26] См. Шмот Рабба 5:23.


[bookmark: ftn27][27] Дварим 23:8.


[bookmark: ftn28][28] Дварим 4:6.


[bookmark: ftn29][29] Дварим 4:8.


[bookmark: ftn30][30] Ирмеягу 9:12.


[bookmark: ftn31][31] Брахот 17б.


[bookmark: ftn32][32] Дварим 4:39.


[bookmark: ftn33][33] Шир Аширим 5:11.


[bookmark: ftn34][34] Мидраш Шмуэль, гл. 5.


[bookmark: ftn35][35] Эстер 9:28.


[bookmark: ftn36][36] Мишлей 19:21.


[bookmark: ftn37][37] См. Брахот 6б.


[bookmark: ftn38][38] См. Цари (I), гл. 18.


[bookmark: ftn39][39] Цари (I) 17:13.


[bookmark: ftn40][40] Бемидбар 15:20.


[bookmark: ftn41][41] Диврей Аямим (I) 28:9.


[bookmark: ftn42][42] «Кто достоин называться царем? Тот, кто возвысился качествами своей души, глубиной знания и силой мышления, — так что он неподвластен влиянию окружения, и его не сгибают ветры, веющие со всех сторон. Обретение истинного величия дается человеку большим трудом, ведь по своей природе он восприимчив к влиянию окружения. Его душа подчинена мнению большинства… Истинным царским величием обладает только достойный человек с непоколебимым сердцем и мощным разумом. Только такое царство сохраняется навечно. Такое царство мы ждем и надеемся, что в будущем оно будет править Израилем в своем прежнем великолепии!» (Маариль Блох, Уроки Знания, гл. «Царство»).


[bookmark: ftn43][43] Дварим 4:6.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 34. Знай Б-га отца твоего и служи Ему
«А ты, Шломо, сын мой, знай Б-га отца твоего и служи Ему с цельным сердцем и с желанием души, ибо все сердца испытывает Г-сподь и всякое порождение мыслей знает; если будешь искать Его, он предстанет перед тобой, а если оставишь Его, Он покинет тебя навечно»[bookmark: ftnref41][41], — сказал царь Давид в завещании своему сыну царю Шломо[bookmark: ftnref42][42].


Сейчас месяц Элул, и наше служение должно быть особенно трепетным, а времени остается все меньше, — поэтому я буду краток в рассуждении, которое посылаю тебе.


На исходе шаббата главы Ръэ мы говорили о том, в чем убедились, пройдя нелегкий путь глубокого изучения и многочисленных размышлений… И это не может не потрясти наделенного пониманием: истинность Торы постигается чувственным восприятием. Начнем со стиха Торы, приведенного в недельной главе Ваэтханан: «И соблюдайте, и исполняйте (Тору), ибо она — ваша мудрость и ваше понимание перед глазами народов, которые услышат все эти повеления и законы и скажут: однако мудрый и разумеющий этот великий народ»[bookmark: ftnref43][43]. Возникает вопрос: а если бы Тора не показалась мудростью и пониманием «перед глазами народов», то нам не нужно было бы ее соблюдать? Разве не достаточно того, что она — мудрость Б-га Живого? И еще: поскольку в этом стихе сказано, что Б-жественное Учение — наша мудрость и понимание, ясно, что Тору приняли мы, но не другие народы, которые от нее отказались. И еще: почему сказано: «услышат все эти повеления»? Ведь народы мира оспаривают именно «повеления» Торы! Нужно было сказать: услышат «законы»[bookmark: ftnref44][44]! И еще: почему повторяется: «И кто великий народ, у которого повеления и законы справедливы, как вся эта Тора, которую Я даю перед вами сегодня»[bookmark: ftnref45][45] — ведь об этом уже было сказано прежде!


Но истина проложит себе путь, во всех подробностях разъяснив нам, что Тора обязывает каждого еврея развить свое мышление, вдуматься в Закон и осознать своим разумом, что Б-жественное Учение открывает прямую надежную дорогу, ведущую к возвышенной жизни в наслаждении и покое души в этом мире, помимо безграничной награды в мире Грядущем. «Пути ее (Торы) — пути приятные, и все стези ее — мир»[bookmark: ftnref46][46], и только пока еврей ее глубоко не поймет, она может казаться ярмом, обременяющим шею народа Израиля. Ее начало — испытание, но ее конец — великое и безграничное наслаждение, помимо невероятной награды — ее сокровенного знания. И тогда этот стих Торы приобретает следующий смысл: «И соблюдайте» — изучайте Тору столь разумным способом, чтобы ваше «и исполняйте», даже окружающим народам дало понимание того, что Тора — Б-жественное Учение, источник мудрости и света. И таким образом изучение Торы Всевышнего и возвышенное служение станут освящением имени Б-га[bookmark: ftnref47][47].


Поэтому затем сказано: «великий народ, у которого повеления и законы справедливые…»[bookmark: ftnref48][48] Но разве может случиться, что повеления будут казаться столь же справедливыми в глазах людей как законы? Повеления — это трудные для понимания заповеди Торы, подобные «Рыжей телице», которая очищает нечистых, прикоснувшихся к мертвому, но делает нечистыми того, кто осуществляет подготовку к исполнению этой заповеди: зарезает и сжигает корову и размешивает в воде ее пепел.


Мы говорили, что когда ученики пришли навестить рабана Йоханана бен Закая перед смертью, он заплакал[bookmark: ftnref49][49]. И это знак того, что каждый, кто старается оказать милость ближнему и помочь ему в обретении заслуг, должен внимательно следить за тем, чтобы не нанести вред самому себе. Об этом говорили наши мудрецы: «Если Тора предписала нам сокрыть добрые дела, обычно совершаемые публично: “Сказано тебе, человек, что такое добро и чего Г-сподь требует от тебя: только исполнять закон, любить милосердие и скромно ходить перед Б-гом твоим”[bookmark: ftnref50][50], — это тем более касается того, что не принято оглашать»[bookmark: ftnref51][51]. И мы еще о многом говорили, стараясь охватить нашим разумом трудные места Торы, и, с помощью благословенного Б-га, существенно приблизились к их пониманию. Прекрасно, если человек станет совершать свои поступки после глубокого размышления и осознания, так же как он изучает Тору. Говоря об этом, мы вспомнили рассказ о Рабби, пославшему царю Персии мезузу в качестве ответного дара за присланный ему драгоценный камень[bookmark: ftnref52][52]. И это поступок, продиктованный истинной мудростью. Изучая Теилим, мы говорили: «Отведайте и увидите, что благ Г-сподь, и счастлив человек, находящий в Нем укрытие»[bookmark: ftnref53][53]: «Отведайте» вкус мудрости — и «увидите», что благ Г-сподь. И тогда все народы тоже осознают, что Тора — «ваша мудрость и понимание», и это приведет к освящению имени Б-га. Сфорно приводит в связи с этим удивительные слова: «Причина, по которой нам непременно следует быть мудрыми и понимающими в глазах народов, состоит в том, что если они сочтут нас глупцами, это станет осквернением Б-жественного имени…»[bookmark: ftnref54][54] И, благодарение Б-гу, на слова «отведайте и увидите» я нашел те же самые соображения в комментарии Риваша, благословенной памяти. Он пишет о недостатке исполнения заповеди «по привычке (бездушно)»[bookmark: ftnref55][55]. И только традиция и ощущение «вкуса» заповеди, объединяясь вместе, создают твердую основу для веры. Истинность всех наших слов и, в частности, этих рассуждений однозначно подтверждается стихами Писания.


Для народа, вступившего в Б-жественный Завет, достаточно постижения Торы мышлением, но другим народам необходимо приблизить ее духовность к своему чувственному восприятию. На самом деле мы уже несколько раз затрагивали эту тему и со всей очевидностью показали, что истинность Торы подтверждается для нас и чувственной верой еще со времен, когда она была дарована Б-гом Моше «из уст в уста»[bookmark: ftnref56][56], и до сего дня. Образованные люди знают, что чувственно воспринимаемые свидетельства делают нашу веру живой.


Сказано в Торе: «Смотри, Я помещаю перед вами сегодня благословение и проклятие»[bookmark: ftnref57][57]. Однако остается совершенно непонятным значение слов «перед вами». Кроме того, казалось бы, нужно сказать: «Я даю вам». На самом деле этот стих Торы имеет в виду следующее: «Знайте, сыновья Мои, что Я дал вам Тору не ради Себя, а для вас». Она станет вам благословением, если вы вдумаетесь в нее и постигнете ее. Ваша вера в Меня получила полное подтверждение при Исходе из Египта и при даровании Торы на горе Синай, но знайте, что и в дальнейшем ее истинность будет подтверждаться в каждом поколении для тех, кто глубоко изучит мудрость и Мусар. Они поймут, что Б-жественный Завет — возвышенное благословение для человека, и его не оценить ни золотом, ни драгоценными камнями. Поэтому сказано «перед вами»: углубившись в мудрость и Мусар, вы убедитесь еще в этом мире, что Тора — величайшее благословение, и это знание вам не потребуется принимать только на веру. Именно поэтому сказано «перед вами», соответственно стиху Торы: «вот законы, которые ты изложишь перед ними…»[bookmark: ftnref58][58] — и внимательно изучите комментарий Раши[bookmark: ftnref59][59]. Следующий стих Торы продолжает: «Благословение, если вы послушаете заповеди Г-спода, Б-га вашего, которые Я заповедую вам сегодня»[bookmark: ftnref60][60]. Это означает: как только вы послушаете и ясно поймете, то сразу же почувствуете, что Тора — благословение с Небес, и вам не придется принимать это утверждение на веру, вы сможете воспринять его своими чувствами, — а, как доказывает повседневный опыт, это помогает даже таким заурядным личностям, как я.


Мы говорим здесь об этом так подробно, чтобы воспринять обсуждаемое чувствами, как пояснили в рассуждении «Любящий мир»[bookmark: ftnref61][61]. Таким образом, Тора обязала нас вывести на прямой путь мудрости все свои мысли, изучение и исполнение, что невозможно без мощного разума.


В этом суть стиха Писания: «А ты, Шломо, сын мой, знай Б-га отца твоего и служи Ему с цельным сердцем и с желанием души, ибо все сердца испытывает Г-сподь и всякое порождение мыслей знает; если будешь искать Его, он предстанет перед тобой, а если оставишь Его, Он покинет тебя навечно»[bookmark: ftnref62][62]. Здесь заключено повеление постигать Тору ясным разумом, и тогда мы непременно почувствуем, что Б-жественное Учение содержит в себе благословение и в нем сокрыты безграничная сладость и притягательность. И если любители мирских наслаждений, следуя обманчивым влечениям, устремляются к благам нижайшего из миров, то уж истина тем более побудит их служить своему Творцу. Поэтому, чтобы подготовиться к Дням Суда, необходимо изучать Тору и исполнять ее в мудрости и трепете. А значит, мы обязаны освободиться от путающей наши мысли лени и оглупляющей дремоты. Итак, из нескольких размышлений мы поняли, что главное, в чем обвиняют человека, — это в его нежелании отдалиться от греха. Об этом говорилось в рассуждениях «Отдались, отдались…»[bookmark: ftnref63][63] — говорят «назиру» и «Сущность человека»[bookmark: ftnref64][64], о котором сказано: «Г-сподь, что есть человек, чтобы Ты знал его и сын человеческий, чтобы Ты размышлял о нем»[bookmark: ftnref65][65].


О Ноахе сказано в Торе: «и посадил виноградник…»[bookmark: ftnref66][66] И сразу же сказал ему тот самый[bookmark: ftnref67][67]: «Это моя область, берегись, не входи в нее»[bookmark: ftnref68][68]. Итак, праведник был предупрежден, но, невзирая на это, все же оступился. И еще Тора говорит о Ноахе: «А Ноах обрел милость в глазах Г-спода»[bookmark: ftnref69][69]. Первые комментаторы объясняют, что Ноах обладал качеством покоя души, и потому обрел Б-жественную милость. Эти слова подобают величию произнесшего их. И раз этот праведник столь строго оберегал незамутненность своего разума, ему следовало избегать всего, что приводит в смятение сознание, и в том числе вина. Он должен был отложить посадку виноградника, а не заниматься этим сразу же после выхода из ковчега. Поэтому Нечистый и предостерег его: «Это моя область, берегись, не входи в нее», он увидел, что нечто препятствует Ноаху избегать вина. И хотя миру нужно вино, «радующее Б-га и людей»[bookmark: ftnref70][70], все же ради того, чтобы избежать несчастья, Ноаху нужно было повременить с посадкой виноградника. И смотри, что в результате случилось с этим праведником. В Торе о нем сказано: «Вайяхель»[bookmark: ftnref71][71] (буквально: начал) сажать виноградник, однако это слово имеет и другое значение: «осквернился» — потерял святость»[bookmark: ftnref72][72]. Все это очень страшно, и тринадцать стихов Торы описывают его падение[bookmark: ftnref73][73]. Однако затем он вновь обрел возвышенный покой души. И если бы мы сказали только это — нам было бы достаточно.


Поэтому, сын мой, трудись над обретением покоя души — и ты найдешь «милость и доброе разумение в глазах Б-га и человека»[bookmark: ftnref74][74]. Да удостоимся мы перед началом Дней Суда, приходящих к нам к добру, войти во врата благословения покоя души среди всей Общины Израиля. Амен, да будет такова Его воля!





[bookmark: ftn44] [44] Повеления (חוקים) отличаются от законов (משפטים) тем, что проекция их смысла в этом мире сокрыта от постижения человека. — Примечание редактора.


[bookmark: ftn45][45] Дварим 4:8.


[bookmark: ftn46][46] Мишлей 3:17.


[bookmark: ftn47][47] «Тора — не обременительная ноша для людей, а суть реальности. И человек, который отходит от нее, естественным образом обрекает себя на наказание своими собственными дурными поступками. В результате все получается наоборот: “За нарушение побивают камнями”. Ведь, в конце концов, какая разница, бросают ли камень в голову, раня ее снаружи, или нарушение Торы разъедает мозг и мышление человека изнутри? Ведь только дурные свойства характера сводят человека с ума, полностью запутывают его, да так, что он буквально теряет голову». (Саба из Новардока, Уровень человека, гл. «Исправление качеств»).


[bookmark: ftn48][48] Дварим 4:8.


[bookmark: ftn49][49]Брахот 28б. «Когда заболел рабан Йоханан бен Закай, ученики пришли его навестить. Увидев их, он заплакал. Спросили его ученики: “Светоч Израиля, “Прочная опора”, “Мощный молот”, почему ты плачешь?” На что он им ответил: “Если бы сейчас меня вели к царю из плоти и крови, который сегодня здесь, а завтра — в могиле, гнев которого не вечен, не в силах которого заключить меня в тюрьму навечно и даже умертвить навечно, к царю, которого я могу умилостивить словами или подкупить деньгами, — я все равно бы плакал. Теперь же меня ведут к Царю царей, Всевышнему, благословлен Он, Который жив вечно, гнев Которого вечен, Который способен заключить меня в тюрьму навечно и умертвить навечно, Которого я не могу ни умилостивить словами, ни подкупить деньгами. Мало того, передо мной два пути — один ведет в Ган Эден, а другой — в Геином, и я не знаю, по какому из них меня поведут. И как мне не плакать”?».


[bookmark: ftn50][50] Миха 6:8.


[bookmark: ftn51][51] Сукка 49б.


[bookmark: ftn52][52] Берешит Рабба 35:4.


[bookmark: ftn53][53] Теилим 34:9.


[bookmark: ftn54][54] Сфорно, Дварим 4:7.


[bookmark: ftn55][55] Йешаягу 29:13. «И сказал Г-сподь: когда приближается этот народ, своими устами и губами почитает Меня, но сердце его далеко от Меня, и его трепет передо Мною — заповедь, исполняемая бездушно».


[bookmark: ftn56][56] Бемидбар 12:8.


[bookmark: ftn57][57] Дварим 11:26.


[bookmark: ftn58][58] Шмот 21:1.


[bookmark: ftn59][59] Раши разъясняет, что Всевышний повелел Моше рабейну не только повторить всему народу заповеди Торы два или три раза, но и раскрыть их глубокий смысл и значение. — Примечание редактора.


[bookmark: ftn60][60] Дварим 11:27.


[bookmark: ftn61][61] См. гл. 14, 15 этой книги.


[bookmark: ftn62][62] Диврей Аямим (I) 28:9.


[bookmark: ftn63][63] См. гл. 149 этой книги.


[bookmark: ftn64][64] См. гл. 121 этой книги.


[bookmark: ftn65][65] Теилим 144:3.


[bookmark: ftn66][66] Берешит 9:20.


[bookmark: ftn67][67] Нечистый — по имени Ашмадай. — Примечание редактора.


[bookmark: ftn68][68] Мидраш Рабба 36:3.


[bookmark: ftn69][69] Берешит 6:8.


[bookmark: ftn70][70] Судьи 9:13.


[bookmark: ftn71][71] Берешит 9:20.


[bookmark: ftn72][72] См. Раши, там же.


[bookmark: ftn73][73] Сангедрин 70а.


[bookmark: ftn74][74] Мишлей 3:4.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 35. Колебания между двумя мнениями
Задумайтесь, братья мои, — существует ли большее богатство, чем это рассуждение? «Смотри, Я даю вам сегодня благословение и проклятие. Благословение — если вы будете внимать заповедям Г-спода, Б-га вашего, которые Я заповедую вам сегодня. И проклятие, если не будете внимать заповедям Г-спода, Б-га вашего, и сойдете с пути, который Я заповедую вам сегодня, следуя за богами чужими, которых вы не знали»[bookmark: ][75].


Я поделюсь с тобой размышлениями о благословении, почерпнутыми мною из книги «Ноам Амидот», которые не оставят тебя равнодушным.


Рассказывают, что некий философ был совершенно нищим, и царь дал ему много золота и серебра, чтобы избавить его от страданий бедности. Однако наутро этот мыслитель вернул правителю его дар со словами: «Вот серебро, которое ты дал мне. Возьми, ибо я не желаю его!» На недоумение царя: «Почему ты пренебрегаешь посланным мною даром?» философ ответил: «Господин мой! С того момента, как я пришел в этот мир, и до сего дня я жил в безмятежности и покое, пребывая в защищенной обители, ибо никогда не стремился к богатству и не жаждал наживы. Всю свою жизнь я довольствовался малым, и мне этого было довольно и даже оставалось в избытке. Мой разум всегда был занят исследованием природы, постижением и изучением происходящих в ней явлений, ибо они многообразны. Но вчера, когда я принял твой дар, мои мысли начали тяготить меня, “последовали за суетным и суетой пропитались”[bookmark: ][76]. Я стал думать, как мне поступить с этими деньгами: купить ли на них товар с расчетом на будущую прибыль, доверить ли их надежному человеку или приобрести землю, чтобы сдавать ее в аренду и кормить семью? Сон бежал от моих глаз, и мое сердце волновалось, как море, а в голове — волны мыслей, колеблющиеся между различными мнениями. Меня одолели многочисленные заботы, справиться с которыми мне было не по силам, и потому я решил вернуть тебе твои деньги!» И он продолжал жить так же скромно, как прежде.


Ты знаешь, мой дорогой сын, как мне тяжело писать, и все же я не поленился пересказать тебе эту поучительную историю. «И какие теперь могут быть оправдания у теста, если сам пекарь свидетельствует о нем?» Видишь, сын мой, какими пристыженными и опозоренными мы выглядим на фоне этого мыслителя из народов мира! И мне невыносимо больно за собственную плоть и кровь! Мы не замечаем бесчисленных разрушений в человеческом обществе, не осознаем подмены понятий в мире и не ощущаем его тревог. Из-за множества наших грехов мы постоянно мечемся между разными мнениями, и кто знает, идет ли речь только о двух мнениях или, упаси Б-г, их стало уже гораздо больше? Ведь если философ из этой притчи из-за одной ночи испытания почувствовал в себе «колебания между различными мнениями», то что же сказать о человеке, погруженном в суету всю свою жизнь?


И наконец я понял истинный смысл слов пророка Элияу: «Доколе вы будете колебаться между двумя мнениями?»[bookmark: ][77] Ведь евреи, упаси Б-г, не служили идолам в самом грубом и примитивном смысле. И я рад, что смог выстроить удивительное рассуждение на приведенный стих Писания.


И вот, сколь органично оно дополняет предыдущее рассуждение «Знай Б-га твоего отца и служи Ему»[bookmark: ][78] и каким бесспорным делает наш подход. Ведь это буквально то, о чем мы говорили: «И обрежьте препоны ваших сердец, и не будьте жестоковыйными более»[bookmark: ][79], поскольку смятение сознания и есть преткновение, которое мы обязаны преодолеть любыми способами[bookmark: ][80].





[bookmark: ref75] [75] Дварим 11:26-28.


[bookmark: ref76][76] Ирмеягу 2:5.


[bookmark: ref77][77] Цари (I) 18:21.


[bookmark: ref78][78] Диврей Аямим (I) 28:9.


[bookmark: ref79][79] Дварим 10:16.


[bookmark: ref80][80] Наш учитель (Саба из Кельма) часто повторял: «Храни беспорочность и следи за прямотой, ибо будущее этого человека — мир» (Теилим 37:37). И действительно, мы убедились, что путаница в мыслях связана преимущественно с размышлениями о далеком будущем, когда человек пытается прогнозировать, как ему поступить и что предпринять, чтобы будущее сложилось так, как он рассчитывает. Ведь размышления о происходящем сейчас очень редко влекут за собой путаницу: если все детали у человека перед глазами, он, как правило, знает, как поступить, и размышление о них не ведет к смятению — наоборот, оно делает мысль проницательнее, а дух — тверже». (Рав Моше Розенштейн, Основы Знания, часть 2, гл. 11).


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 36. Возрадуется Г-сподь деяниям Своим
«Да будет слава Г-спода навеки, возрадуется Г-сподь деяниям Своим»[bookmark: ftnref81][81]. Сегодня, в первый день недели главы Шофтим, я хочу немного добавить к сказанному прежде. Вам могло показаться, что вначале я слишком пространно говорил о том, что Б-г сотворил Свой мир для радости всего Творения, но знай, сын мой, что в действительности я был в этом предельно краток. Ведь тот, кто задумается о мироздании и о его целях, будет глубоко потрясен тем, сколь безграничное благо уготовано людям ко времени, когда «возрадуется Г-сподь деяниям Своим». В этом стихе Теилим не сказано «радуется», а именно «возрадуется»[bookmark: ftnref82][82], — в будущем, когда придет время одарить их благом, как подобает всемогущему Творцу, все чаяния Которого — оказать безграничную милость всем своим творениям. Когда человек осознает это, он испытает глубокое потрясение, порождающее в нем страстное стремление быть среди тех, кто обрел милость в глазах Б-га, ибо не счесть уготованных им наслаждений. Именно такой человек любит себя по-настоящему, а вовсе не тот, кто, как глупец, стремится к наслаждениям этого мира. И об этом очень многое можно сказать[bookmark: ftnref83][83].


Здравый смысл убеждает нас в правильности сказанного выше. И Тора подтверждает наше рассуждение: «Смотри, Я помещаю перед вами сегодня благословение и проклятие»[bookmark: ftnref84][84]. Раши объясняет, что речь идет о благословениях, произнесенных на горе Гризим и проклятиях, прозвучавших на горе Эйваль. В Торе об этом сказано так: «И будет, когда приведет тебя Г-сподь, Б-г твой, на землю… для овладения ею, то дай (произнеси) благословение на горе Гризим и проклятие на горе Эйваль»[bookmark: ftnref85][85]. Это повеление означает: не думайте, что дарованием Торы Я водрузил ярмо на ваши шеи, как это может вам показаться на первый взгляд. На самом деле: «Смотри, Я помещаю перед вами сегодня благословение и проклятие. Благословение — если вы будете следовать заповедям Г-спода, вашего Б-га…»[bookmark: ftnref86][86], и тогда вы действительно поймете, сколь великое благословение Я дал вам, повелев исполнять Тору, не говоря уже о награде за ее исполнение. «И проклятие, если не станете внимать заповеди Г-спода, Б-га вашего, и сойдете с пути, который Я заповедую вам сегодня…»[bookmark: ftnref87][87] Таким образом, если вы последуете, то поймете, какое благословение, дарованное вам Б-гом, заключено уже в самом исполнении Торы, не считая награды, даруемой в будущем. Да удостоимся мы глубоко понять то, что раскрыто перед нами, и тогда несомненно трепетно исполним!


Я хотел бы завершить эту тему чем-нибудь удивительным, но сейчас мне тяжело писать. И смотри комментарий Раши на стих Торы: «Соблюдай и внемли всем этим словам, которые я заповедую тебе, дабы хорошо было тебе и детям твоим после тебя вовек, если будешь делать доброе и угодное в глазах Г-спода, Б-га твоего»[bookmark: ftnref88][88]. Я указал на этот комментарий Раши на случай, если я все же напишу тебе то, что хотел, только бы мне не забыть разъяснения этому!


Твой отец, благословляющий тебя всяким благом навечно.





[bookmark: ftn81] [81] Теилим 104:31.


[bookmark: ftn82][82] Ялкут Шимони, часть 2, 811.


[bookmark: ftn83][83] Сказано в Талмуде: «Награда за исполнение заповедей не дается в этом мире…» (Кидушин 39б). Мудрецы Мусара разъясняют, что физическое удовольствие всего человечества за всю историю жизни людей на земле, собранное вместе, недостаточно для награды даже за самую легкую заповедь, однажды исполненную одним человеком. Поэтому проекция награды Грядущего в нижнем мире — это средство для дальнейшего еще лучшего соблюдения заповедей в состоянии покоя души. — Примечание редактора


[bookmark: ftn84][84] Дварим 11:26.


[bookmark: ftn85][85] Дварим 11:29.


[bookmark: ftn86][86] Дварим 11:26-27.


[bookmark: ftn87][87] Дварим 11:28.


[bookmark: ftn88][88] Дварим 12:28.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 37. Мудрость на просторах земли
«Мудрость на просторах будет воспевать, на площадях подаст голос свой»[bookmark: ftnref1][1].


Мы утверждаем и ясно доказываем, что даже если бы никто не знал о Б-жественном Откровении на горе Синай, сама Тора объявляет и провозглашает, что она — дарование с Небес[bookmark: ftnref2][2].


И вот, мы видим, что, приезжая в другую страну, человек в первую очередь выясняет, каковы принятые в ней законы, чтобы их придерживаться, ведь иначе он может понести физический или материальный ущерб. Почему же к повелениям Царя мира мы относимся совсем по-другому[bookmark: ftnref3][3]? Каждый, кто верит, что Рош Ашана — день Великого Суда, должен в течение всего месяца Элул готовить себя к обретению трепета перед Небесами и исправлять свои поступки. Почему же к служению Небесам люди относятся совсем не так, как к будничным делам этого мира, когда они ощущают страх даже перед самым небольшим ущербом, не говоря уж об огромном убытке? Очевидно, что причина этого кроется в следующем: «Сказано тебе, человек, что такое добро и чего Г-сподь требует от тебя: только исполнять закон, любить милосердие и скромно ходить перед Б-гом твоим»[bookmark: ftnref4][4]. Наши мудрецы объяснили: «Все в руках Небес, кроме трепета перед Небесами»[bookmark: ftnref5][5]. Поэтому даже сильная вера не спасает человека от всех преткновений в его жизни, если он в должной мере не обрел трепет перед Небесами, как это разъясняется в рассуждении «Различие между праведником и нечестивцем»[bookmark: ftnref6][6]. В этом же смысл изречения: «Цель мудрости — раскаяние и добрые дела»[bookmark: ftnref7][7], и наше воззрение на это тебе известно. «Мудрость на просторах будет воспевать…»[bookmark: ftnref8][8] — наблюдение за ней — это единственный способ исправить мышление человека. И удивительно — почему это не стало знамением для всех людей, как они не удивятся столь разительному изменению в себе, переходу от одной крайности к другой?


Меня всегда удивляла одна странная человеческая особенность. Увидев стол или стул, сделанный искусным ремесленником, даже самые заурядные люди спросят: что за выдающийся мастер изготовил эту вещь? Однако никто не спешит выяснить, кто же сотворил весь этот необъятный изумительный мир и для какой цели он был создан? Людям не свойственно искать источник происхождения окружающего их многообразия, и ничто не приводит их в восхищение. А ведь все мудрецы мира, собравшись вместе, не в состоянии создать даже крошечное крылышко мухи. «И ныне, Израиль, чего Г-сподь, Б-г твой, требует от тебя? Лишь трепетать перед Г-сподом, Б-гом твоим, следовать всеми Его путями и любить Его, и служить Г-споду, Б-гу твоему, всем сердцем твоим и всей душой твоей»[bookmark: ftnref9][9]. К этому можно прийти лишь одним способом: «Мудрость на просторах будет воспевать…»[bookmark: ftnref10][10] — что подчеркивает полное противоречие между воззрениями человека, лишенного мудрости, и окружающей его истинной реальностью.


Мы воочию убедились в том, что трепет перед Небесами можно обрести лишь с помощью изучения Мусара и жизненного опыта, и это разительно отличается от всех остальных достижений человека. Мы непременно обязаны изучать Мусар и развивать свое чувственное восприятие, пока не ощутим всей душой, что наше сердце трепещет перед Днем Суда, а тем более — в сам великий и грозный День Суда, — и кто может охватить это своим разумом?


Именно поэтому рабейну Там, благословенной памяти, составил особую книгу, в которой перечислил все наказания злодеям, чтобы постоянно ее перечитывать. Он хотел, чтобы его глаза всегда видели завершение жизни. И если в этом нуждался даже рабейну Там, благословенной памяти, то что же говорить о нас? И вот, человек, способный рассуждать и делать выводы, через изучение Торы найдет веру во всем существующем на земле.


В главе Торы Ки Теце приводится закон о пленнице: «Когда выступишь на войну против врагов твоих… И увидишь в плену женщину, красивую видом, и возжелаешь ее и возьмешь себе в жены… И будет она оплакивать своего отца и свою мать в течение месяца…»[bookmark: ftnref11][11]Рамбан отмечает причину, по которой нееврейская пленница оплакивает своих отца и мать, погибших на войне: «Так обязан поступать каждый, поскольку это требование разума — почитать своих родителей при их жизни и после смерти»[bookmark: ftnref12][12]. Мы видим, что Тора заповедует нам позволить плененной женщине выполнить повеление ее разума. Таким образом Тора повествует нам о важности решений, принятых разумом. И я был краток там, где следовало бы написать подробнее.





[bookmark: ftn1][1] Мишлей 1:20.


[bookmark: ftn2][2] См. гл. 21 этой книги.


[bookmark: ftn3][3] «В Своей мудрости и всемогуществе Всевышний исключил из природы человека трепет перед Небесами и страх наказания, но распахнул перед людьми врата надежды, даровав им способность раскрыть свои души для трепета перед Б-гом, если они устремятся к его обретению. Поэтому люди обладают свободой выбора: если они захотят жить, бессильно опустив руки, и дремать в бездействии, то будут соответствовать своей природе и останутся полностью лишенными трепета перед Б-гом. Они будут блуждать во тьме, и им не откроется путь Торы и заповедей. Но если они устремятся к трепету перед Небесами, мудрости и Мусару и приложат силы для обретения этого клада, то найдут его. Трепет перед Б-гом и Его Закон будут постоянно перед их взором, они укроются в “сени Его крыльев” и смогут исполнить все заповеди Торы». (Рав Ицхак Блазер, Свет Израиля, гл. «Врата света»).
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[bookmark: ftn7][7] Брахот 17а.
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Мусар Дома Учения в Кельме 38. О празднике Песах
И вот, я хочу сообщить вам, достопочтенный, об одном моем новом открытии. Я имею в виду изречение наших мудрецов, много лет вызывавшее у меня недоумение, — теперь же я понял его смысл, и еще никому не говорил об этом, — и вы, уважаемый, будете первым.


Известно высказывание мудрецов Талмуда в трактате Псахим: «В каждом поколении человек должен видеть себя, как будто он сам вышел из Египта»[bookmark: ftnref13][13]. Сколько я себя помню, это изречение всегда приводило меня в замешательство: как возможно исполнить этот закон? Ведь если Талмуд говорит «должен», речь идет о непременной обязанности, но каким образом каждый еврей сегодня может добиться ощущения, будто он сам вышел из Египта? Я при своем низком духовном уровне на это не способен и не понимаю, как разум человека может так повлиять на его чувства. И даже если кому-то одному, особо вознесенному, подобное и удается, этого недостаточно, поскольку данный закон был установлен для всех евреев! Как же весь народ сможет проявить такую мощь разума? Прежде я находил этому кажущемуся несоответствию различные объяснения, но они не удовлетворяли меня самого в полной мере. А в этом году мне, с помощью благословенного Б-га, посчастливилось найти удивительно простое объяснение, и оно мне кажется очень подходящим. В моих обычаях трепетно относиться к рассуждениям наших учителей, благословенной памяти, и объяснять их только тому, кому, как я уверен, они принесут пользу. Если же я знаю, что мудрость Торы не будет воспринята кем-то должным образом, то делиться ею в моих глазах то же самое, как отдать дорогую и ценную вещь тому, кто ее испортит и выбросит. И я нашел в словах наших мудрецов, что именно так и следует поступать: «Если ты видишь поколение, которому Тора дорога, — распространяй ее, а если нет — храни у себя»[bookmark: ftnref14][14]. И сколь прекрасно изречение, приведенное в комментарии рабейну Йоны на трактат Пиркей Авот, и его также цитирует великий мудрец Яавец. Так говорят о мудрости: «Береги ее, как хранят щедрые». По-моему, эти слова можно разъяснить следующим образом: в глазах щедрого человека материальное достояние представляет большую ценность, что отмечают наши мудрецы: «Почему для праведников принадлежащее им имущество дороже их тел? — Потому, что они не протягивают своих рук к чужому»[bookmark: ftnref15][15]. А значит, они непременно должны ценить свою собственность. И если праведник остерегается нарушить повеление «не укради»[bookmark: ftnref16][16], в чем бы оно не проявлялось, но при этом не жалеет своих средств на исполнение заповедей, он действительно является щедрым. Если же деньги не имеют ценности в глазах человека, то занятие благотворительностью вовсе не свидетельствует о широте его души. Все сказанное нами можно отнести и к мудрости. Если люди легко делятся ею со всеми подряд, — это признак того, что она не представляет для них никакой ценности. В их глазах мудрость — малозначимая вещь, которую не стоит хранить. Но совсем другое дело, если мы передаем знание только достойным — тем, кто может его оценить. Такой человек заслуживает называться щедрым. В этом смысл изречения: «Береги ее (мудрость), как хранят щедрые». Человек широкой души дает свои деньги, которые он ценит, только достойному, и точно также мудростью следует делиться лишь с тем, кто ею дорожит. Я так поступал по собственному разумению задолго до того, как, благодарение Б-гу, нашел подтверждение этой мысли в первоисточниках. И как же я обрадовался, обнаружив подобные воззрения в трудах Первых комментаторов. И вот, я вижу, что вы, глубокоуважаемый, любите Тору в сердечной радости, и, если Б-г мне поможет, я вышлю вам это рассуждение, зная о том, сколь глубокий след слова Торы оставляют в вашей душе.


И вот, для разъяснения повеления, гласящего: «В каждом поколении человек должен видеть себя, как будто он сам вышел из Египта», я начну с другого рассуждения, чтобы связать освобождение в Песах с избавлением в Пурим. В трактате Мегила сказано: «Передача кольца Аману оказала на народ Израиля большее воздействие, чем пророчества и увещевания сорока восьми пророков и семи пророчиц. Все они не смогли возвратить еврейский народ к добру, а назначение Амана правителем страны привело их к раскаянию»[bookmark: ftnref17][17]. Что мы можем из этого выучить? По-видимому, здесь заключено великое и важное открытие.


Из этого изречения Талмуда мы узнаем, что даже во времена пророчества, когда евреи были недостижимо велики в знании, их чувственное восприятие все же было сильнее мышления. Именно это повлияло на принятие Торы еврейским народом в Персидском изгнании в дни Мордехая и Эстер. И поскольку восприятие чувствами очень действенно, необходимо максимально ощутить идею награды и наказания, представить себе возможные страдания так, как будто, упаси Б-г, они уже ниспосланы с Небес, и глубоко прочувствовать их тяжесть. Это имеет в виду Писание: «Лучше пойти в дом скорби, чем в зал торжеств, ибо таков конец каждого, и пусть живой воспримет это своим сердцем»[bookmark: ftnref18][18]. Находясь в доме скорби, человеку необходимо представить себе, что смерть настигла не кого-то другого, а его самого. В этом смысл высказывания наших мудрецов: «Пусть помнит о дне смерти»[bookmark: ftnref19][19]. Мудрецы разъяснили нам важнейшую идею: когда человек размышляет о смерти, он всегда думает о чьей-то чужой кончине, но никак не о своей собственной. Поэтому сказано: «Пусть помнит о дне смерти» — воспримет ее своими чувствами. И то же самое касается любых наказаний: люди должны представить себе, как они будут страдать за нарушение заповедей Торы, и это очень поможет им остерегаться любого греха. Поэтому мудрецы Талмуда и говорят: «Передача кольца Аману оказала на народ Израиля большее воздействие, чем пророчества и увещевания сорока восьми пророков и семи пророчиц…» Этим великие в знании намеревались научить нас воспринимать наказание своими чувствами. То же самое имел в виду рабби Акива: «Все свои дни я с нетерпением ожидал, когда же я удостоюсь исполнить заповедь освящения имени Всевышнего…»[bookmark: ftnref20][20] Об этом повествует Тора в главе Мишпатим: «Если денег одолжишь ты народу моему, бедному, который с тобой…»[bookmark: ftnref21][21]Раши объясняет: «“Бедному, который с тобой” — смотри на себя так, как будто ты сам беден»[bookmark: ftnref22][22]. Раши имеет в виду, что Тора дает совет не пренебрегать помощью ближнему, поскольку по своей природе люди делают это весьма неохотно[bookmark: ftnref23][23]. Смотри на себя так, как будто ты сам обнищал; будь ты беден, понравится ли тебе, если богатый ссудит тебя деньгами, не скрывая при этом своего явного нежелания? Так и ты сам не отказывай в помощи брату своему. Теперь наши слова получили прямое подтверждение: этот стих Торы повелевает каждому приблизить любую ситуацию к своему чувственному восприятию, ощутить самого себя обездоленным, — и тогда состоятельному будет легче дать денег в долг нуждающемуся.


Из этого можно сделать чрезвычайно важный вывод. Если для того, чтобы даже близкие нам дела суетного нижнего мира оставили след в нашей душе и пробудили нас к действию, мы должны охватить их своими чувствами, то уж тем более это относится к тому, что далеко от нашего чувственного восприятия, и в особенности к размышлениям о смерти, горечи которой человек не испытал при жизни. И тем более трудно ощутить грядущие после смерти награду и наказание, столь далекие от реальности этого мира. Добиться того, чтобы размышления о награде и наказании оставили след в нашей душе, можно лишь приблизив их к чувственному восприятию. А как этого добиться, мы разъяснили выше: глубоко в сердце нужно создать истинный образ того, насколько тяжелы и горьки будут страдания в будущем, — ведь каждому в его жизни в нижнем мире в какой-то мере приходилось переносить боль! Этот опыт нужно поместить в свое сердце: если даже телесные страдания столь тяжелы, то тем более невыносимы муки души! Кто сможет охватить и вынести их? И тогда человек скажет своей душе: «Надо бежать от них с быстротой оленя, незамедлительно спасаться!» И как прекрасны приведенные нами выше слова: «Пусть помнит о дне своей смерти»! Это в точности то, что нам советует Тора: «Смотри на себя, как будто ты беден». Из этого наши мудрецы вывели свой совет: «Пусть человек помнит о дне смерти» — своей собственной. Из сказанного нами следует, что невозможно ясно и всеобъемлюще понять любую идею иначе, как приблизив ее к восприятию своими чувствами.


И вот, суть заповедей праздника Песах и памяти об Исходе из Египта состоит в том, чтобы человеку стали близки понятия награды и наказания. Об этом писал Рамбан в комментарии на главу Бо: «В тот момент стало ясно, что у мира есть Тот, Кто им руководит и управляет, и Он наказал египтян за зловолие их сердец и наградил Свой народ, Израиль, за верность Б-жественному Завету и за обращение к Нему в молитве»[bookmark: ftnref24][24]. Эти события многовековой давности должны стать для нас настолько ощутимыми и в наше время, чтобы вызывать восхищение. Но как же этого непросто достичь! Именно поэтому мудрецы Талмуда дали нам приведенный выше совет: приблизить эту идею к восприятию чувствами: сначала ощутить себя рабом в Египте, а затем — свободным человеком, которого Всесильный избавил от гнета рабства. Только так можно прийти к размышлению о величии Г-спода, Который вывел нас из Египта, и навсегда вверить себя своему Повелителю и Избавителю. Через эти образы Исход из Египта оставит в нас глубокий след. Однако наши мудрецы не имеют в виду, что ощущение освобождения из Египта доступно каждому, — это по силам только вознесенным в знании. Но великие нашего народа обязали нас приблизить чудо Исхода к своему чувственному восприятию, представить себе, что бы мы ощутили, если бы все эти события реально случились с нами, аналогично сказанному в Торе: «бедному, который с тобой»[bookmark: ftnref25][25]. Тогда мы восхитимся чудом, увидим, что у мира есть Господин и Правитель, перед Которым мы станем трепетать и Которому будем служить все наши дни, и удостоимся вечного блага. Оба приведенные выше рассуждения о праздниках Пурим и Песах объединены общим подходом, и это совершенно ясно и истинно!


Прочти, пожалуйста, эти слова внимательно и рассудительно, и я надеюсь, что ты проникнешься ими и преисполнишься за них искренней благодарностью, которой они действительно заслуживают. С того дня как я удостоился насладиться вечным светом нашего учителя, благословенной памяти, и немного вкусить от мудрости Мусара, я увидел, что Мусар в сочетании с мудростью — это и есть Тора — основа мироздания. Мудрость трепета дарует человеку способность противостоять дикарской сути его природы, свойственной каждому от рождения, и поднимает его на великое сражение для смирения мощной и непокорной силы его естества, стараясь подчинить его разуму. В этой войне у человека очень мало помощников, и их силы тают, а буйная необузданность животного начала довлеет над ним все больше, — так говорил мой дедушка, да пребудет на нем мир. Кроме духовной стойкости, столь необходимой для смирения своей природы, людям надо учиться распознавать ухищрения дурного побуждения, цель которого — завлекать людей в ловушку, подготовленную с учетом особенностей каждого. В Теилим об этом сказано: «Когда изнемогает во мне дух мой, — а Ты ведь знаешь мою стезю — на моем пути ставят они ловушку для меня»[bookmark: ftnref26][26]. Поэтому нужно противостоять хитростям дурного побуждения, соответствующим наиболее уязвимым качествам нашей души, в чем и заключается мудрость Мусара.


Это объясняет смысл слов книги Зоар, приведенных в «Кузари»: «Когда ты захочешь постичь раздел мудрости, вначале изучи главу глупости, чтобы из нее извлечь мудрость»[bookmark: ftnref27][27]. Каббала очень глубоко и подробно анализирует это изречение. В нем состоит суть Учения Мусар: движение по путям трепета — это «раздел мудрости», а пленение в оковах естества — «глава глупости».


И вот, большинство людей сторонятся Мусара, я же, с того времени как немного с ним познакомился, чувствую себя ответственным за его распространение в мироздании, ибо точно знаю, что мудрость без Мусара недолговечна. Я каждый раз писал вам об этом понемногу, пока не обнаружил источник, подтверждающий мой подход, и это — слова великого мудреца Яавеца, благословенной памяти, который также был известным учителем Мусара. Возможно, мое стремление к Мусару объясняется заслугами моей семьи, ибо я тоже являюсь потомком отца Яавеца, великого мудреца Хахам Цви, благословенной памяти. Мне тяжело привести его слова полностью, но немного я все же процитирую: «Ничто так не развивает мышление, как Мусар и мудрость, оберегающие разум от иллюзий воображения…» И еще он сказал: «Знай, сын мой, что без Мусара мудрость человека не станет совершенной. Также и царь Шломо говорил о связи Мусара с мудростью: “Знать мудрость и Мусар…”[bookmark: ftnref28][28], ибо нет мудрости без Мусара…» Мне помнится, что немногое из этого я изложил вам когда-то прежде, еще до того, как прочел приведенные здесь слова, однако эта тема заслуживает более длительного изучения и подробного обсуждения.


И вот, благодарение Б-гу, один великий раввин указал мне на Мидраш: «Всякий наделенный мудростью изучает Мусар, а лишенный мудрости не может его постичь»[bookmark: ftnref29][29]. Таким образом, если человек не изучает Мусар, это знак того, что он не мудрец, как и написал Яавец, ибо мудрость не может стать совершенной без Мусара, и это соответствует нашему описанию сути Учения Мусар, повествующему о «разделе мудрости» и «главе глупости». И все это совершенно ясно для обладающего пониманием.
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[bookmark: ftn18][18] Коэлет 7:2.


[bookmark: ftn19][19] Брахот 5а.


[bookmark: ftn20][20] Брахот 61б.


[bookmark: ftn21][21] Шмот 22:24.


[bookmark: ftn22][22] Раши, там же.


[bookmark: ftn23][23] «Это убеждает нас в том, сколь сильно в людях влияние их природных наклонностей. Даже если человек возвышен и знает суть истинного величия, — все же, будучи облаченным в телесность, он не может полностью освободиться от своих природных качеств. В определенной степени он всегда будет следовать врожденным побуждениям, относясь с почтением к удачливым, и не испытывать надлежащего уважения к нуждающимся. Даже если человек будет осознавать насколько бедняк заслуживает уважения и почитать его за мудрость и душевные качества, все же в самых глубинах его души найдется место и чувству пренебрежения к неимущему из-за его бедности». (Маариль Блох, Уроки Знания, гл. «По образу и подобию»).


[bookmark: ftn24][24] См. Рамбан, Шмот, гл.13.


[bookmark: ftn25][25] Шмот 22:24.


[bookmark: ftn26][26] Теилим 142:4.


[bookmark: ftn27][27] См. Зоар, гл. Тазриа.


[bookmark: ftn28][28] Мишлей 1:2.


[bookmark: ftn29][29] Ялкут Шимони, Мишлей гл. 1.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 39. Различие между праведником и нечестивцем
Пусть лаконичность моего утешения в постигшем вас страшном горе не расстроит вас. Ведь вы знаете, как мне тяжело писать, да смилуется надо мной Г-сподь, да приблизит меня к служению Ему, и да удостоюсь я помочь другим евреям в обретении ими как можно больших заслуг! Мне кажется, что записанные мною рассуждения могли бы принести много пользы миру, но, увы, мои многие грехи привели меня к различным преткновениям на этом пути. Да наградит меня Всевышний безвозмездным даром, и да появится у меня для этого возможность!


Вы сильно взволновали мое сердце описанием трепетного и возвышенного служения младшей внучки нашего учителя, да пребудет на ней мир. Такое влияние на нее по-видимому оказало духовное величие нашего учителя, благословенной памяти[bookmark: ftnref30][30]. У нее была вознесенная склонность беспокоиться о своей доле в Грядущем мире. Перед кончиной она оставила семье свои записи, и этот ее поступок был прекрасен. Благо человеку, который все дни своей жизни задумывается над тем, что произойдет после его ухода из этого мира. «Сердце мудрецов в доме скорби…»[bookmark: ftnref31][31] — «даже когда они пребывают в тихом и благополучном жилище»[bookmark: ftnref32][32]. И это несомненно так, поскольку сказано: «Лучше пойти в дом скорби, чем в зал торжеств, ибо таков конец каждого, и пусть живой воспримет это своим сердцем»[bookmark: ftnref33][33]. Как правильно понимать стих Писания о том, что «сердце мудрецов в доме скорби»? «Лучше пойти в дом скорби…», увидеть своими глазами боль и отчетливо сохранить в памяти траур, даже пребывая затем «в тихом и благополучном жилище». И тогда смерть не будет поводом для печали, а станет переселением из лишенного наслаждения темного жилища в сияющий чистотой царский дворец, наполненный ничем не ограниченной радостью.


Разница между праведником и нечестивцем состоит в особенностях чувственного восприятия ими мысленных образов. Ведь кто не захочет нескончаемого добра, удела в мире, который весь благо? А злодею недостает именно способности чувственного восприятия, а вовсе не веры, как полагают многие. И у нас есть этому ясное объяснение. Развивай, брат мой, чуткость своего восприятия — и ты удостоишься вечного блага.


Когда Моше-рабейну вышел к своим братьям, чтобы разделить ношу их страданий, он вначале захотел увидеть и воспринять их бедствия своими чувствами, и впоследствии эта картина уже всегда стояла перед его глазами. Представить и прочувствовать тяжесть положения ближнего, чтобы разделить с ним его ношу, — это одна из ступеней обретения Торы[bookmark: ftnref34][34]. И знай, что именно из-за этого жажда наживы — более тяжкий порок, чем даже нарушение запрета, как писал Рамбам в Мишне Тора в разделе «Законы раскаяния». Способность провидеть благо Грядущего мира пропадает из-за стремления к материальным излишествам, а будущее по-настоящему воспринимается только разумом, свободным от тяготения к преходящим благам этого мира. Известно, что прежде чем человек научится полностью полагаться на совет своего разума, картина, навеянная чувствами, будет впечатлять его сильнее, чем представление, порожденное мышлением, ибо они отдалены друг от друга намного больше, чем иллюзия от реальности или сон от яви. Поэтому в «Шма Исраэль» приводятся повеления Торы: «и не следуйте за своими сердцами и за своими глазами, вслед за которыми вы беспутствуете»[bookmark: ftnref35][35], «чтобы вы помнили и исполняли все заповеди Мои и были святы перед Б-гом вашим»[bookmark: ftnref36][36]. Воображение всяческих иллюзорных земных наслаждений ослабляет способность представить себе ценности Грядущего мира, опустошает сердце человека, и он забывает великие деяния Всевышнего, и утрачивает трепет перед Б-жественной мудростью. Поэтому Тора предостерегает нас от плотских искушений и пустых зрелищ этого мира, повелевая избрать лишь необходимое для усиления образов Грядущего мира, создаваемых человеком в его воображении. Сравнив суетные соблазны нижнего мира с совершенством деяний Всевышнего, мы увидим, что Грядущий мир отличается от жизни на земле гораздо больше, чем реальность от сна, от иллюзорного и преходящего видения[bookmark: ftnref37][37].


В этом смысл поступка рава Йеуды и рава Шимона, учеников Рава, которые не позволяли своим глазам смотреть на происходящее на расстоянии больше четырех локтей, исполняя завет «чтобы вы помнили…» И благо человеку, ограничивающему видение своих глаз, дабы они не смотрели на все пустое и тщетное, и тогда он сможет исполнить заповедь «чтобы вы помнили и исполняли все заповеди Мои и были святы перед Б-гом вашим»[bookmark: ftnref38][38].


Ваш друг, всегда желающий вам блага…





[bookmark:  name=] [30] «Хорошо известно, что деяния рава Исраэля Салантера всколыхнули весь мир, и Б-г пожелал даровать ему успех. С Небес нашему учителю была ниспослана сила спасти многих обретением заслуг и возрождением их душ. Благодаря этому испытанному методу лечения — изучению мудрости трепета перед Б-гом и Мусара — многие обрели силу, трепет перед Всевышним и достойные качества души. Изучение Торы в духе Мусара стало источником спасения их душ, согласно душевному складу и наклонностям каждого; и так приумножились Знание и трепет перед Творцом в народе Израиля». (Рав Ицхак Блазер, Свет Израиля, гл. «Пути света»).


[bookmark:  name=][31] Коэлет 7:4.


[bookmark:  name=][32] Ибн Эзра, Коэлет 7:4.


[bookmark:  name=][33] Коэлет 7:2.


[bookmark:  name=][34] См. гл. 1 и 2 этой книги.


[bookmark:  name=][35] Бемидбар 15:39.


[bookmark:  name=][36] Бемидбар 15:40.


[bookmark:  name=][37] «Об источнике ошибочных рассуждений и заблуждений говорит пророк: “Приносящий в подношение свиную кровь, воскуряющий благовония благословляет тщетное — они тоже избрали свои пути, и мерзостей возжелала душа их” (Йешаягу 66:3). Бывает, что человек хочет принести дар Всевышнему, приблизиться к служению Творцу, исправить свои духовные качества, но на самом деле его подношение — “свиная кровь”, которой он лишь еще больше загрязняет себя и оскверняет свою душу. Человек может считать, что он “воскуряет благовония”, пребывая в уверенности, что этим он выполняет волю Творца, тогда как на самом деле он “благословляет тщетное”». (Саба из Новардока, Уровень человека, гл. «Пути искупления»).


[bookmark:  name=][38] Бемидбар 15:40.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 40. Этот мир — «преддверие» (часть 1)
Да смилуется Милосердный над Общиной Израиля и да приблизит нас к служению Себе. Ведь в этом цель сотворения человека, без стремления к которой все мироздание совершенно лишено смысла. Сегодня я хочу поднять один важный вопрос: неужели Величайший Мудрец станет создавать нечто временное и преходящее? Всемогущий сотворил мир из ничего и мог бы сделать все существующее вечным! А ведь в действительности все так и есть: сотворенный Б-гом человек предназначен для вечного существования в предуготовленном для него высшем мире и лишь временно проходит испытание в этом, чужом для него нижнем мире, чтобы затем снова вернуться в свое истинное пристанище, в мир, который весь — вечное благо. Но не подобало ли обладающему высшей мудростью сотворить Своими руками вечное Творение, поскольку от Него, упаси Б-г, ничто не исходит напрасно. Почему же в Своем всемогуществе Он сотворил человека для временной жизни в этом преходящем мире? Ответ на это следующий: душа спускается в чужой для нее нижний мир, чтобы, подвергаясь там тяжким испытаниям, осуществить возложенные на нее задачи и подготовить все необходимое для своей жизни в вечном мире.


А глупцы, воспринимающие этот преходящий мир как вечный, теряют долю в обоих мирах, и безмерно жаль их пропавшие души[bookmark: ftnref39][39]. Увы, увы… Приходится скорбеть по поводу их безвременной кончины! Да убережет нас Всевышний от подобной глупости, противоречащей изначальным понятиям нашей веры. С другой стороны, известно, что «нет такого мудреца, как природа», но люди пренебрегают и ее мудростью, считая, что в ней, упаси Б-г, нет ничего вечного, а лишь преходящее. Сколь разрушительно, однако, такое заблуждение! Почему же эти вероотступники не желают вечной жизни? Они — глупцы, не заслуживающие снисхождения! Однако Тора запретила причинять страдание даже животным, и тем более мы должны проявить жалость к неразумным людям, не способным понять главное и позаботиться о себе. И какое счастье, что мы возвышены над животными и одарены жизнью человека, и да будет так всегда! Мы всеми силами души благодарим Тебя за то, что Ты определил наш удел среди пребывающих в Доме Учения!


И знай, брат мой, что написал Рамбам[bookmark: ftnref40][40]: «Вожделение греха проникает только в сердце, лишенное мудрости, а потому следует наполнить свое сердце мудростью и спастись от возникающих соблазнов, как сказано: “Грудь ее напоит тебя во всякое время[bookmark: ftnref41]”[41]». Это означает следующее: если человеку чужда мудрость, желанным для него будет только разврат и другие грехи и соблазны. Совсем иначе складывается судьба того, для кого постижение мудрости — самое желанное занятие на свете. Разврат и прочие страсти обладают одним общим свойством: когда они удовлетворяются, грешники сразу же к ним охладевают, ведь удовольствие от них кратковременно и исчезает бесследно. Не так с наслаждением мудростью — «Грудь ее напоит тебя во всякое время»[bookmark: ftnref42][42]. И если таково свойство мудрости даже в нижнем — чужом для нее мире, то насколько же она приятна в ее возвышенной обители, как прекрасна и великолепна в своих чертогах! Не понимающий этого в результате разменивает свой мир на чужой. Он не стремится к истинной радости, а то, чего желает и добивается, сразу же теряет привлекательность в его глазах, ибо быстро проходит и бесследно исчезает. Получается, что искаженные воззрения находят себе место лишь в пустых сердцах, лишенных мудрости, обладатели которых так и не научились мыслить, — поэтому они не в состоянии осознать порочность своих вожделений.


Мы уже писали, что одним из самых первичных и очевидных понятий нашей веры является осознание бренности и быстротечности нижнего мира. Важно понять, что он — лишь «преддверие», ведущее к Грядущему миру. В нижнем мире следует достойно выстоять во всех испытаниях, обрести духовную цельность и утонченность и преисполниться мудрости перед входом в царский дворец: «Кто взойдет на гору Г-спода, и кто встанет в месте святости Его?»[bookmark: ftnref43][43] Известно, что в ощущении святости сокрыто самое вознесенное наслаждение. Это следовало бы разъяснить подробнее, но тогда мне пришлось бы много писать, а сейчас я не в силах этого сделать.


И еще одно утверждение следует понимать как первичное понятие нашей веры, которое невозможно опровергнуть: человек сотворен только для того, чтобы пройти испытания, исправить свои недостатки, войти во дворец Царя всего мира и пребывать в нем в безграничной радости. Известно, что при подборе супругов стараются найти каждому соответствующую ему пару. О несовместимости между мужем и женой мудрецы сказали: «Человек не может жить со змеей в одной корзинке»[bookmark: ftnref44][44]. Все знают, что нет мыслителя, чья мудрость сравнима с силами природы. Так почему же она связала воедино две столь, казалось бы, противоречащие друг другу субстанции? На первый взгляд, это как раз та ситуация, когда «человек не может жить со змеей в одной корзинке»! Мы говорим о возвышенной постигающей душе и о приниженном теле человека, загрязненном всеми видами скверны больше, чем любое другое живое существо. Как могло случиться, что Величайший Мудрец связал теснейшими узами столь невообразимо далекую друг от друга пару. Как подобная небесным ангелам утонченная мыслящая душа, чистая от всякого загрязнения и скверны, могла соединиться с телом, более грязным и отвратительным, чем любое нечистое животное? Сердце человека вмещает в себя больше недостатков, чем любое создание Всевышнего, и даже самый достойный из людей может пасть, совершив страшное преступление ради иллюзорной славы. Корах был великим мудрецом, но стремление к славе заманило его в свои сети; десятеро разведчиков Земли Израиля были самыми выдающимися людьми «Поколения Знания», прошедшего по пустыне, где прежде не ступала нога человека, но и они тоже не избежали ловушки стремления к славе. Их заблуждение было недолгим — позже они раскаялись, — но кто мог бы изначально заподозрить их в способности совершить такую непростительную ошибку, ведь они «лицом к лицу» стояли перед Б-гом у подножия горы Синай! Так что приходится признать, что тяжелейшие недостатки свойственны даже самому великому из людей, как только он забывает о своем враге — дурном побуждении, подстерегающем его каждое мгновение жизни. Получилась ли из души и тела подходящая пара даже с точки зрения обычного свата, рожденного женщиной, — а тем более по критериям великого мудреца — природы. Поэтому обладающий даже ограниченным пониманием ясно видит, что соединение возвышенной души, подобной небесным ангелам, с приниженным телом было особым решением Б-жественной мудрости. Замысел Всевышнего состоял в том, чтобы душа, согласно ее безграничной вознесенности и заложенному в нее великому разуму, смогла исправить множество недостатков материального тела. «Знает праведник душу животного своего…»[bookmark: ftnref45][45] — свою животную душу. Он хорошо изучил болезни своей души и стал выдающимся целителем, способным излечить ее многочисленные недуги. Имя ему — мудрец, венец вечной радости на его голове, и он уподобляется своему Творцу тем, что оживил своего мертвого, и тем самым исполнил заповедь «И ходи Его путями…»[bookmark: ftnref46][46], и его душа навечно помещена в обитель жизни для безграничного наслаждения.


В этом — главная цель мироздания, предначертанная Всевышним. И вот, на основании очевидных первичных понятий нашим глазам открывается истинная причина сотворения человека и становится ясным доказательство небесного происхождения Торы. Ибо кто сможет дать человеку законы, по которым ему следует жить в землях, в которых еще никто не побывал, а тем более — раскрыть ценности высшего мира?


В моем сердце еще много удивительных размышлений об этом, но пришло время завершить это рассуждение. Да удостоимся мы возвысить наш дух и направить свою душу к совершенствованию желаний тела, чтобы они оказались гармонично связанными воедино согласно изначальному замыслу Всевышнего, и достичь истинной цели Творения. И самое главное в этом — изучение, размышление и хотя бы немного желания, — и тогда нам будет дарован успех.





[bookmark: ftn39] [39] «Корона Торы не может увенчать того, чья жизнь — компромисс между духовным и материальным. Это так же нереально, как попытка соединить огонь и воду. Глупец не желает во всем следовать Торе. Он считает ее свет для себя слишком ярким и воспринимает его как помеху, а потому в своей духовной жизни не желает руководствоваться только Б-жественным Заветом и видеть в нем основу материальной жизни. Ведь иначе ему пришлось бы признать, что все его старания — пустая суета и погоня за ветром, а сам он подобен мякине, кружимой вихрем. Что же мешает людям понять очевидное? Только их пагубные привычки и дурные качества, стоящие препоной между восприятием разума и ощущением души. Именно они мешают признать свои природные слабости и понять, что Тора уникальна и нет другой прямой стези, кроме пути Торы, ведь только ей открыта тайна души человека и все желания и помыслы его сердца». (Саба из Новардока, Уровень человека, Введение).


[bookmark: ftn40][40] Мишна Тора, «Запрещенные связи» 22:21.


[bookmark: ftn41][41] Мишлей 5:19.


[bookmark: ftn42][42] Мишлей 5:19.


[bookmark: ftn43][43] Теилим 24:3.


[bookmark: ftn44][44] Йевамот 112б.


[bookmark: ftn45][45] Мишлей 12:10.


[bookmark: ftn46][46] Дварим 28:9.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 41. Этот мир — «преддверие» (часть 2)
Я немного добавлю к разъяснению первичного понятия нашей веры, чтобы даже юные годами восприняли как очевидное, что суть человека — это не материя, загрязненная влияниями дурного побуждения, а его возвышенная душа, предназначенная для вечного существования в невероятном и безграничном наслаждении. Я никак не могу понять вероотступников: как от их глаз могли укрыться столь изумительные чудеса природы? Ведь со времен появления первых ученых исследователи природы рассказывают о ней невообразимое! Все больше продвигаясь в знании и открывая в природе новое, они, не стыдясь, признают, что всей их мудрости хватает лишь на констатацию неутешительного факта своего полного незнания. Ибо все их постижение материи — это только начало, и исследование, в конце концов, приводит их к осознанию своего абсолютного невежества. И теперь возникает вопрос: для кого Мудрец, величие Которого наполняет всю землю, сотворил столь огромный мир такой непостижимой мудростью? Неужели для человека, который «суете подобен, и дни его проходят как тень»[47]? И еще: какой смысл в создании человека, если вся его жизнь — гнев и боль, а последнее пристанище — могила, и все, что от него остается — это камень в чистом поле? Можно ли представить себе большее разочарование? Это непостижимо нашему восприятию! Неужели Тот, Кто безгранично мудр и безмерно милосерден, в чем мы убеждаемся, непосредственно наблюдая за чудесами Творения, не в силах, упаси Б-г, создать человека согласно Своему могуществу и вознесенности? И кто же, обладая даже весьма ограниченным разумом, не поймет, что душа приходит в этот мир для испытания, чтобы ответить Пославшему его правдивыми речениями, основанными только на Торе с Небес, которая знает, какие поступки ведут человека к заповедованной ему цели — к миру, который весь — вечность и благо. Откуда о них могли бы узнать живущие на земле, если не с Небес[bookmark: ftnref48][48]?!


И, по-моему, это неопровержимый и однозначный ответ философам, ошибочно полагающим, что этот мир не был сотворен, а существовал всегда, являясь своего рода тенью, отброшенной Творцом. Из их искаженных воззрений следует, что Всевышний, упаси Б-г, не наблюдает за Своим миром и безразличен к Его творениям. О подобных «мыслителях» сказал царь Давид: «Против тебя восстают злонамеренно…»[bookmark: ftnref49][49] И, говоря об ошибочных выводах этих философов и ученых, становится еще более актуальным поднятый нами вопрос: как столь несовершенный мир мог произойти от благословенного Творца, Чьего величия и вознесенности не отрицают даже народы мира? Как Он мог сотворить настолько ограниченным человека, который является венцом Творения, поскольку властвует над всем на земле? У людей, по их мнению, нет жизненной цели, их дни проходят как тень, они только претерпевают гнев и боль и лишены ясного знания! Известно, что все философы ошибались в своих рассуждениях, и вслед за ними приходили другие и указывали на их заблуждения. Почему люди не были сотворены совершенными и своими достоинствами не соответствуют Тому, Чьей тенью они, согласно их теориям, являются? Зачем, согласно их ошибочным представлениям, подвергать человека испытаниям, — ведь, если он возник сам по себе, любое испытание теряет всякий смысл; и разве разум такого создания может достичь совершенства? Им невдомек, что мир был сотворен Б-гом из ничего в целях испытания человека, и Тора была дарована с Небес, дабы проложить ему верный путь. Главным доказательством этого для нас, сыновей Израиля, служат явленные нам чудеса, в истинности которых не сомневаются даже наши недоброжелатели. Мы видели сокровенные чудеса своими глазами и слышали своими ушами, они были совершены явно, у всех на виду, и «лицом к лицу» мы стояли перед Б-гом при даровании Торы на горе Синай. Мы — весь народ Израиля и каждый еврей в отдельности — ощущаем их столь явственно, как будто они произошли сегодня.


Каждому еврею следует постоянно укоренять это знание в своем сердце, и да поможет нам Б-г «изучать, обучать, соблюдать и исполнять …»[bookmark: ftnref50][50]


Верно любящий тебя…





[bookmark: ftn47] [47] Теилим 144:4.


[bookmark: ftn48][48] «И все же человек является великим творением. Разум Адама — Первого человека — до совершения им греха не был подвержен никаким внешним влияниям. Его естественные желания не могли искривить его мышление, затуманить его сознание и исказить знание добра и зла. Он знал, что такое зло, но при этом совершал только добро. Его мышление было подобно разуму ангела. Материя для него была лишь внешним покровом и одеянием, как сказано: “Одел меня в кожу и плоть” (Ийов 10:11). И как мы не стесняемся нашей одежды и не скрываем ее под еще одним слоем другой одежды, так и его материальная оболочка не являлась предметом стеснений. Поэтому и сказано: “И были они оба наги — Адам и его жена — и не стыдились” (Берешит 2:25)». (Саба из Новардока, Уровень человека, гл. «Вехи человечества»).


[bookmark: ftn49][49] Теилим 139:20.


[bookmark: ftn50][50] Авот 4:5.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 42. Этот мир — «преддверие» (часть 3)
Мне приятны твои слова, и я вижу, что величие семьи, в которой ты удостоился родиться и получить воспитание, укоренилось в тебе, и ты можешь этим гордиться. Счастлив ты, что твое ухо внемлет Учению, ведь это большая редкость в наше время. Обладающий даром слушать и воспринимать слова Торы должен пребывать в радости, ибо мудрейший из людей — царь Шломо — увенчал обладателя чуткого уха короной мудрости: «Ухо, внемлющее увещеванию жизни, пребывает среди мудрых»[bookmark: ftnref51][51]. И царь Давид видел достоинство в том же: «уши Ты открыл мне…»[bookmark: ftnref52][52] Так и ты развивай свое восприятие все больше и больше, как сказано в «Шма Исраэль!»[bookmark: ftnref53][53] — первой заповеди, которую каждое утро исполняет избранный народ. Как Писание пробуждает слух, открывая его источники, и, как кристально чистый родник, изливает свои воды, так и чтение «Шма Исраэль» озаряет душу, тело и все его органы светом мудрости, если человек принимает на себя царство Небес и исполнение заповедей, хорошо понимая, что лишь это приносит истинное наслаждение даже мельчайшим частичкам его естества.


Мудрость не оценить критериями нижнего мира, по законам которого пустые сосуды могут что-то вместить, а в наполненные уже ничего нельзя добавить[bookmark: ftnref54][54]. Нижнему из миров свойственно состояние, при котором за наполнением следует опустошение. Если человек не испытывает чувства голода, это означает, что он болен. Но не такова мудрость: сосуд, наполненный ею, может вместить в себя еще больше знания, а пустой сосуд ни на что не способен. Люди, которые не жаждут мудрости, никогда не воспримут ее, и даже если ее слова и доносятся до их ушей, они их не замечают, остаются к ним безразличны и равнодушны. Получается, что мудрость ведет к существованию, а наслаждения этого мира — к опустошению: например, когда пища переваривается и усваивается, организм вновь начинает испытывать чувство голода, то есть временное наличие сразу же сменяется отсутствием. Получается, что основа влечения к еде — отсутствие, а суть желания мудрости — наличие. И это — верный признак вечности мудрости; стремление человека к знанию объясняется тем, что оно бесконечно, как все вечное.


Из этого наделенный разумом с легкостью поймет, что знание для мудреца несравненно желаннее, чем наслаждения для сластолюбца. Ведь в отличие от мудрости соблазны этого мира подобны решету: его никак невозможно наполнить.


Вернемся же к высказыванию мудрецов Мишны: «Кто мудрец? — Видящий нарождающееся»[bookmark: ftnref55][55]. В юности я удивлялся: неужели мудростью достойно называться понимание того, как следует поступать, чтобы в дальнейшем не пришлось раскаиваться? — Мне это казалось очевидным. Но потом я понял: в этом и состоит истинная мудрость. Прежде мне не было понятно, что имеют в виду наши мудрецы в своем изречении: «Чему подобен учащийся в старости? — Стертой бумаге, на которой пишут чернилами»[bookmark: ftnref56][56]. Я плохо понимал смысл этой метафоры, пока не осознал: мудрость обретается только тогда, когда воспринятые образы запечатляются на скрижалях сердца. А если оно всецело заполнено отображениями нижнего мира, то невозможно внести в него образы мудрости, поскольку нельзя примирить полные противоположности: нижний мир ущербен, а мудрость совершенна, и они несовместимы, как огонь и вода. Поэтому, если человек желает постичь мудрость, вначале он должен освободить свое сердце от образов нижнего мира, и лишь затем в нем появится место для истинного знания, — и тогда станет возможно запечатлеть в нем образы мудрости. Поэтому Мишна говорит, что обучение старика подобно «письму чернилами на стертой бумаге». Мишна учит нас, что вначале необходимо устранить отображения нижнего мира, и только тогда, возможно, в сердце проникнут образы мудрости, но все равно — лишь как чернила на стертой бумаге. И это очевидно.


Получается, что если человек видит нарождающееся и заботится о своем уходе из нижнего мира, то это свидетельствует о том, что его сердце хранит образы мудрости, и он хорошо понимает, что она основана на совершенном существовании и обещает вечное удовольствие. Поэтому он радуется, постигая мудрость, даже если она отделена от него завесой материи. Он представляет радость своего существования в виде чистого разума, и это — ни с чем не сравнимое наслаждение. Он видит нарождающееся, понимает, что самое ужасное страдание — это сожаление, когда уже ничто не может помочь. И это — крайняя точка, испытание для мудрости, как мы уже писали: «Сущность мудрости — раскаяние и добрые дела»[bookmark: ftnref57][57]. И хорошо это пойми. Да дарует нам Милосердный удел среди мудрецов, заботящихся о грядущем[bookmark: ftnref58][58].





[bookmark: ftn51] [51] Мишлей 15:31.


[bookmark: ftn52][52] Теилим 40:7.


[bookmark: ftn53][53] Дварим 6:4.


[bookmark: ftn54][54] См. Брахот 40а.


[bookmark: ftn55][55] Авот 2:9, Тамид 32а.


[bookmark: ftn56][56] Авот 4:20.


[bookmark: ftn57][57] Брахот 17а.


[bookmark: ftn58][58] «Изучение Торы освещает душу, придает знанию основательность и силу, ослабляет дурное побуждение и учит как смирить природные склонности и не следовать за ними. Всевышний сказал об этом: “Я сотворил дурное побуждение и даровал Тору как лекарство” (Кидушин 30б). Высший свет Торы освещает душу, проникая в ее глубины, заливает светом все ее уголки, изгоняя из них тьму и не позволяя злу в них проникнуть и укрепиться. Только так можно спастись от диких зверей и разбойников: они избегают света». (Маариль Блох, Уроки Знания, гл. «На всех твоих путях знай Его»).


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию
Мусар Дома Учения в Кельме 43. Этот мир — «преддверие» (часть 4)
То, что ты мне написал, безусловно справедливо. И всегда помни наши слова об изречении мудрецов Мишны: «Кто мудрец? — Видящий нарождающееся»>[bookmark: ftnref59][59]. На первый взгляд, что необычного в раздумьях и размышлениях о будущем? И мы сказали, что конечная цель мудрости, к которой стремится изучающий ее, — это умение понять истинную суть явления. Вершина мудрости — это способность предвидеть последствия каждого деяния. Ведь главное в мудрости — это опыт, а наблюдение за течением любого события как раз и дает бесценный опыт. В таком случае, самый великий мудрец — это тот, кто предвидит завершение явлений, исследует, к чему они в результате ведут — к добру или, не дай Б-г, ко злу. Поэтому прозревающий завершение каждого действия из его начала и есть совершенный мудрец, прекрасные советы которого никогда не разочаруют, и именно к нему мы должны преклонить свое ухо. «Будь наши ноги из железа — мы (следовали бы за тобой и) слушали тебя!»[bookmark: ftnref60][60] Для постижения истинной сути явления мы должны развить в себе способность ясного видения, чтобы избежать страдания и отчаяния и прийти к радости. Эта мудрость предпочтительнее любого преходящего иллюзорного наслаждения, и нет в ней никакого недостатка. Итак, способность видеть нарождающееся — залог всестороннего блага и вечной радости для тела и души. Да удостоимся мы оба этого ясного зрения и познаем мудрость.


Сегодня, в канун святого Шаббата главы Матот-Масъэй, я посылаю тебе, мой дорогой сын, любимец моей души, большой подарок — рассуждение «Этот мир подобен “преддверию”», в котором со всей очевидностью разъясняется первичное понятие нашей веры. Оно сообщает нам, что человек был создан для испытаний. Это настолько ясно, что каждый, кто это услышит и поймет убедится в том, что, оказавшись в Доме Учения мудрости, ни вероотступники, ни философы не посмеют вымолвить ни слова. И не удивляйся этому: я уже рассказывал тебе о знаменитом мыслителе и известном римском ученом-медике Галене (Галенус), который, по словам Рамбама, говорил о Б-жественном, как обычный невежда. Теперь, когда я сам прочел сказанное Галеном, я совершенно убедился в справедливости мнения Рамбама и пришел к неожиданным выводам, которые послужат еще большему укреплению веры.





[bookmark: ftn59][59] Авот 2:9, Тамид 32а.


[bookmark: ftn60][60] Брахот 41б.
Мусар Дома Учения в Кельме 44. Установления «десятого дня»
Известнейший мыслитель и величайший в вере исследовал и проанализировал, раскрыл и провозгласил во всем Творении существование Царя всех царей. Он с ясной и полной убежденностью постиг своим разумом Творца, Который создал все мироздание из полного небытия и каждое мгновение его поддерживает и обновляет. И если бы Святой, благословен Он, постоянно не изливал свое бесконечное, не прерывающееся ни на миг милосердие, ничто не могло бы продолжить свое существование. Этот праведник понял своим умом, что все помыслы, желания и стремления следует направить к Творцу, дабы обрести милость в Его глазах, и это определяет жизненный успех творений на земле. Он осознал Б-жественное всемогущество и постиг беспредельное милосердие Всевышнего, без которого не могла бы возникнуть никакая жизнь, и понял, что человек должен стремиться исключительно к обретению милости в глазах Г-спода.


Выдающийся мыслитель понял, что невозможно прийти к истинной вере, пока тело сохраняет хоть какую-то власть над разумом. Как-то мы пояснили это на примере: небольшой предмет может заслонить солнце, хотя оно в тысячи раз больше земного шара. Однако солнце так далеко от нас, что даже самое мельчайшее препятствие перед нашими глазами способно скрыть его и ослабить сильный и яркий солнечный свет. Тем более это верно для сияния разума, который дальше от тела, чем солнце от земли. Ведь солнце и земля все же имеют между собой нечто общее, хотя одно из них относится к простой, а другое — к утонченной материи, которую философы называют «пятой формой материи». А разум и тело вообще ничто не объединяет! И поскольку расстояние между ними столь огромно, кто может знать, насколько малейшее влияние тела способно затмить сияние разума?


Поэтому величайший мыслитель пришел к выводу, что следует подавить и устранить физическое воздействие тела и приниженной грубой материи, полной крови и испражнений, праха и червей. Он понял, что необходимо подчинить тело душе, чтобы не оставить ему никакой возможности влияния на чистую и достойную славы основу человека — его сияющий, непорочный и вечный в своем существовании ясный разум, происходящий из высшего мира. Этот праведник принял на себя власть мышления, смирил телесные желания и обуздал грубые страсти, чтобы исправить свое приниженное естество и душевные качества, подчинить их велению разума, превратить свое тело в поле, возделываемое мудростью, и следовать путями благословенного Б-га.


Этот человек — наш праотец Авраам, о котором сказано: «И Ты нашел его сердце верным перед Тобой»[bookmark: ftnref1][1]. Он направил свою душу к тому, чтобы принять царство Небес и подчинить трепету перед Небесами свои телесные чувства и побуждения. Он возжелал стать полем, засеваемым его сильным разумом, претерпеть страдания, тяжкие и горькие для грубого материального тела, но приятные и сладкие для души, ибо тем самым его мышление укрепилось и уподобилось стене, непроницаемой для дурного побуждения: «Если она стена, построим на ней серебряную башню…»[bookmark: ftnref2][2] Такими были воззрения нашего праотца, и в этом он видел предназначение всей своей жизни.


И Царь всех царей, Святой, благословен Он, узрел его величие и мудрость, стремление воцарить над телом самую важную часть себя — бессмертную душу, берущую свое начало в высшем мире. Творец мироздания открылся Аврааму, приблизил его к Себе, благословил и вверил Свою славу в его надежные руки[bookmark: ftnref3][3].


И как же нам следует прославлять, возвеличивать и превозносить нашего праотца за то, что он раскрыл в мире великий свет, провозгласил Б-жественное единство и власть Творца над Небесами и землей! С тех пор, благодаря его заслугам, отворились врата Небес для его потомков, и Он, благословенный, явил Себя бесчисленными небывалыми чудесами.


В какой же мере нам необходимо принять на себя царство Всевышнего! Однако множество наших грехов препятствует нам в этом. Поэтому, не принимая обета и не объявляя это окончательным решением, мы решили возложить на себя в каждый десятый день (начиная с праздника Йом Кипур) в большей мере, чем обычно, принимать на себя царство Небес:


1) Соединять день с ночью размышлениями о Торе в духе Мусара.


2) Следовать путями Б-га, как сказано о нашем праотце Аврааме: «Ибо Я знаю его, потому что он заповедал своим сыновьям и дому своему после себя соблюдать путь Г-спода, воплощая милосердие и закон…»[bookmark: ftnref4][4]


3) Изучать Тору с целью соблюдения и исполнения повелевающих заповедей, как сказано: «и говори о них, сидя в доме твоем и идя дорогой…»[bookmark: ftnref5][5]


4) Изучить лист из книги «Томер Двора».


5) Следить за тем, чтобы не произнести благословения без глубокого намерения, а прежде обдумать его смысл и всем своим естеством осознать величие Того, к Кому мы его обращаем.


6) Перед каждой молитвой примерно пять минут размышлять о стихе Писания «С чем встречу Г-спода, склонюсь перед Б-гом Всевышним? Встречу ли Его жертвами Всесожжения, тельцами однолетними? Угодны ли Г-споду тысячи баранов, десятки тысяч рек масла? Отдам ли я своего первенца за свое преступление, плод своего чрева — за грех своей души? Сказано тебе, человек, что такое добро и чего Г-сподь требует от тебя: только исполнять закон, любить милосердие и скромно ходить перед Б-гом твоим»[bookmark: ftnref6][6].


7) Во время еды внимательно следить за тем, чтобы сохранять правильное намерение, суть которого известна.


8) Не произносить лишних и ненужных слов, говорить только с определенным намерением.


9) Приучать себя к тому, чтобы расходовать слова было труднее, чем тратить деньги.


10) Постараться хотя бы три раза в течение дня смирить свои желания.


11) Попытаться в этот день не менее трех раз преодолеть свои природные склонности.


12) Произносить все молитвы с надлежащим намерением. И если в каждое слово молитвы кто-то сможет вложить возвышенное намерение — благ его удел, ибо он получит такую же награду, что и все остальные вместе взятые.


Благословение после еды следует произносить с правильным намерением, как надлежит поступать рабу, получившему дар от своего господина и благодарящему его за это.


Если кто-то захочет наложить на себя небольшой штраф за три случая забывчивости — это очень хорошо.





[bookmark: ftn1][1] Нехемия 9:8.


[bookmark: ftn2][2] Шир Аширим 8:9.


[bookmark: ftn3][3] «Наш праотец Авраам отказался от идолов своего отца Тераха и пришел к вере в Б-га Шема, благодаря чему обрел великие заслуги… Он посчитал недостаточным занести руку только над идолами дома своего отца, но на улицах и площадях городов распространил призыв разрушить языческие жертвенники, предать позору их служителей, научить народы, как приблизиться к Б-гу Небес и освободиться от всех мерзостей, в которых они погрязли. И Всевышний дал силу его устам создать жемчужины служения, излучающие свет и разоблачающие ухищрения обманщиков и их мошенничество перед глазами всех живущих под солнцем… С того момента, как дух Б-га коснулся души Авраама, его шею украсила жемчужина, сияющая подобно небосводу, и Всевышний испытывал его, дабы проявилась его сила. Наш праотец продолжал укрепляться в своей вере в единого Б-га, его не изнуряли годы, не огорчали злоключения, не истощали странствования и унижения. Как только он преодолевал некое испытание, стоявшее помехой на его пути, росло его желание обрести еще большие силы, и так он возвышался с каждым днем, пока не достиг настолько недосягаемого уровня среди великих, что по сравнению с ним все стали ощущать себя “саранчой”. Авраам разъяснял людям, что истинная благодарность Творцу заключается в постижении Его величия и безграничной милости, оказываемой сыновьям человека, в уповании на Его любовь, в благоволении к Его творениям и стремлении оказать им добро и в особенности в раскрытии их глаз, дабы они унаследовали жизнь в обоих мирах…» (Рав Мендель Лефин, Анализ души, гл. «О качестве справедливости»).


[bookmark: ftn4][4] Берешит 18:19.


[bookmark: ftn5][5] Дварим 6:7.


[bookmark: ftn6][6] Миха 6:6-8.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию




 



Мусар Дома Учения в Кельме 45. Обретение мудрости
«И взял Авраам… души, которые они сделали в Харане»[bookmark: ftnref7][7]. Эта идея заключается в следующем. Тайное Учение разделяет Творение на несколько миров: «Ацилут», «Брия», «Йецира» и «Асия». Первые три из них — духовные и только мир «Асия» — материальный, потому он и называется миром «Действия». Местом исполнения заповедей Торы является нижний мир. Воля Б-га заключается в том, чтобы все свои поступки в этом мире человек совершал в соответствии с Законом, и тогда они оставят в мироздании неизгладимый след и смогут положительно воздействовать на все духовные миры. В рассуждении «Путь мудрости»[bookmark: ftnref8][8] мы уже дали этому исчерпывающее объяснение и показали, что и в природе происходит то же самое: сколь много великолепия или, упаси Б-г, изъяна вносят в нее поступки человека! Поэтому легко понять, что Б-жественный замысел Сотворения мира состоит в том, чтобы связать материальное с духовным. В этом заключается сокрытое от нас тайное намерение, о котором мы знаем только то, что оно заложено в основу мироздания. Так же Б-г пожелал сотворить и человека: связать в нем материальное и духовное сокровенным намерением. Например, способности разума и души — духовны, а свойства тела и его поступки — материальны — в том смысле, в котором Виленский Гаон прокомментировал слова наших мудрецов: «От середины и ниже — это человек, а от середины и выше — Б-г…»[bookmark: ftnref9][9]


И вот что тяжело постигнуть нашему мышлению: по воле благословенного Б-га разум проявляется только через чувства и создание мысленных образов, отражающих материальный мир. Восприятие любого явления возможно для людей только благодаря их способностям создавать мысленные образы.


Но я уже говорил тебе нечто еще более удивительное: изучение мудрости совершенно отделено от практических действий, и человек может обрести ее только через мысленные образы. Если он ее себе ясно представит, то сможет и глубоко постичь, а если нет — то у него останется лишь искаженное воображение; и я сам постоянно ощущаю это на себе.


И вот, я нашел прямое подтверждение этому в трудах Первых комментаторов. Там сказано следующее: «Люди воспринимают мудрость только через само слово “мудрость”, и сущность разума нельзя понять иначе, как посредством слова “разум”». Значит, мы приходим к пониманию только в результате возникновения у нас мысленного образа. Человек осознает сущность и ценность возвышенного только через следствия, потому что с их помощью может создать мысленный образ. Ведь мы видим, сколь глубоко от нас сокрыто возвышенное, и воспринимаем его только после материальной реализации. Получается, что все явления человек постигает только посредством создания мысленного образа. Находясь в нижнем мире, люди не охвачены страстным желанием поскорее испытать наслаждения дней Машиаха и Грядущего мира. Они не стараются понять тайну создания мысленного образа, и поэтому им не свойственно задумываться о своей смерти и трепетать перед днем Суда — ведь они полностью лишены этой мудрости.


Поэтому необходимо размышлять над происходящим после смерти и беспокоиться о своем будущем. Это имели в виду учителя Мишны, сказав: «Кто мудрец? — Видящий нарождающееся»[bookmark: ftnref10][10]. Изучением Торы наделенный мудростью развивает в себе способность создавать образы, а ведь именно это необходимо, чтобы представить будущее, — дни Машиаха, мир душ, воскрешение мертвых и Грядущий мир, а также грех, который, упаси Б-г, может лишить человека жизни во всех мирах. Настоящий мудрец сохраняет перед собой мысленный образ великого и грозного дня Суда и трепещет перед его вердиктом. И как удивительно точны слова учителей Мишны: «Кто мудрец? — Видящий нарождающееся»!


Итак, способность создавать мысленные образы необходима для существования в мире «Действия». Поэтому в Торе сказано: «И взял Авраам… души, которые они сделали в Харане»[bookmark: ftnref11][11]. Это значит, что Авраам и Сара учили людей созданию мысленных образов, благодаря чему те смогли войти под сень крыльев Шехины.


Я раскрыл вам великую тайну, которую храню уже давно и боялся доверить ее кому бы то ни было, чтобы никто, упаси Б-г, не воспользовался ею для совершения зла, ибо нет лекарства от раны, которую она может нанести незрелому в мудрости. И вот, умение создавать мысленные образы приобретается только благодаря глубокому изучению Торы, и становится силой, способной вознести нас в мудрости и в Мусаре.





[bookmark: ftn7][7] Берешит 12:5.


[bookmark: ftn7] 


[bookmark: ftn7][bookmark: ftn8][8] См. гл. 51 этой книги.


[bookmark: ftn9][9] «Правильному восприятию образа человека учит великий мудрец Мусара рав Исраэль Салантер. Тора называет Моше рабейну “איש האלהים” — “человек Б-га”, что можно прочесть и как “человек-Б-г”, и Мидраш задает вопрос, как это следует понимать. Сказал раби Авин: “От середины и ниже — это человек, а от середины и выше — Б-г”. Эта идея состоит в следующем: даже если человек достиг высочайшего уровня, развил свои душевные качества настолько, что от середины и выше уподобился Всевышнему, освободившись от подчинения материи и связи с нею, — все же в отношениях с другими он должен уметь говорить на их языке, принимать в расчет их душевные побуждения и чувства, не унижая ни одного из них» (Маариль Блох, Уроки Знания, гл. «На всех твоих путях знай Его»).


[bookmark: ftn10][10] Авот 2:9, Тамид 32а.


[bookmark: ftn11][11] Берешит 12:5.
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Мусар Дома Учения в Кельме 46. Размышления души
«При множестве размышлений в моей душе утешения Твои поддерживают душу мою»[bookmark: ftnref12][12].


Я хочу рассказать об одном из богатых и почтенных евреев Германии, поддерживающих мудрецов Мусара, «притесняемых, но не мстящих обидчикам». И надеюсь, что это повествование разовьется в целое рассуждение.


В обычае заурядных личностей — подражать известным и состоятельным людям. То, что любят богатые, считают существенным для себя и остальные, а незначительным в глазах зажиточных пренебрегают и сердца бедняков. Однако никто не устремляется к тому, что любит Царь мира: «трепет перед Г-сподом — сокровище Его»[bookmark: ftnref13][13], и не испытывает отвращения к тому, что Ему ненавистно, например, пустые высокопарные слова, а также гордыня — отвратительная и мерзкая в глазах Б-га. Да поможет нам Милосердный преодолеть эти пороки! Все это происходит из-за того, что люди недостаточно задумываются о своей обязанности обретения трепета перед Небесами и о дне смерти, чтобы он влиял на их мышление и они могли увидеть его как бы собственными глазами. Необходимо пробуждать в себе беспокойство о будущем, как сказано: «Будь они мудры, осознали бы это, поняли бы, что ожидает их в конце»[bookmark: ftnref14][14]. Люди постарались бы приблизить грядущее к своему чувственному восприятию и научились беспокоиться о том, с чем они покинут этот мир, ведь кончина ожидает каждого.


Рабби Элиэзер сказал своим ученикам: «Раскайтесь за день до смерти. Они ответили: но разве человек знает, в какой день он умрет? — Поэтому раскайтесь уже сегодня…»[bookmark: ftnref15][15] И вот, учениками рабби Элиэзера были такие величайшие мудрецы Мишны, как рабби Йоси и рабби Акива, — неужели им не было известно толкование: «“И вот, очень хорошо”[bookmark: ftnref16][16] — это день смерти»[bookmark: ftnref17][17], — разве они не понимали, что главное благо — это смирение души, о чем говорит рабейну Йона[bookmark: ftnref18][18]? Рабби Элиэзер действительно сказал им нечто новое: мысленный образ дня своей смерти следует приближать к чувственному восприятию насколько это только возможно. И если даже рабби Элиэзер посчитал, что должен побудить к этому своих учеников, — в какой же мере это необходимо всем нам! Если бы это осознавали великие мира сего, то они бы щедро жертвовали свои средства на распространение мудрости в этом тесном, бренном и преходящем мире.


И благо тому, кто это понимает. В мире не хватает истинного знания, и его очень тяжело обрести. Даже если человек имеет о нем некое представление, все же оно остается поверхностным и не ведет к соответствующим поступкам, если его не приблизить к чувственному восприятию, чего можно достичь, только последовательно и неустанно этим занимаясь. Об этом говорится в стихе Писания: «При множестве размышлений в моей душе утешения Твои поддерживают душу мою»[bookmark: ftnref19][19]. Это происходит, только если душа полна размышлений и мудрости.


Но как же человеку тяжело это постичь! Разве для спасения от бедствий, приносящих физические страдания или материальный ущерб, людям требуется обилие мыслей? Однако, как много необходимо размышлять даже глубоко верующему еврею, чтобы испугаться за свою душу и испытать трепет! И даже рабби Элиэзер, великий мудрец Мишны, должен был открыть своим ученикам способ приблизить день смерти к своим чувствам: «Может быть, он умрет уже завтра». Он не сказал им этого в самой простой формулировке: «Думай о том, что, может быть, ты умрешь уже завтра», но выбрал слова, которые укореняют эту мысль в сердцах через чувственное восприятие.


И мне кажется, что нет более убедительного доказательства истинности веры. Мы видим, что в материальных вопросах чаяния людей охватывают очень далекое будущее: столетний старик размышляет о том, как бы накопить побольше денег, как будто он собирается жить вечно. Об этом сказано в книге Зоар: «Человек шествует по этому миру и думает, что тот принадлежит ему навсегда и он останется в нем на все времена»[bookmark: ftnref20][20]. Подтверждение этому мы находим на каждом шагу. И в том, что касается души, даже глубоко верующий должен приближать мысли о неминуемой кончине к своему чувственному восприятию: «При множестве размышлений в моей душе утешения Твои поддерживают душу мою»[bookmark: ftnref21][21]. Рабби Элиэзер даже своих учеников убеждал в необходимости приближать к своим чувствам мысли о дне смерти. Это почти недоступно нашему пониманию: неужели и для великих мудрецов Мишны была существенна разница в том, умрут они через много лет или уже завтра? Ведь, в конце концов, каждый все равно неизбежно предстанет перед Высшим Судом! Рабби Элиэзер понимал, что его ученики нуждаются в этом знании, и передал им его через восприятие в духе Мусара. В этом знании раскрывается истинная вера в дарование награды и неизбежность наказания. Б-г отвел место и порочному дурному побуждению (и это труднее всего поддается нашему пониманию) для того, чтобы человек преодолел его и был за это награжден[bookmark: ftnref22][22]. Поэтому при чтении «Шма Исраэль» мы произносим: «И возлюби Г-спода, Б-га твоего, всем сердцем твоим и всей душой твоей, и всем достоянием твоим»[bookmark: ftnref23][23] — «обоими побуждениями твоего сердца — добрым и дурным»[bookmark: ftnref24][24]. Ведь мыслящий человек должен стать прямым и праведным, осознав наличие в себе злого начала, и задаться вопросом: как могло случиться, что оно свило себе гнездо в его душе? Это не что иное, как замысел Б-га, направленный на то, чтобы человек преодолел в себе зло и получил за это награду.


И вот, величайший мыслитель Билам, о котором свидетельствуют мудрецы Талмуда: «В народе Израиля не было такого пророка, как Моше, но среди других народов он был, и это — Билам»[bookmark: ftnref25][25]. Он сам сказал о себе: «Да умрет моя душа смертью праведных, и да будет мой конец как у него (народа Израиля)»[bookmark: ftnref26][26], — и сразу же после этого Билам отправился к Балаку и посоветовал ему осквернить избранный народ грехом разврата в Шитим, что ненавистно Б-гу, но было приятно ему самому. Такая нечестивость неподвластна нашему постижению! Ведь Билам был пророком, о котором свидетельствует Тора: «знающий мысли Всевышнего и удостоившийся видения от Всемогущего»[bookmark: ftnref27][27] — и смотри объяснение Рамбана на эту недельную главу. Из сказанного здесь становится ясно, что если даже обладающий глубочайшим видением не думает о том, что может умереть уже завтра, то, сталкиваясь с соблазном, он утрачивает всю свою мудрость. И только приумножая размышления о предстоящей смерти, мы исполняем: «трудился и обрел — этому верь»[bookmark: ftnref28][28], — только так человек может устоять перед дурным побуждением: «Ведь если станешь лучше — тебе простится, а если нет — то у входа грех лежит, и к тебе влечение его, — ты же властвуй над ним»[bookmark: ftnref29][29].


Утро четвертого дня недели главы Пинхас.


Сейчас я поделюсь с тобой чем-то поразительным и потрясающим о Биламе. Увидев ангела, вставшего преградой на его пути, Билам сказал: «и ныне, если это зло в глазах твоих, я вернусь»[bookmark: ftnref30][30]. Величайший пророк народов мира оказался свидетелем невероятного чуда, совершенного Всевышним ради сынов Израиля, — заговорившую ослицу — явление, подобного которому не было с самого сотворения мира! Он глубоко осознавал, насколько Б-г любит избранный Им народ. Когда же в дальнейшем Балак — царь Моава — обратился к Биламу: «Пойди, пожалуйста, в другое место… и прокляни мне его оттуда»[bookmark: ftnref31][31], — нечестивый пророк внял просьбе злодея царя! Значит, Билам продолжал надеяться, что Б-г все же может проявить гнев к Своему избранному народу, после того как сам же произнес: «Не человек Г-сподь, чтобы лгать, не сын человеческий, чтобы передумать»[bookmark: ftnref32][32]. Как могло случиться, что такой незаурядный мыслитель, как Билам, пошел наперекор своим собственным воззрениям, последовав за Балаком в надежде на то, что Б-г все же изменит Свою волю? Почему великий пророк народов мира осознанно предал себя столь страшному позору?! Здесь явно прослеживается непосредственное Б-жественное вмешательство: «Расстраивает знамения лгунов и чародеев лишает ума, мудрецов обращает вспять и постижение их оглупляет»[bookmark: ftnref33][33]. Мы уже писали о том, что порочность проникает и в сердца самых мудрых, толкая их на неразумные поступки, противоречащие их собственным убеждениям. Этого можно избежать только «множеством размышлений» о дне смерти и постоянным приближением грядущего к своему чувственному восприятию, как рабби Элиэзер и советовал своим ученикам.


И посмотри, сколько еще в Торе явных Б-жественных чудес! Стих Торы «Ибо нет ворожбы в Яакове и нет колдовства в Израиле»[bookmark: ftnref34][34]Онкелос переводит так: «Ибо не ворожеи желали добра Дому Яакова и не колдуны хотели, чтобы умножился Дом Израиля». Имеется в виду следующее: когда Всевышний Своей силой и мощью вывел евреев из Египта, чародеи фараона истолковали это не к добру: «Смотрите, вот зло напротив вас…»[bookmark: ftnref35][35] Их полные злобы сердца не захотели принять и смириться с тем, что Всевышний желает блага Своему избранному народу. Билам тогда усмехнулся над их глупостью: как же они не увидели истину и позволили своим страстям подчинить свой мощный разум. Но ведь его собственные страсти смутили его еще более великий разум, когда он сказал Балаку: «Пойдем, я дам тебе совет…»[bookmark: ftnref36][36] Здесь речь идет о его злостном замысле соблазнить и осквернить сынов Израиля развратом в Шитим, что привело к гибели двадцати четырех тысяч еврейских мужчин. И все это Билам замыслил исключительно в расчете на вознаграждение от Балака! Однако избранный народ воздал ему сполна, не задержав своего возмездия, и предал его мечу. И где теперь его награда? Такая необъяснимая глупость со стороны известного мыслителя могла быть только следствием порочности, глубоко проникшей в природу человека и действующей вопреки его разуму. Она властвует и диктует свою волю даже самому великому мудрецу, если только тот не предается «множеству размышлений»[bookmark: ftnref37][37]. Все эти события произошли исключительно вследствие сверхъестественного Б-жественного вмешательства! И они — несомненное свидетельство в пользу истинной веры, однако это знание от нас глубоко сокрыто. Люди не ощущают, что даже самый великий мудрец нуждается в Мусаре, во «множестве размышлений», в раздумьях о дне смерти и других подобных мыслях.


У учителей Мусара мы наблюдаем и еще более важное обыкновение. Они не довольствуются «множеством размышлений», а стараются прочувствовать мысленные образы наказания с помощью реальных действий. Например, «некий праведник, рассерженный женой, пошел ночевать на кладбище»[bookmark: ftnref38][38]. Наш учитель, благословенной памяти, так разъяснил это повествование Талмуда: «Праведник, о котором идет речь, нарушил запрет на проявление гнева, а у мудрецов Мусара есть такой обычай: даже самый великий человек, согрешив, должен изыскивать лекарство для своего исправления — пусть даже самое незамысловатое». Упомянутый в Талмуде праведник ушел из дома и заночевал на кладбище именно для того, чтобы приблизить день своей смерти к чувственному восприятию.


Эту историю я несколько раз слышал от нашего учителя, благословенной памяти, и каждый раз он восхищался ею так, как будто впервые о ней узнал. И если раньше мне было трудно разделить его восторг, то сейчас, благодарение Б-гу, я понимаю какие выдающиеся идеи сокрыты в этом рассказе. У меня не вызывает никаких сомнений, что такое восприятие доступно лишь великим учителям Мусара, которые сами занимаются созданием мысленных образов.


Однако, с другой стороны, в этом нет ничего нового, — ведь в Писании прямо сказано: «Лучше пойти в дом скорби, чем в зал торжеств, ибо таков конец каждого, и пусть живой воспримет это своим сердцем»[bookmark: ftnref39][39]. Почему лучше пойти в дом скорби? — Потому что там образ дня смерти приближается к чувственному восприятию. И в Торе приводится множество таких примеров: цицит — воплощение «И увидите его, и вспомните…»[bookmark: ftnref40][40]; тфилин — проекция «И будет знаком на твоей руке» — чтобы подчинить себе страсти сердца, и «украшением между глазами»[bookmark: ftnref41][41] — чтобы направить разум на служение Б-гу. И подобных примеров — предостаточно.


Посмотрите, братья мои, сколь далеки были от меня эти знания! А ведь к тому времени я уже немного постиг суть Учения Мусар! Так что нет ничего неожиданного в том, что мир вообще ничего не знает о мудрости трепета.


И все это потому, что даже самый великий мудрец от рождения имеет недостатки и пороки. И если бы человек был чист от этого загрязнения, каждый смог бы осознать, что у мира есть Творец, ибо это — первичное понятие веры. Ведь ничто не может сотворить само себя! Откуда же тогда появился такой огромный и сложный мир: Небеса наверху вместе со всем их наполняющим и земля во всем ее многообразии? Может быть, человек появился сам по себе? Но ведь ничто не возникает само, не образовывается из ничего! Кроме того, если представить, что мир возник сам по себе, то почему нашему взору не предстают другие миры, зародившиеся сами собой? Мы ежечасно убеждаемся в том, что ни одно из творений Небес и земли не изменяет своего предназначения и порядков: «Что было, то и будет, и что происходило, то и будет происходить, и нет ничего нового под солнцем»[bookmark: ftnref42][42]. Кто окажется столь ограничен, чтобы не осознать существование всемогущего Творца, до Которого ничего не было и после Которого ничего не будет? Ведь это очевидно даже животным: «Львы рычат, желая добычи, прося у Б-га себе пропитание»[bookmark: ftnref43][43] — даже дикие звери это понимают. А о голубе, которого Ноах выпустил из ковчега в поисках суши, наши мудрецы сказали: «И прилетел к нему голубь под вечер, и вот сорванный лист маслины в клюве его …»[bookmark: ftnref44][44] Этим голубь поведал нам: «Пусть лучше мое пропитание будет горьким, как маслина, но из рук Творца, чем сладким, как мед, но из руки человека»[bookmark: ftnref45][45]. Каждая птица понимает, что у нее есть Творец.


Царь Давид изрек: «Как велики деяния Твои, Г-сподь, глубоки очень замыслы Твои. Человек несведущий не узнает, и глупец не поймет их»[bookmark: ftnref46][46]. А если человек не осознает величия деяний Б-га — это признак его невежества. Слово «невежественный» — «בער» — на святом языке состоит из тех же букв, что и слово «голод» — «רעב». Это означает: Всевышний сотворил в этом мире пропитание для обеспечения жизни людей. Но если они не будут есть, то умрут от голода. Б-г наделил человека порочной составляющей, чтобы тот стремился подчинить ее обретением заслуг, за которые в результате получит щедрое вознаграждение. Ведь склонность к греху никогда не оставит даже самого выдающегося мудреца, если он не будет постоянно погружен во «множество размышлений». И вся его награда — только следствие мыслей о возвышенном.


Об этом говорится в стихе Писания: «Сколь велики деяния Твои, Г-сподь, все их с мудростью Ты содеял, полна земля приобретениями Твоими»[bookmark: ftnref47][47]. Если человек не знает об этом, значит он морит себя голодом, но не притрагивается к пропитанию для своей души, не прибегает ко «многим размышлениям» и рано или поздно умрет от голода.


И возможно поэтому Моше рабейну долго не решался принять на себя миссию вывести евреев из Египта. Он был самым скромным из людей на земле, знал о порочности человека больше, чем другие, и сторонился власти, о чем говорили мудрецы Мишны: «ненавидь стремление к власти»[bookmark: ftnref48][48]. Есть и еще одна, более возвышенная причина, по которой Всевышний решил сотворить человека не свободным от порока, но сейчас мне трудно писать.


Мой дорогой сын! Твое письмо благополучно дошло до меня. Я рад тому, что, благодарение Б-гу, ты уже здоров и не нуждаешься в лечении. Да убережет тебя Г-сподь от всего дурного навечно! Ты храни принадлежащее Ему, а Он будет оберегать твое. Он воздаст тебе щедрой наградой за твой труд, и может ли что-либо быть желаннее этого? Мне трудно писать более подробно, но вот я посылаю через тебя рассуждение для рабби Й., да воссияет его свет, которое будет полезно и тебе. И я радуюсь тому, что оно было завершено. Вот что я сказал о нем рабби Б.: обычно люди приходят в восторг при виде огромных животных, таких как крокодил и другие, но мудрого человека больше восхищают небольшие создания. Ведь крупные животные удивляют только своими размерами и физической силой. Совсем другое дело — крошечные создания, иногда величиной с песчинку. Человек не может рассмотреть их органы пищеварения, выделения, не знает как они видят и ощущают запах, — а ведь, судя по всему, запахи они чувствуют. То же самое и с постижением нового. Есть бесспорные утверждения, которые восхищают всех, — это же рассуждение приведет в восторг только понимающих сложные и утонченные идеи. И оно поистине удивительно!
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[bookmark: ftn30][30] Бемидбар 22:34.


[bookmark: ftn31][31] Бемидбар 23:13.


[bookmark: ftn32][32] Бемидбар 23:19.


[bookmark: ftn33][33] Йешаягу 44:25.


[bookmark: ftn34][34] Бемидбар 23:23.


[bookmark: ftn35][35] Шмот 10:10.


[bookmark: ftn36][36] Бемидбар 24:14.


[bookmark: ftn37][37] «Существует ли более поразительный рассказ, чем история о Биламе, которую поведала нам святая Тора Б-га Живого? В этом удивительном повествовании нам надлежит раскрыть великие тайны сокрытого в душе, увидеть одержимость человека, пойманного в ловушку дурного побуждения, зависти, влияния страстей и стремления к славе… Билам видел, что мир преобразился на его глазах и изменилось все мироздание. Перед ним стоит ангел Б-га с обнаженным мечом в руке, чтобы показать Биламу, что он падет от меча, и предостеречь его. Но все это не оказало на него ни малейшего впечатления, он и не думал вернуться, его взгляд по-прежнему устремлен вперед, и он умолял ангела, чтобы тот разрешил ему продолжить свой путь! Опьяненный страстью, жаждой наживы и стремлением к славе, он продолжает надеяться! Он не задается вопросом: почему же все это произошло, если мой путь верен и прям? По какой причине ангел вышел препятствием для меня на этом пути? Из-за чего для меня изменилось все мироустройство, и с какой целью явлены все эти небывалые чудеса? Его желание все еще сильно, он по-прежнему охвачен страстью и пытается убедить ангела милосердия, чтобы тот не обошел его своей милостью, пожалел его жизнь и дал ему идти желанным путем… И сейчас в очередной раз исполняется сказанное: “Дорогой, которой хочет идти человек, его и ведут” (Макот 10б)» (Рав Моше Розенштейн, Основы Знания, часть 2, гл. 126).


[bookmark: ftn38][38] Брахот 18б.


[bookmark: ftn39][39] Коэлет 7:2.


[bookmark: ftn40][40] Бемидбар 15:39.


[bookmark: ftn41][41] Дварим 6:7.


[bookmark: ftn42][42] Коэлет 1:9.


[bookmark: ftn43][43] Теилим 104:21.


[bookmark: ftn44][44] Берешит 8:11


[bookmark: ftn45][45] Раши, там же.


[bookmark: ftn46][46] Теилим 92:6-7.


[bookmark: ftn47][47] Теилим 104:24.


[bookmark: ftn48][48] Авот 1:10.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию




 



Мусар Дома Учения в Кельме 47. Радость трепета
«Счастлив человек, боящийся всегда, а ожесточающий сердце свое падет во зло»[bookmark: ftnref1][1].


Я хочу рассказать вам о том, что привело меня в невероятное восхищение. Мидраш на главу Масэй повествует о том, что награда за праведность и наказание за грех настолько велики, что их не может вместить нижний мир — и когда-то мы это подробно обсуждали. Я был этим столь сильно потрясен, что в воодушевлении воскликнул: «За такое не жалко отдать и половину состояния!» Начнем же с небольшого рассуждения, чтобы изложить то немногое, что в состоянии осознать даже такой заурядный человек, как я.


Зададимся вопросом: кому легче выстоять в испытании: человеку, который никогда в жизни не переносил ни малейшего страдания и боли, или тому, кто с детства и юности постоянно терпит горькие и тяжкие мучения? Ответ будет очевиден: более вынослив тот, кто привык к испытаниям! В этом смысл слов царя Давида: «Твой посох (наказание) и Твоя опора — они утешают меня»[bookmark: ftnref2][2]. И он также сказал: «Счастлив человек, которого страданиям подвергает Г-сподь, и Торе Твоей Ты учишь его»[bookmark: ftnref3][3].


И тогда возникает еще один вопрос: кто больше боится бедствия — тот, на кого оно обрушилось внезапно, или тот, кто заранее подготовился к нему? Ясно, что ужас перед неожиданным несчастьем охватывает человека, который никогда не задумывался о страдании, растопит его сердце, как воск, его дух будет сломлен, и свет померкнет в его глазах[bookmark: ftnref4][4]. Другое дело, если постепенно готовить себя к этому, мысленно представлять наказание и «преклонить свое плечо, чтобы нести»[bookmark: ftnref5][5].


И вот, известно, что праведники развивают в себе способность терпеть до самого предела своих возможностей. Достаточно и того, что сказали наши мудрецы: «Горе мне от моего Творца, горе мне от моего дурного побуждения»[bookmark: ftnref6][6]! И, как известно: «Чем более велик человек, тем сильнее его дурное побуждение»[bookmark: ftnref7][7]. Наши мудрецы сказали о праотце Аврааме: «“Мирра природная”[bookmark: ftnref8][8] — когда человек прикасается к этому растению, на его руках остается горечь. Так и наш праотец Авраам постоянно испытывал горечь и страдания»[bookmark: ftnref9][9], поскольку на протяжении всей своей жизни подвергался тяжелейшим испытаниям. Так сказано о наших праотцах: «Они бежал передо Мною, как кони среди топких болот»[bookmark: ftnref10][10]. Вспомните наших праотцов и всех великих праведников: Авраам подвергался гонениям, Ицхак и Яаков были преследуемы на протяжении всей их жизни. Все пророки и праведники проходили через испытания, и страдание было их уделом: «Лишь против меня обращает Он руку Свою весь день»[bookmark: ftnref11][11], — говорит пророк Ирмияу. А о колене Иссахар сказано: «Иссахар — осел костистый, лежащий меж границ. И увидел он покой, что хорош, и землю, что приятна; и преклонил плечо свое, чтобы нести…»[bookmark: ftnref12][12] И еще сказано: «Пусть человек, изучая Тору, всегда становится, как бык, тянущий ярмо, и как осел, несущий поклажу»[bookmark: ftnref13][13]. Мы разъясняли, что праведники отдают служению больше сил, чем бык под ярмом, потому что бык выполняет только физическую работу, а праведники — и физическую, и духовную, используя все свои способности для глубокого размышления и никогда не останавливаясь ни на минуту. Но больше всего усилий они прилагают к исправлению своих отрицательных черт характера, и за малейший изъян сразу же несут наказание, превозмогают свои желания и преодолевают соблазны все дни своей жизни. Не описать словами сколь тяжело их служение! Оно совершенно несравнимо с работой «быка под ярмом». Нет ничего общего между тяготами праведников в своем служении и работой вола или осла хотя бы потому, что наши великие трудятся постоянно, не прерываясь ни на минуту, лишая себя отдыха и сна.


И вот еще одно соображение. Перед праведниками во всех поколениях всегда был разверзнут Геином, как сказано: «Пусть судья всегда представляет себе меч, занесенный над ним, и Геином, разверзнутый под ним»[bookmark: ftnref14][14]. Но ведь каждый человек — судья для себя, поскольку он вынужден принимать решения по каждому вопросу своей жизни. И яркий пример этому — Моше рабейну, который принял для народа Израиля Тору, дарованную Всевышним на горе Синай: «Помните Тору Моше, раба Моего…»[bookmark: ftnref15][15] Каждое мгновение он был погружен в углубленные размышления о том, как правильно поступить согласно Б-жественной воле! Нет сомнения, что Моше всегда ощущал перед собой Геином, тем более что он судил весь народ Израиля.


А теперь я приведу вам Мидраш[bookmark: ftnref16][16], глава Масэй, на стих Торы: «Повели сыновьям Израиля и скажи им: вот вы приходите в землю Кенаан; это земля, которая достанется вам в наследие…»[bookmark: ftnref17][17]: «Всевышний показал Моше все, что произошло прежде и что случится в будущем: Шимшона из колена Дана, Барака, сына Авиноама из Нафтали и все последующие поколения и их мудрецов… И затем: “Я показал тебе, чтобы ты увидел своими глазами…”[bookmark: ftnref18][18], — Мидраш повествует, что Всевышний показал Моше Геином. Спросил Моше: “Кого здесь подвергают наказанию?” Ответил ему Б-г: “Злодеев, совершивших преступление против Меня”, как сказано: “И выйдут, и увидят останки людей, преступивших волю Мою, ибо их червь не умрет и их огонь не погаснет, и станут они ужасом для всей плоти”[bookmark: ftnref19][19]. Тогда Моше преисполнился трепета перед Геиномом. Сказал ему Всевышний: “Я показал тебе, чтобы ты увидел это своими глазами, но ты туда не войдешь”[bookmark: ftnref20][20]».


Люди с восприимчивой душой ужаснутся, охваченные страхом и дрожью, когда увидят нечто столь жуткое и пугающее. Вот, перед нами праведник, так высоко вознесшийся в Небеса, что даже опасался, «как бы ангелы не опалили его дыханием своих уст»[bookmark: ftnref21][21], и перед ним все дни его жизни был раскрыт Геином, так что перед дарованием Торы он сам поведал Израилю о награде и наказании, как повествует Талмуд в трактате Шаббат[bookmark: ftnref22][22]. И вот, он преисполнился страха перед разверзнутой преисподней, как будто в тот день впервые ее увидел. Но ведь он видел Геином перед собой все дни своей жизни, и его сердце сжималось от ужаса, о чем говорили наши мудрецы, приводя стих Писания: «Вот ложе Шломо! Шестьдесят силачей вокруг него из храбрецов Израиля. Все они держат меч, опытны в войне; у каждого меч на бедре его из-за страха ночного»[bookmark: ftnref23][23]. Ведь судье вменяется в обязанность видеть разверзнутый под ним Геином для ощущения трепета! Почему же сказано о Моше, что тогда он «преисполнился трепета»? Разве в тот момент он впервые испытал страх при виде Геинома? Приходится признать, что даже для «человека Б-га»[bookmark: ftnref24][24], каким был Моше, увидеть — это не то же самое, что услышать[bookmark: ftnref25][25].


Кто был более привычен к страданиям и трудностям, чем Моше? Об этом говорилось в рассуждении «По верблюду и поклажа»[bookmark: ftnref26][26]: «Ты говоришь мне: неси его за пазухой, как опекун несет младенца…»[bookmark: ftnref27][27] И в конце концов еврейский народ ступил в Землю Израиля, а Моше этого не удостоился! Но как такое могло случиться? Ведь Всевышний поведал ему, что в Геиноме претерпевают наказание «злодеи, совершившие преступление против Меня»[bookmark: ftnref28][28], а о Моше сказано: «во всем Доме Моем верен он…»[bookmark: ftnref29][29], «Да возрадуется Моше дарованному ему уделу, что рабом верным Ты назвал его»[bookmark: ftnref30][30]. И все же, увидев Геином, Моше преисполнился трепета: «ибо не оправдается перед Тобой ни один живой человек»[bookmark: ftnref31][31] — а вдруг, упаси Б-г, ему тоже уготован Геином? Мне трудно объяснить это подробно, но как бы странно это не прозвучало, даже для такого человека, как Моше, перед которым были раскрыты тропы Небес, существует разница между услышанным и увиденным воочию!


И теперь необходимо понять, сколь велика наша обязанность представлять себе Геином, чтобы это воздействовало на наши чувства и отдаляло от зла. И тогда, возможно, мы не окажемся, упаси Б-г, среди злодеев и преступников. Выражаясь образно: каждый, кто захочет представить себе Геином, пусть изучает Мидраш на главу Масэй, узрит Геином и спасется от наказания в нем, заслужив большую награду.


И когда мы задумаемся о выражении Мидраша «И преисполнился Моше трепета», то поймем, что когда Всевышний позволил Моше своими глазами увидеть Геином, это было совсем не то же самое, что услышать о нем. Возможно, Всевышний даже открыл ему суть страданий в Геиноме — в смысле выражения наших мудрецов: «Для нечестивца углубляют Геином…»[bookmark: ftnref32][32], а это означает, что мучения в преисподней могут быть усилены. И, по-видимому, это «углубление» зависит от прожитой жизни и определяется тяжестью греха. Таким образом Моше понял намного больше, чем знал прежде. Столкнувшись с чем-то пугающим, пусть даже совсем далеким, человеку свойственно воспринимать это как близкое. Мы видим, что, когда речь заходит о жизни и смерти, мы начинаем бояться даже самого отдаленного. Поэтому, хотя Всевышний и сказал Моше, что в Геином попадают только «злодеи, совершившие преступление против Меня», он все же устрашился: вдруг Всевышний строго взыщет с него, как сказали наши мудрецы: «У праведника нет уверенности в своей доле в Грядущем мире…»[bookmark: ftnref33][33], и как изрек наш праотец Яаков: «Не достоин я всех милостей и всей истины, что Ты содеял рабу Твоему…»[bookmark: ftnref34][34]


Из всего этого следует, что никто не может знать, насколько в Геиноме ужесточаются страдания за более тяжкий грех. Поэтому следует предельно опасаться усугублять свои грехи, ведь кто знает, насколько из-за этого, упаси Б-г, усилятся мучения в Геиноме!


Мы можем задуматься над множеством мельчайших составляющих греха на основе событий «Вод Ссоры». Нам не дано понять, почему освящение имени Б-га было бы большим, если бы Моше заговорил со скалой, а не ударил по ней. Ведь он так поступил только потому, что Всевышний сказал ему: «Возьми посох…»[bookmark: ftnref35][35], и Моше полагал, что ему следует ударить им по скале, как это объясняют Рашбам и другие Первые комментаторы. Очевидно, что Моше поступил так не злонамеренно, а лишь по ошибке! И все же ему было определено наказание, которое в его глазах было столь тяжким, что он вознес Б-гу множество молитв, количество которых на святом языке соответствует числовому значению слова «ואתחנן»[bookmark: ftnref36][36] — «и взывал в молитве», чтобы Б-г простил его, но все это не помогло[bookmark: ftnref37][37]. В такое трудно было бы поверить, если бы об этом явным образом не говорилось в Торе.


Кроме всего сказанного, мы уже не раз повторяли, что самое серьезное обвинение Письменная Тора предъявляет человеку, называя его поступок словом «грех», — даже если в действительности он и не совершил преступления, а лишь допустил тончайший изъян в своих деяниях. В Талмуде в трактате Шаббат сказано: «Всякий, кто говорит: царь Шломо согрешил — не иначе как ошибается…» Рабби Шимон бар Йохай сокрушался: «Жены склонили его сердце…»[bookmark: ftnref38][38] — пытались склонить, но не смоги этого сделать»[bookmark: ftnref39][39]. И все же в Мидраше сказано: «Царю Шломо лучше было бы всю жизнь провести золотарем, чем заслужить такое осуждение в Писании»[bookmark: ftnref40][40].


И вот, если мы задумаемся, то поймем сколь много царь Шломо сделал для народа Израиля за время своего правления, и в какой мере он освятил имя Всевышнего, когда выдающиеся люди из числа народов мира приходили со всех концов земли черпать из неиссякаемого источника его мудрости! Насколько благодаря ему возросло величие Израиля — а ведь это и есть раскрытие славы Б-га в Творении! Возвышенной мудростью и большим трудом он разыскал «шамир» для изготовления жертвенника и возвел Б-жественный Храм[bookmark: ftnref41][41]. И ведь не без причины пророк Натан и другие великие того поколения сделали все возможное, чтобы он стал царем в Израиле! Однако, в конце концов, Мидраш подводит итог: «Царю Шломо лучше было бы всю жизнь провести золотарем, но не заслужить такого осуждения в Писании»[bookmark: ftnref42][42] — хотя в действительности он и не согрешил! Да можно ли измерить тяжесть выдвинутого ему обвинения, о котором говорится в книге Царей? И более того, в том же трактате Талмуда сказано: «Лучше бы он был служкой в капище того, название чего запрещено произносить (идола), но только бы в Писании не было сказано о нем этих суровых слов осуждения». (Отсюда мы можем понять, сколь тяжкое наказание в Геиноме получает тот, кто в действительности совершил грех).


И вот, о Моше рабейну и об Аароне сказано в главе Хукат: «Поскольку вы не поверили в Меня освятить Меня на глазах сынов Израиля, не приведете вы это общество на землю, которую Я дал им»[bookmark: ftnref43][43]. И еще говорится в главе Аазину: «За то, что вы совершили измену Мне среди сынов Израиля при водах ссоры в Кадеш, в пустыне Цин; за то, что вы не явили святость Мою в среде сынов Израиля»[bookmark: ftnref44][44]. И в главе Пинхас: «Когда вы восстали против слова Моего в пустыне Цин при распрях общины явить святость Мою…»[bookmark: ftnref45][45] Сколь это устрашающе: в Торе увековечены стихи, столь сурово осуждающие величайших праведников! И это при том, что у их заблуждений были веские причины: «Возьми посох…»[bookmark: ftnref46][46], — сказал Всевышний Моше, — так что они, в самом худшем случае, совершили нарушение по ошибке! И, может быть, из-за этого Моше настолько испугался Геинома, что Всевышнему пришлось успокоить его: «Но ты туда не войдешь»[bookmark: ftnref47][47].


И вот, мы не находим в Торе, чтобы Б-г сказал Моше: «Да что же ты говоришь? Неужели Геином предназначен для тебя? Ведь ты — самый надежный во всем доме Моем, как ты мог подумать, что тебе следует этого опасаться?» Творец лишь сообщил ему: «Но ты туда не войдешь»[bookmark: ftnref48][48]. Может быть, Тора столь сдержанно уверила Моше, чтобы сообщить нам, сколь велика строгость Суда, которым Всевышний судит Свои творения.


Из этого мы можем понять, как много усилий нужно прилагать человеку, чтобы не совершить даже одного легчайшего греха, а тем более — тяжкого, и еще страшнее — нескольких грехов. Да спасет нас и да поможет нам Милосердный прийти к раскаянию и боязни греха — и это благословение, желаннее которого не существует. Да будете вы благословлены с Небес и да удостоитесь освящения имени Творца, и будет вам благо, телесное и духовное, навечно. А сейчас мне трудно продолжать.


Сын мой, услада моей души!


Сегодня утром, в третий день, восьмой «до десятого», недели главы Ваэтханан, 5654 (1894) года я посылаю тебе вызывающее трепет рассуждение «Благо человеку, несущему ношу (заповедей) с юности своей»[bookmark: ftnref49][49]. Так разъясняется этот стих Писания в книге «Тана Девей Элиягу»: «Чтобы ему не пришлось терпеть страдания после». Это рассуждение следовало бы назвать «Счастлив человек, боящийся всегда…»[bookmark: ftnref50][50] Так и озаглавь его и отправь в добрый путь в Землю Израиля, в святой Иерусалим, в руки наших прекрасных и очень дорогих мне друзей, проживающих в этом великом городе. Это рассуждение сокрушит силачей с львиным сердцами и повергнет в прах огромных и устрашающих великанов, сердца которых растают, как воск. По моему почерку ты можешь судить, насколько мне тяжело писать, да не случится такого с вами, но на Него, благословенного, я полагаюсь, что Он приблизит меня к служению Себе.


Выдержка из книги «Авкат Рохель»


«Только изучение Мусара, содержащегося в основополагающих изречениях наших мудрецов, является лекарством, с помощью которого мы можем излечить свои раны и смирить дурное побуждение. Об этом говорили наши учителя: “Я сотворил дурное побуждение и даровал Тору как лекарство”[bookmark: ftnref51][51]. Мусар обладает величайшей ценностью, поскольку приводит к трепетному исполнению всех 613-ти заповедей Торы, и “другой стороне” — дурному побуждению — об этом хорошо известно. Поэтому в обычае зла вечно склонять людей к пренебрежению этим Учением или хотя бы принизить его ценность и приуменьшить значимость в их глазах. Расчет злого начала прост: оставшись без лекарства, “споткнулся поддерживающий, и рухнул поддерживаемый”[bookmark: ftnref52][52], и, упаси Б-г, — “Высматривает нечестивый праведника и желает умертвить его”[bookmark: ftnref53][53]. Именно это привело к разрушению Б-жественного Храма — Дома нашего великолепия — и к изгнанию народа Израиля из Святой Земли, и из-за множества наших преступлений среди нас все еще есть место этому греху».


И я привел здесь небольшую выдержку из этой книги…
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[bookmark: ftn4][4] «Человек на земле не может испытать совершенного удовольствия, к которому не примешивались бы страдание и тревога. Да и кто в нижнем мире, полном несчастий и невзгод, может жить в невозмутимом спокойствии, как сказано в Месилат Йешарим: “Что такое жизнь человека в этом мире? Кто в нем по-настоящему счастлив и безмятежен? “Дни наши — в них семьдесят лет, а если сильны — восемьдесят лет, и вся их гордость — хлопоты и суета” (Теилим 90:10). Каждого ожидают всевозможные страдания, болезни, мучения и тяготы; а завершение всему — смерть. Не найти даже одного из тысячи, кого жизнь одарила бы удовольствием и истинной безмятежностью. Но и он, даже если доживет до ста лет, уходит и пропадает из мира”». (Маариль Блох, Уроки Знания, гл. «Ибо все, на Небесах и на земле… часть 1»).
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[bookmark: ftn25][25] «Так происходит с каждым человеком: пока его душа не очистится от преступления огнем Геинома или другими наказаниями, освобождающими душу от нечистоты греха, она еще неверно воспринимает реальность, по-прежнему в той или иной степени тянется к злу. Все время пребывания в Геиноме грешник остается злодеем, пока его душа не очистится, чтобы воспринять свет истины. Древние же грешники, укорененные во зле, навечно остаются злодеями, и свет истины никогда их не коснется. Но праведники следуют путем справедливости уже в этом мире, при жизни обретая истинное понимание. Нет сомнения, что расставшись с телом и выйдя за рамки материальности, их души возносятся, приходя к более высокому и истинному постижению. Но и перед праведниками остается бесчисленное множество новых ступеней постижения истины. Их души поднимаются из одного мира в другой, более возвышенный. И в каждом мире, куда поднимаются праведники, они верно постигают его реальность согласно его сути». (Маариль Блох, Уроки Знания, гл. «Жизнь миров»).
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[bookmark: ftn38][38] Цари (I) 11:4. «И было в пору старости Шломо, его жены склонили его сердце к чужим богам, и не было его сердце цельным с Г-сподом, Б-гом его, как сердце Давида, отца его». Наши мудрецы, благословенной памяти, разъясняют, что Царь Шломо, упаси Б-г, не совершил греха, но некоторые его жены из числа других народов после прохождения гиюра не искоренили полностью идолопоклонство их своих сердец, а он не смог исправить их души, поэтому их грех поклонения идолам Писание связывает с его именем. — Примечание редактора.
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Мусар Дома Учения в Кельме 48. Мудрость жизни (часть I)
«Преимущество знания мудрости дает жизнь обладающим ею»[bookmark: ftnref54][54].


Говорили в Доме Учения рабби Ишмаэля: «Служение Творцу можно сравнить с тем как хозяин вверяет заботам своего раба нежную птичку и предупреждает его: “Ты думаешь, что если не уследишь за ней, я взыщу с тебя мелкую монету? Жизнь я потребую твою!”»[bookmark: ftnref55][55] Мы говорили о том, как можно приблизить это к чувственному восприятию. Ведь пребывающий во тьме сравнивается с мертвецом, и в Талмуде сказано: “Слепой подобен мертвому”[bookmark: ftnref56][56]. И вот, известно, что свет необходим погруженному в глубокие размышления, только если ему потребуется что-то найти в книге. Получается, что в той же ситуации, где бездумный подобен мертвому, мыслящий — жив. И если это верно даже для нижнего мира, то это тем более так в обители мудрости. Там лишенный понимания в действительности мертв, а мудрец наслаждается жизнью, полной вознесенной радости.


Да, это именно так, ведь без Торы еврей лишается жизни! В Талмуде сказано: «Если ученик ссылается в изгнание[bookmark: ftnref57][57], его учителя отправляют туда вместе с ним, как сказано в Торе: “Тогда отделил Моше три города на стороне Ярдена к восходу солнца. Бежать туда убийце, лишившему жизни ближнего своего без злого умысла, и тот не ненавидел его ни вчера, ни третьего дня, и убежит он в один из городов этих, и будет жить”[bookmark: ftnref58][58], — из этого повеления Торы наши мудрецы учат, что изгнанника требуется обеспечить всем необходимым для жизни»[bookmark: ftnref59][59]. И так же пишет Рамбам: «Жизнь людей, обладающих мудростью и разыскивающих ее без изучения Торы подобна смерти»[bookmark: ftnref60][60]. Вот, и в нижнем мире человека приравнивают к мертвому, если он остается без своего учителя. И даже если он может нечто изучать самостоятельно, все же без учителя он подобен мертвецу. Поэтому на Сангедрин возложена обязанность обеспечить совершившего непреднамеренное убийство всем необходимым для жизни и отправить его учителя в изгнание вместе с ним. Закон не допускает никаких исключений: даже если отправляющийся в изгнание — сам мудрец Торы, все равно, если у него нет учителя, чтобы он продолжал подниматься в Торе, он сравнивается с усопшим.


Все это нам говорится для того, чтобы мы поняли, насколько страстным должно быть желание человека обрести мудрость. А лишенный такого стремления, упаси Б-г, подобен мертвому, даже если он сам того не ощущает. Да смилуется над нами Милосердный, чтобы мы мудро шествовали по жизни, поднимаясь все выше и выше.


И вот, известно, что люди, приговоренные к изгнанию за непреднамеренное убийство, — это злодеи, ибо не без причины им случилось совершить этот грех, пусть даже неумышленно. Это разъясняется в трактате Макот: «Говорится в древней притче: злодейство исходит от злодеев…»[bookmark: ftnref61][61] К тому же выводу можно прийти из приведенной там Барайты: «Сказал рабби Зеира: не следует обучать Торе недостойного ученика», и смотри как эти слова Талмуда объясняет Раши[bookmark: ftnref62][62]. Однако, если недостойный ученик идет в изгнание, Тора повелевает отправить вместе с ним и его учителя, — чтобы тот не уподобился мертвецу. Тем более, если достойный ученик не занимается Торой, он считается умершим! Тот же, кто, упаси Б-г, не желает постижения мудрости и Мусара, оторван от жизни, даже если сам он того не осознает. Стремление постичь мудрость обретается только путем углубленного размышления, когда у человека пробуждается желание быть рядом с раввином и учиться у него истинному знанию[bookmark: ftnref63][63].


Поразительно, насколько Тора стремится к исправлению человека, даже если он злодей. В том же трактате Талмуда говорится: «Сказал Всевышний Моше: позаботься о том, чтобы для совершивших убийство взошло солнце»[bookmark: ftnref64][64]. И Раши объясняет: «Обеспечь их всем необходимым для жизни…» Мы восхищены тем, сколь надежно Тора защитила их от кровной мести и позаботилась обо всех их нуждах! Б-жественное Учение даже потребовало, чтобы учитель человека, совершившего непреднамеренное убийство, отправился вместе с ним в изгнание! И если Тора в такой мере заботится о преступниках, то насколько же она внимательна к жизням праведных людей, обеспечивая их всем самым важным! Ведь мы уже объяснили, что без Торы еврей постепенно чахнет и угасает, даже не ощущая этого. Об этом говорили мудрецы Дома Учения рабби Ишмаэля. Так пробудимся же духом и будем последовательно по мере наших сил изучать Тору, стремясь обрести мудрость. И меня необычайно восхитили слова великого учителя Мусара Яавеца в его комментарии на Сидур.


И теперь, мой дорогой сын, преклони свое ухо и послушай, к какому открытию привело меня мое сердце: все возвышенные духовные качества проистекают из мудрости и связаны с нею. И если характер человека не изобилует похвальными чертами, это знак того, что ему недостает мудрости, и, наоборот, чем он более возвышен, тем у него больше мудрости.


Милосердие Всевышнего беспредельно, так же как безмерно Его величие и мудрость. Суть в том, что все блага в этом мире передаются человеку соответственно принципу «пустых сосудов». В материальном, если сосуд пуст, то он может в себя что-то вместить, а когда наполняется, в него уже ничего не войдет. С мудростью же все наоборот: только «полный сосуд — вмещает»[bookmark: ftnref65][65]. Получается, что у мудрости нет предела, свойственного материальному нижнему миру, суть которого — пустота.


Сказал Коэлет: «Чем больше добра, тем больше поглощающих его…»[bookmark: ftnref66][66] Имеется в виду, что в нижнем мире даже очень состоятельный человек обеднеет, если окажется вынужден хотя бы понемногу делиться своим богатством с другими. С мудростью же все наоборот: чем больше людей черпают из ее источника, тем быстрее он пополняется, как сказали наши мудрецы: «Я получил от своих учеников больше, чем от всех других людей»[bookmark: ftnref67][67]. С увеличением числа учеников, с которыми раввин делится своим знанием, крепнет и его мудрость. Про это сказал Коэлет: «Чем больше добра, то есть мудрости, увеличивающей блага, — тем больше поглощающих его», — и здесь нет места для ограничений.


Сказано в Талмуде, и эти слова приводит Рамбам: «Если глава ешивы уходит в изгнание, то вместе с ним отправляют в город-убежище и всех его учеников»[bookmark: ftnref68][68], ибо благодаря им умножается его мудрость, что необходимо ему для жизни, как мы видим из повествования Талмуда о рабби Йоханане, который взывал: «Где же ты, сын Лакиша?»[bookmark: ftnref69][69]


Все дурные свойства людей проистекают из скупости. Их полной противоположностью является истинный мудрец, в душе которого — исключительно добро и совершенно отсутствует жадность. Поэтому о благословенном Б-ге сказано: «Неправедно судить человека пред лицом Всевышнего; несправедливо осудить человека в тяжбе его — не приемлет этого Г-сподь»[bookmark: ftnref70][70].


Это имели в виду наши мудрецы, сказав: «Везде, где ты видишь Его величие, там же находишь и Его скромность»[bookmark: ftnref71][71]. Неслучайно Тора прославляет Моше рабейну именно за его скромность[bookmark: ftnref72][72], ибо она — венец мудрости, и потому рассказ о нем начинается словами: «И увидел их страдания…»[bookmark: ftnref73][73] — и смысл их известен[bookmark: ftnref74][74]. Теперь становится совершенно очевидно, что мудрость неотделима от возвышенных духовных качеств!





[bookmark: ftn55][55] Менахот 99б. См. гл. 40.


[bookmark: ftn56][56] Недарим 64б.


[bookmark: ftn57][57] Виновного в совершении непреднамеренного убийства отправляют в изгнание в один из городов-убежищ, как сказано в Торе (Бемидбар, гл. 35). — Примечание редактора.


[bookmark: ftn58][58] Дварим 4:41-42.


[bookmark: ftn59][59] Макот 10а.


[bookmark: ftn60][60] Мишна Тора, «Законы убийцы» 7:1.


[bookmark: ftn61][61] Макот 10б.


[bookmark: ftn62][62] Раши, там же. «Чтобы его преступления не привели его к непреднамеренному убийству и к изгнанию в город-убежище».


[bookmark: ftn63][63]«Тора указывает на верные мнения, возвышенные душевные качества, добрые обычаи, связанные с повседневной жизнью, милосердием к ближнему, служением Б-гу, трепетом перед Ним, верой и упованием на Него. Ведь это и есть основы всей Торы!» (Рав Моше Розенштейн, Основы Знания, часть 2, гл. 113).


[bookmark: ftn64][64] Макот 10б.


[bookmark: ftn65][65] Брахот 40а.


[bookmark: ftn66][66] Коэлет 5:10.


[bookmark: ftn67][67] Таанит 7а.


[bookmark: ftn68][68] Макот 10а.


[bookmark: ftn69][69] Бава Меция 84а. «Однажды рабби Йоханан находился возле реки Ярден. Увидев его с другого берега, Рейш Лакиш с легкостью переплыл реку. Рабби Йоханан сказал ему: “Твои невероятные силы предназначены для Торы! Если ты раскаешься, я отдам за тебя в жены свою красавицу сестру”. Рейш Лакиш раскаялся и посвятил себя Торе. Он изучил Писание, Мишну и стал великим мудрецом в Израиле.


Однажды в Доме Учения возник спор о том, с какого момента изготовления нож, меч и другие виды оружия считаются уже завершенными изделиями и могут принимать “нечистоту предмета”. Рабби Йоханан считал: “Сразу после извлечения их из печи”, а Рейш Лакиш утверждал: “Лишь после закаливания в воде”. Рабби Йоханан сказал ему: “Разбойник хорошо разбирается в своем ремесле!” На что Рейш Лакиш ответил ему: “Что же хорошего ты мне сделал, когда привел меня к Торе? Среди разбойников меня называли наставником, и здесь меня тоже величают рабби!” — “Разве я не сделал тебе ничего хорошего?! Ведь я привел тебя под крылья Шехины!” Рабби Йоханан расстроился, и Рейш Лакиш заболел. Жена Рейш Лакиша пришла к рабби Йоханану и, рыдая, взмолилась: “Помолись о его исцелении ради моего сына!” Он ответил ей словами Писания: “Оставь сирот своих, Я выращу их” (Ирмеягу 49:1); “Помолись о нем, чтобы я не стала вдовой!” — “И вдовы твои пусть полагаются на Меня” (Там же). И умер рабби Шимон бен Лакиш. После его смерти рабби Йоханан был безутешен. Мудрецы опечалились: “Кто же утешит рабби Йоханана? Пусть пойдет к нему рабби Элазар бен Педат, глубоко знающий всю Тору”. Он пришел к рабби Йоханану и сел напротив него. Какое бы толкование ни изрек рабби Йоханан, рабби Элазар отвечал: “Барайта подтверждает твое мнение!” Сказал ему рабби Йоханан: “Да разве ты подобен сыну Лакиша? На каждое мое толкование сын Лакиша задавал двадцать четыре трудных вопроса, я отвечал на каждый из них — и приумножалось Знание. А ты только повторяешь: “Барайта подтверждает твое мнение”. Да разве я сам не знаю, что сказал верно?!” И рабби Йоханан в горе начал рвать на себе одежды, восклицая: “Где же ты, сын Лакиша? Где же ты, сын Лакиша?” Он сокрушался до тех пор, пока его рассудок не помутился. Тогда мудрецы взмолились о милосердии к нему, и рабби Йоханан скончался».


[bookmark: ftn70][70] Эйха 3:35-36.


[bookmark: ftn71][71] Мегила 31а.


[bookmark: ftn72][72] См. Бемидбар 12:3. «А человек Моше скромен очень, больше всякого человека, что на лице земли».


[bookmark: ftn73][73] Шмот 2:11.


[bookmark: ftn74][74] См. гл. 1 этой книги.
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Мусар Дома Учения в Кельме 49. Мышление и чувство (часть I)
Прежде необходимо краткое пояснение. Каждому ясно, что мудрость человека определяется тем, видит ли он нарождающееся, направлены ли все его мысли к тому, что случится с ним в Грядущем мире, который «шире земли и протяженнее моря».


Изучая свойства человеческой души, мышления и чувственного восприятия, мы находим, что у большинства людей чувства намного сильнее их разума. Но наряду с этим у чувственного восприятия есть и определенный недостаток. Человек может ощутить только запах, который он обоняет сейчас, но не тот, что почувствует завтра. Своими глазами он видит только то, что предстает перед ним в данный момент, но отнюдь не то, что произойдет на следующий день. И то же самое относится ко всем органам чувств. Однако с разумом все совершенно иначе: люди могут мысленно представлять запах, который они ощутят завтра, задумываться сегодня над тем, что увидят своим зрением в далеком будущем. Кроме того, органы чувств воспринимают только находящееся в непосредственной близости, но не расположенное вдалеке — и это главное, что отличает их от разума, для которого расстояние не является преградой.


И вот, известно, что деяния следуют за мыслью. Поэтому если все поступки человека связаны только с его ближайшим окружением, это доказывает, что его мысли следуют за чувственным восприятием. Если же он беспокоится о своей доле в Грядущем мире, это признак того, что в его жизни главенствует мышление.


И вот, если чувства, являясь всего лишь производными разума, так сильно воздействуют на людей, сколь же значительным должно быть влияние самого разума! Почему же тогда мы столь неохотно подчиняемся своему мышлению? Ответ на это прост: мы недостаточно развиваем свой разум, и в результате он слабеет. А развитие мышления приводит к тому, что человек начинает видеть нарождающееся и становится мудрецом, поскольку своими деяниями свидетельствует о реализации способностей его разума и провидит будущее. Ведь природа мышления такова, что позволяет смотреть далеко вперед!


И сейчас мы узнаем нечто удивительное, приоткрывающее завесы тайны души. Почему в природу человека не заложен страх перед смертью? Ведь желание жизни очень сильно — отчего же человек беспокоится о своем пропитании в нижнем мире, но совершенно не волнуется о том, что произойдет с ним после его кончины? Причина в том, что чувства, пока они еще не реализовали себя, влияют на людей намного сильнее, чем мышление. Поэтому поначалу разум подчинен чувствам и использует способности своего мышления для удовлетворения приниженных страстей и материальных желаний. Это происходит до тех пор, пока заложенные в нем возможности не реализуются — тогда воздействие мышления становится намного сильнее, чем влияние чувств, ибо разум оказывается способным воспринять очень многое, вблизи и вдали, и воспринимает многочисленные мысли и идеи, как об этом сказано: «При множестве размышлений в моей душе утешения Твои поддерживают душу мою»[bookmark: ftnref75][75]. Негативное воздействие органов чувств ослабевает у того, кто уже реализовал возможности своего разума, у кого «множество размышлений в душе»[bookmark: ftnref76][76]. Не так происходит с человеком, чей разум неразвит и истощен — не прекращающееся ни днем, ни ночью влияние чувств подчиняет его себе.


Чувственное восприятие не ощущает того, к чему нельзя прикоснуться, чего ничей глаз не видел и ухо не слышало. Органы чувств не воспринимают угрозу смерти, поскольку они живы, а не мертвы. Человек, чей разум полностью пребывает во власти чувств — недальновиден, ведь ничего не говорит ему о смерти, поскольку чувства принадлежат к миру живых, а смерть — к царству мертвых. Другое дело — люди, у которых чувственное восприятие служит мышлению, — они способны ощутить своим разумом и то, что произойдет после их смерти. Ведь разум способен воспринять абсолютно все. Человек был сотворен «по образу Б-га», и Раши объясняет это так: «Способным понимать и постигать…»[bookmark: ftnref77][77], а значит, он может воспринимать не только этот мир, но и Грядущий. Поэтому мудрецы, реализовавшие возможности своего разума, боятся смерти, как сказано в Талмуде: «Раскайся за день до смерти…»[bookmark: ftnref78][78] У них все органы чувств помогают разуму, усиливая страх смерти, поскольку воздействие чувственного восприятия на человека сильнее мыслительного.


И, опираясь на все это, можно было бы многое сказать о том, как понять высказывание наших мудрецов: «Если услышали — прежнее, услышите — новое»[bookmark: ftnref79][79], а также: «Изученное прежде труднее нового»[bookmark: ftnref80][80]. В этих словах заложены основы веры.


И сколь прекрасны слова наших мудрецов: «Кто мудрец? — Видящий нарождающееся»[bookmark: ftnref81][81]! Ведь великий мудрец — это тот, кто настолько реализовал возможности своего мышления, что его чувства стали «сосудами» разума. И посмотри, сын мой, сколь мудры заботящиеся о своей доле в Грядущем мире! Да будет наш удел среди них. Амен, да будет такова Его воля!





[bookmark: ftn75][75] Теилим 94:19.


[bookmark: ftn76][76] См. гл. 35 этой книги.


[bookmark: ftn77][77] Берешит 1:26.


[bookmark: ftn78][78] Шаббат 153а.


[bookmark: ftn79][79] Брахот 40а.


[bookmark: ftn80][80] Йома 29а.


[bookmark: ftn81][81] Авот 2:9, Тамид 32а.
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Мусар Дома Учения в Кельме 50. Мышление и чувство (часть II)
Меня расстроило, сын мой, что ты никак не отозвался на возвышенное рассуждение «Мудрость жизни»[bookmark: ftnref1][1], несмотря на его чрезвычайную важность! И вот, вчера я завершил неоценимое по своей значимости рассуждение «Мышление и чувство (I)»[bookmark: ftnref2][2], раскрывающее великую тайну души. Проблема каждого человека состоит в следующем: если ему кажется, что некий вопрос не требует глубокого изучения, то он и не станет им последовательно заниматься, а будет постоянно откладывать его все дальше и дальше, в первую очередь обращаясь к темам, которые, на его взгляд, содержат в себе более существенное знание. Об этом говорили мудрецы Талмуда: «Кажущееся незначительным забывается…»[bookmark: ftnref3][3] Сказали наши учителя: «Кто мудрец? — Видящий нарождающееся»[bookmark: ftnref4][4]. Поэтому мы уже неоднократно напоминали, и больше всего в предыдущем рассуждении, что это — самый верный признак мудрости.


И вот, я хотел бы привести тебе слова выдающегося мудреца — автора книги «Сефер аХинух», — и пусть они будут путеводным знаком на избранной нами стезе. Они помогли бы тебе осознать, сколь многого мы с тобой достигли в нашей духовной работе, но сейчас мне трудно это сделать. Будем надеяться, что, с Б-жьей помощью, в дальнейшем мы сможем поговорить об этом более подробно. Давай же, сын мой, соберем все силы, чтобы научиться по-настоящему заботиться о своем будущем, как поступали истинные мудрецы — Первые и Последние комментаторы — и удостоимся безграничного и вечного блага.


Вчера я со всей очевидностью понял, почему наши учителя столь настойчиво призывали к обретению способности видеть нарождающееся, считая ее высшим проявлением мудрости. Зачем они спрашивали: «Кто мудрец»? Ведь можно было лишь отметить: «Человек всегда должен видеть нарождающееся». Разве так уж важно, становится ли он благодаря этому мудрецом? Ответ на этот вопрос может быть только один: они хотели побудить нас к обретению этой способности, ибо на ней зиждется все служение человека. Однажды прошлым летом я говорил тебе, что приведенные в Торе увещевания, благословения и проклятия ясно указывают на то, что в основе веры лежит принцип уготованной нам награды и ожидающего наказания. Поэтому наши учителя и задают вопрос: «Кто мудрец?» — чтобы подчеркнуть, что умение видеть будущее из настоящего — отличительный признак мудрецов, у которых, благодаря неустанному изучению, мышление превалирует над чувствами. Чувственное восприятие во всей полноте служит им для постижения происходящих явлений, но не подчиняет себе разум и не приводит его в смятение, не скрывает далекого, обращая лишь к близкому.


Это и имели в виду наши учителя, сказав: «Кто мудрец? — Видящий нарождающееся»[bookmark: ftnref5][5]. Эти слова призваны уберечь нас от заблуждения, что предвидеть будущее очень легко. В действительности это настолько трудно, что не удалось даже Биламу, который был выдающимся мыслителем и знал, что исполнение воли благословенного Б-га дарует величайшую награду, как он сам сказал об этом: «Да умрет душа моя смертью праведников, и да уподобится завершение моей жизни их концу!»[bookmark: ftnref6][6] И все же, обладая душой, полной пороков, Билам не уберег свой разум от власти чувств, не провидел будущее, и в результате погиб страшной смертью. И вот, для ясного видения грядущего необходимо не только обладать глубоким мышлением, но и непременно очиститься от дурных черт характера, что также является признаком мудрости. Поэтому наши учителя, будучи опытными наставниками, преднамеренно начинают свое рассуждение с вопроса «Кто мудрец?», чтобы укоренить ответ на него в наших сердцах. И все это, на мой взгляд, совершенно ясно!


И знай, сын мой, что мудрецом становится лишь тот, кто реализовал потенциал своего мышления, а мал он или велик — это зависит от силы дарованного ему разума. Доказательство тому следующее. Сказано в Писаниях: «Мудрец преисполняется трепета и отдаляется от зла, а глупец преступает и самонадеян»[bookmark: ftnref7][7], и как быть тому, чье постижение ограничено? Если он убережет свое мышление от влияния чувств, то его разум освободится от оков материальности, и, в меру своих возможностей, он узрит далекое и приблизится к мудрости. Это подтверждается словами Писания: «И сказал человеку: вот, трепет перед Г-сподом — это мудрость, и отдаление от зла — понимание»[bookmark: ftnref8][8].


Знай, сын мой, что я посылаю тебе сейчас большой и ценный подарок, и постарайся всем своим сердцем сохранить его для удовольствия твоего тела и наслаждения души, дабы хорошо было тебе в этом и в Грядущем мире.


И вот, я напишу кое-что предельно кратко, и ты поймешь, почему во время болезни, упаси Б-г, люди иногда духовно пробуждаются, а по выздоровлении возвращаются к своей прежней глупости. Это крайне странно, но происходит потому, что «Быстро сошли они с пути, который Я заповедовал вам…»[bookmark: ftnref9][9], ибо только очистившийся разум не подвержен чуждым влияниям.


Из этого ты сможешь лучше понять то, о чем я говорил тебе уже несколько раз: человеку необходимо вначале заложить ровный и прочный фундамент, и лишь затем возводить на нем логические построения, и это — основа основ верного мышления. В этом состоит тайна стиха Писания: «Если она стена, построим на ней серебряную башню…»[bookmark: ftnref10][10]


Глубоко задумайся над этим, и хорошо будет мне и тебе, и да исполнится Его воля! С благословением, твой отец, желающий тебе добра всем сердцем и всей душой.





[bookmark: ftn1][1] Гл. 37 этой книги.


[bookmark: ftn2][2] Гл. 38 этой книги.


[bookmark: ftn3][3] Бава Батра 14а.


[bookmark: ftn4][4] Авот 2:9, Тамид 32а.


[bookmark: ftn5][5] Авот 2:9, Тамид 32а.


[bookmark: ftn6][6] Бемидбар 23:10.


[bookmark: ftn7][7] Мишлей 14:16.


[bookmark: ftn8][8] Ийов 28:28.


[bookmark: ftn9][9] Шмот 32:8.


[bookmark: ftn10][10] Шир Аширим 8:9.


Редакция благодарит рава Хаима Бурштейна за любезное разрешение на публикацию




 



Мусар Дома Учения в Кельме 51. Мудрость жизни (часть II)
«Преимущество знания мудрости дает жизнь обладающим ею»[bookmark: ftnref11][11].


Если человек знает о своей болезни и страдает от нее, то старается найти излечение, обращается к врачам, разыскивает лекарства, и тогда возникает надежда на исцеление, даже если его недуг тяжел и опасен. Ведь врач старается не только предотвратить осложнение болезни, превращающей жизнь больного в невыносимое мучение, но пытается ее полностью вылечить. Это возможно, только если больной будет скрупулезно следовать указаниям врача — избегать того, что для него вредно и может усилить болезнь, и, напротив, станет принимать необходимые лечебные средства. Однако тот, кто не знает о своей болезни и не ощущает боли, — не осознает необходимости лечиться, обращаться к врачам и искать подходящее лекарство. Он считает себя здоровым, совершенно не подозревая о своем недуге, и потому подвержен страшной опасности. Поэтому, вне всякого сомнения, его болезнь изо дня в день будет только прогрессировать и, в конце концов, прервет его жизнь.


И вот, опасно больного, который понимает всю тяжесть своего состояния, мы, конечно, не назовем полностью живым и будем всячески остерегаться неверным словом или неосторожным действием усилить грозящую его жизни опасность. Однако у него сохраняется надежда на спасение, если он будет лечиться, поэтому он все еще относится к числу живых. Не таков тяжело больной, который совершенно не осознает угрозы для своей жизни и не ищет лечения. Его мы ни в коем случае не можем считать живым — ведь его смерть близка и неизбежна. Если он захочет заключить с кем-либо сделку с отсроченным платежом, то партнер на нее не согласится, ибо удел человека, не ищущего себе спасения — среди мертвых. Даже если сам он пребывает в неведении, в глазах врача, определившего его болезнь по ее симптомам, он подобен мертвому.


Далекий от медицины не замечает проявления болезни и сочтет больного совершенно здоровым, в то время как опытный врач увидит в нем признаки смерти. А кто обрек человека на гибель? Медицина, которая отнесла его к числу мертвых! Но если врач разъяснит больному, что его настигла тяжелая и опасная болезнь, порекомендует ему лечение, предпишет лекарство, пробудит в нем волю к жизни, и тот начнет, не мешкая, не ленясь и не покладая рук, всеми доступными ему средствами искать избавление от смертельного недуга, то снова сможет оказаться среди живых. И кто вернул его к жизни? Медицина, побудившая его к поиску путей спасения.


Это тем более верно для заболеваний души, протекающих с «большой силой и избытком могущества». Ибо даже медицина подтверждает, что самый лучший врач, который в первую очередь излечивает болезни тела, — это сама природа, иммунитет, изначально заложенный в организм и сражающийся с неожиданно возникшей болезнью, нарушающей естественный баланс в теле. А врач лишь помогает природе в ее борьбе с недугом. С болезнями души все происходит точно так же. И глубоко вдумайся в это.


И вот, предназначение людей на земле состоит в том, чтобы постичь своего Творца, исполнить Его волю и приблизиться к Нему. Это становится возможным только после того, как человек предельно задействует свой разум, посвятив много времени изучению и углубленным размышлениям о Б-жественном величии, чудесах мироздания и тайнах Творения. Но в первую очередь необходимо задумываться о себе и своей душе, о случаях и событиях, которые он наблюдал в своей жизни на земле, как сказано: «из плоти своей узрю я Б-га»[bookmark: ftnref12][12].


Исполнить волю Творца человек сможет только осуществив последовательную работу, направив к этому все свое внимание и посвятив «множество размышлений в своей душе»[bookmark: ftnref13][13], создав мысленные образы, приближающие жизнь души к чувственному восприятию, и применив разнообразные методы в сражении со своим грубым, низменным и очень сильным естеством, которое всегда тянет человека за собой различными ухищрениями, пытаясь отравить его смертельным ядом злого начала. Дурное побуждение сулит людям временные преходящие, но весьма привлекательные для них соблазны, чтобы заставить их свернуть с пути разума и ясного понимания в сторону от исполнения воли Творца. Это непримиримая и страшная война. Сколько сил и мужества требуется для сражения со столь могущественным и изощренным врагом[bookmark: ftnref14][14]! Приблизить себя к служению Творцу можно лишь после того, как человек заставит тяжело трудиться свой разум и склонит желание к исполнению Б-жественных заповедей и законов Торы.


Согласно воле Всевышнего, предназначение человека — примирить между собой душу и тело, неразрывно связанные между собой, и привести их к полной гармонии друг с другом. Замысел Всевышнего состоит в том, чтобы испытать людей в борьбе с дурным побуждением и в результате даровать им благо. Эту сложнейшую работу может осуществить только душа — часть Б-га свыше. Душа содержит в себе все добро, но у слабого человека она подчинена телесному. Лишь долгим и тяжелым трудом человек реализует возможности души с помощью разума через органы чувств, охраняя и оберегая ее: «Лишь отвратишь от него (Учения) свои глаза — и нет его, ибо оно сделает себе крылья, как у орла, и воспарит в небо»[bookmark: ftnref15][15]. Ведь, пребывая в теле, душа не находится в своем мире, она заключена там против воли, и ее необходимо бережно охранять.


Стремление человека предельно использовать возможности своего разума, постоянная борьба со своим естеством, совершение справедливых и праведных поступков для приближения к благословенному Б-гу и являются защитным механизмом души, сохраняющим ее природный баланс.


Однако человек предрасположен следовать за своим естеством и страстями и не задумывается о том, что нежелание контролировать чувственное восприятие и реализовывать способности мышления разрушает личность. Недостаточное стремление прилагать все свои силы для принятия царства Небес, наблюдать и осознавать, прибегая к мысленным образам и приближая их к чувственному восприятию вечности и наказания за грех, затрудняет понимание того, что его постигнет в грядущем, если он, упаси Б-г, восстанет против благословенного Творца. Эти страдания никогда не прекратятся, если он не раскается и не найдет способов и совета как их избежать. Они будут продолжаться, если человек не утруждает себя размышлением о сути грядущего блага и наслаждения: «И никогда не слышали, не внимали, глаз не видел Б-га, кроме Тебя, содеявшего такое для ожидающего Его»[bookmark: ftnref16][16]. Все это — болезни и недуги души, нарушающие ее естественный баланс.


Если он осознает свое состояние, ощущает боль и ищет лечения, помогая душе в сражении со своим порочным естеством даже при угрозе для жизни, то остается среди живых — ведь он продолжает борьбу, в которой может одержать победу, и бдительно следит за ее результатами. Не таков человек с больной душой, если у него нет стремления к постижению мудрости и желания помочь душе в ее борьбе со злым началом. Он совершенно не ощущает грозящей ему смертельной опасности, как мы объяснили выше, и во всех смыслах становится подобен мертвому, ибо, упаси Б-г, его смерть неизбежна.


Возможно, это имели в виду наши мудрецы, сказав: «Три Книги открыты в Рош Ашана… Совершенные праведники — здоровые душой — сразу же записываются в Книгу жизни. Полные нечестивцы — смертельно больные и не ощущающие своей болезни — незамедлительно заносятся в Книгу смерти. А средние — то есть те, кто болен, но осознают тяжесть своего недуга и занимаются его излечением — пребывают в подвешенном состоянии вплоть до завершения их сражения»[bookmark: ftnref17][17].


Мышление — основа иммунной системы души, развивающая в человеке глубокое и упорядоченное видение, — это свет, который озаряет его путь и ведет к сокровищам знания, позволяющим постичь суть наблюдаемых явлений и происходящих событий. Значит, мышление — это жизнь души, а его отсутствие — поражение и разрушение основы, на которой зиждется вся ее защитная система. Поэтому небрежное отношение к мышлению, упаси Б-г, приводит к гибели души.


И вот, мы видим своими глазами, и это подтверждают все события повседневной жизни: там, где мыслящий живет, не использующий свой разум погибает. Об этом сказали наши мудрецы: «Слепой подобен мертвому»[bookmark: ftnref18][18]. И вот доказательство тому: как только человек оказывается во мраке, он сразу же устремляется к источникам света. Однако погруженный в глубокие размышления нуждается в свете, только если ему потребуется что-либо прочесть в книге. Человек, согласно своей природе, совершенно не выносит пустоты и отрыва от происходящего в окружающем его мире. Во мраке тьмы люди не получают никакой информации извне, а потому незамедлительно тянутся к свету. Но тем, чье главное занятие — развитие мышления, нисколько не помешает отсутствие впечатлений, приходящих из внешнего мира. И вдумайся в это.


Если даже в нижнем мире, который не является обителью мудрости, бездумный считается мертвым, а мыслящий — живым, то уж в чертогах мудрости это тем более так. Ведь там отсутствует восприятие органами чувств, и лишенный мудрости будет в буквальном смысле как мертвый, а проникший в тайну знания удостоится жизни, полной наслаждений. И это главное в нашем рассуждении!


Точно в такой же степени это относится к душе. Не только тот, чье мышление полностью подчинено влиянию чувств, является лишенным мудрости, и, следовательно, «мертвым». Даже если человек стремится к обретению мудрости, однако не слишком усерден и последователен в ее поисках, то недостаток знаний тоже приравнивает его к «мертвому».


И поэтому о наших великих праотцах сказано: «Они бежали передо Мною, как кони среди топкой трясины…»[bookmark: ftnref19][19] Даже ощущая страх смерти, эти праведники боялись и на мгновение прервать свои постоянные старания, дабы не оказалось, что они не успели что-то завершить при жизни. Рассказывают о Виленском Гаоне, что перед тем как покинуть этот мир, он плакал, говоря: «Сколько мгновений своей жизни я упустил, не посвятив себя полностью изучению Торы!»


Главное подтверждение нашему рассуждению мы находим в трактате Макот: «Если ученик ссылается в изгнание, его учителя отправляют в город-убежище вместе с ним»[bookmark: ftnref20][20]. Из этого ясно видно, что лишенный знания не считается живым. Об этом мы говорили прежде: «И даже если человек может нечто изучать самостоятельно, все же без учителя он подобен мертвому»[bookmark: ftnref21][21]. Это настолько поразительно, что вызывает трепет…


Теперь вернемся от более позднего к раннему, сойдем со ступени на ступень по проложенному нами пути, спустимся до уровня человека, не стремящегося к знанию, а потому лишенного всякой мудрости, и увидим нечто ошеломляющее!


Выше мы уже отмечали, что не врач спасает больного, ощущающего свою болезнь, и не врач приводит к смерти не осознающего тяжести своего состояния. Медицина предрекает жизнь одному, и, упаси Б-г, предвидит смерть другого. Наука проникает в сущность болезней, знает истину и провидит жизнь или смерть, о чем говорится в изречении: «Кто цари — это мудрецы Торы»[bookmark: ftnref22][22]. В точности то же самое происходит и с душой. Если человек внимателен к ней, стремится к углубленному постижению мудрости и чутко оберегает обретенные знания, дабы не растерять их в водовороте жизни, — о нем мудрость выносит решение, согласно которому он жив в полном смысле этого слова.


Об этом и сказано: «Преимущество знания мудрости дает жизнь обладающим ею»[bookmark: ftnref23][23]. Это означает, что если человек изучает мудрость и обретает ее, так что она становится его неотъемлемой частью, то он удостаивается настоящей жизни. И задумайся над выражением Рамбама касательно образа мудреца Торы: «обладающие мудростью и ищущие ее…»[bookmark: ftnref24][24] Но о том, кто не бережет свою душу, а угождает любым телесным желаниям, и не стремится к знанию, мудрость утверждает, что он мертв. Даже если он сам этого не чувствует, его душа уже покидает тело, поскольку он не позаботился о ее сохранении, и тем самым приблизил себя к смерти.


Все сказанное можно отнести к изречению, произнесенному в Доме Учения рабби Ишмаэля: «Служение Творцу можно сравнить с тем как хозяин вверяет заботам своего раба нежную птичку и предупреждает его: “Ты думаешь, что если не уследишь за ней, я взыщу с тебя мелкую монету? Жизнь я потребую твою!”»[bookmark: ftnref25][25] Естество человека сравнимо с природным желанием птицы жить на воле и стремиться к свободе, а не пребывать в тесном и замкнутом пространстве. Оказавшись запертой в клетке, она чувствует себя в неволе и постоянно норовит вырваться на свободу. И чтобы ее удержать, необходимо установить стражей, которые бы постоянно и бдительно за ней следили: «Лишь отвратишь от него (Учения) свои глаза — и нет его, ибо оно сделает себе крылья, как у орла, и воспарит в небо»[bookmark: ftnref26][26]. Когда хозяин говорит своему рабу: «Ты думаешь, что если не уследишь за ней, я потребую с тебя мелкую монету?», это означает следующее: «Ты думаешь, что если пренебрежешь своим долгом сторожить эту птичку, то понесешь лишь материальный ущерб? Вовсе нет: душу твою я взыщу с тебя! Я сообщаю тебе, что, если ты не убережешь ее — то потеряешь свою душу, а вместе с ней и жизнь».


Из закона, гласящего, что «В изгнание вместе с учеником отправляют его учителя», мы видим, насколько Тора заботится о том, чтобы обеспечить всем необходимым даже грешника. И уж тем более это касается праведников, которым Тора дарует все, в чем они нуждаются для своего служения! Поэтому учили мудрецы в Доме рабби Ишмаэля: «Душу твою я взыщу с тебя»! И, как мы уже говорили, смерть такого «раба» естественна — ведь его предупредили, что он пропадет и потеряет не мелкую монетку, а саму «жизнь». И это вселяет в наши сердца неописуемый трепет.


Поскольку это рассуждение предназначено стать основой для обретения истинной веры, мы ни в коем случае не должны отнестись к нему, как нерадивый раб, не уследивший за птичкой своего хозяина…
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Мусар Дома Учения в Кельме 52. Союз и проклятие
«Вступить в союз с Г-сподом, Б-гом твоим, и в договор проклятия, который Г-сподь, Б-г твой, заключает с тобой сегодня…»[bookmark: ftnref1][1]


Как было бы хорошо, если бы у нас в памяти навечно сохранялись все наши постижения! Ведь мудрость человека в первую очередь состоит в том, чтобы никогда не забывать о своем неотвратимом уходе из жизни в нижнем мире. И если ему это удается, значит его разум «властвует в его доме», поскольку сила мышления проявляется именно в том, чтобы приблизить далекое и увидеть будущее как настоящее. Этого может достичь только тот, кто проник в тайны мудрости, реализовав возможности своей постигающей души, ощутил наслаждение, даруемое пониманием и знанием, увидел и осознал различие между временным и вечным — сиюминутным удовольствием, омраченным бесчисленными огорчениями, и безграничным непрерывным и чистейшим наслаждением без всякой примеси печали. Поняв это, человек перестает искать удовлетворение своим животным страстям и угождать отвратительным чертам характера — и тогда укрепляется его мышление и реализуются все его возможности. Он приближает будущее к настоящему, и перед его глазами возникает сокрушающая сердце картина его ухода из жизни. Это глубоко воспринимается чувствами, исчезает влечение ко всем приниженным удовольствиям, но страдание от них останется на невероятно долгое время — и кто сможет вынести его? В этом — истинная мудрость, и обладающий ею заслуживает права называться мудрецом. Задумайся над всем этим, ибо сказанное нами предельно лаконично по форме, но необычайно емко по сути. Поэтому Всевышний заключил с нами Завет: «Вы предстали сегодня все перед Г-сподом, Б-гом вашим… Вступить в союз с Г-сподом, Б-гом твоим, и в договор проклятия, который Г-сподь, Б-г твой, заключает с тобой сегодня… Чтобы стать тебе сегодня Ему народом, а Он будет тебе Б-гом, как Он изрек тебе и как поклялся твоим отцам — Аврааму, Ицхаку и Яакову. И не только с вами одними Я заключаю этот союз и договор проклятия, но с теми, кто здесь с нами стоит сегодня перед Г-сподом, вашим Б-гом, и с теми, кого здесь нет с нами сегодня»[bookmark: ftnref2][2]. И совершенно ясно, что в той же мере, в какой мы обязаны вступить в «союз с Г-сподом», нам необходимо принять и «договор проклятия», что означает — задуматься над ним и понять его суть, ибо благословенный Б-г не желает подвергать Своих сыновей беспричинному страданию. Он хочет, чтобы мы осознали необходимость принятия Завета, показывает, что нарушение Торы, упаси Б-г, неминуемо ведет к несчастью. И благодаря этому Его сыновья задумаются о том, что следует собрать все силы для соблюдения Торы, и в этом цель «договора проклятия».


И вот, о человеке, который не готов к размышлениям о своей кончине и не принимает на себя «договор проклятия», сказано в Торе: «И будет: услышав слова этого договора проклятия, он благословит себя в сердце своем, говоря: мир будет мне, когда зловолию сердца своего я буду следовать, и пропадет сытый (совершающий непреднамеренный грех) с голодным (охваченным низменными страстями)»[bookmark: ftnref3][3]. Рамбан объясняет, что слова «мир будет мне» означают, что человек не принимает на себя проклятий, и тогда «Не благоволит Г-сподь простить ему, но возгорится гнев Г-спода и ревность Его к этому человеку…»[bookmark: ftnref4][4] Посмотри и задумайся над тем, что сказано дальше в этом стихе Торы: «и падет на него все проклятие, записанное в этой книге, и сотрет Г-сподь его имя из-под Небес»[bookmark: ftnref5][5]. «Падет» — означает, что проклятие совьет в нем для себя гнездо и поселится там, поскольку он не желает тревожить свое упрямое сердце, а вместо этого обнадеживает себя словами «мир будет мне», чтобы продолжать грешить в полном спокойствии духа. И вот, тем самым он отказывается от Б-жественной Торы и от лекарства, которое Творец даровал людям. Он в самом прямом смысле «сбрасывает с себя царство Небес», и тогда «возгорится гнев.., и падет на него все проклятие…»[bookmark: ftnref6][6], и ляжет на нем тяжким бременем. Каждый, кто привык внимательно анализировать события, происходящие в его жизни, осознает, что если он не научиться их правильному восприятию, горько будет сокрушаться его душа после смерти, как разъяснено выше. Речь идет о человеке, который говорит: «мир будет мне». Мысли, высказанные нами в связи с этим комментарием Рамбана, вызывают трепет, но мне будет тяжело изложить их письменно. Однако достаточно понять, что говорящий: «мир будет мне…» не способен постичь, сколь тяжким и горьким станет его будущее после смерти, и продолжает грешить в полном спокойствии духа. Тора свидетельствует, что он, упаси Б-г, едва только отойдет от одного зла, непременно вовлечется в другое. Об этом говорит Рамбан в своем комментарии на стих Торы: «пропадет сытый (совершающий непреднамеренный грех) с голодным (охваченным низменными страстями)»[bookmark: ftnref7][7]. И его грех, который, упаси Б-г, «тяжелее, чем можно снести»[bookmark: ftnref8][8], всецело охватывает его и довлеет над ним каждый миг его жизни. Таким образом, становится полностью очевидна обязанность размышлять о предназначении человека — Б-жественного творения, что учит мудрости и помогает обретению блага.


И пусть ищущий послаблений в соблюдении заповедей Торы не заблуждается: «Я не говорю: “мир будет мне…”, а всего лишь не испытываю желания размышлять над тем, что случится со мной в Грядущем». Это — совершенно неубедительное оправдание, как мы еще подробно разъясним[bookmark: ftnref9][9].


И вот, Тора прямо говорит, что вступить в союз и договор проклятия должны были и те, «кого здесь нет с нами сегодня»[bookmark: ftnref10][10], то есть все последующие поколения. Смысл этого проклятия тот же, что и в повествовании о завершении сотворения мира: «“И вот, очень хорошо…”[bookmark: ftnref11][11] — это день смерти»[bookmark: ftnref12][12], необходимой для смирения души. Значит те, «кого здесь нет с нами сегодня», — это люди, не ощутившие своего присутствия при провозглашении левитами проклятий в час, когда Всевышний послал через Моше Б-жественные увещевания. Останется ли в их душах такой же след, как у тех, кто слышал эти слова прямо из уст Моше рабейну и от левитов в собрании всей Общины Израиля? Могут ли они вступить в «договор проклятия»? Ответ на этот вопрос однозначен: это станет возможно, только если они подготовят себя к обретению мудрости, научатся прозревать завершение каждого явления из его начала. А потому тот, кто не принимает средства исцеления, предписанного Всевышним, тем самым, упаси Б-г, заявляет: «Я не хочу Твоей Торы и Твоего лекарства»! Поэтому «Есть ли такой мудрец, который понял бы это, и с кем говорил бы Г-сподь, пусть объяснит он, за что погибла земля, выжжена как пустыня, и никто не проходит по ней»[bookmark: ftnref13][13]. Но если он примет лекарство, предуготованное Всевышним, и начнет задумываться о том, что случится с ним в будущем, то «и раскается, и будет ему исцеление»[bookmark: ftnref14][14]. Амен! Да исполнится воля Небес, чтобы мы удостоились заключить с Г-сподом Союз и вступить в договор проклятия, и будет нам излечение и вечное благо, дабы исполнять Тору согласно Б-жественной воле!


И вот, сегодня меня посетила еще одна связанная с этим мысль. В книге Царей мы находим повествование о царе Йошияу: «И было, когда услышал царь слова этой книги Торы, то разорвал он одежды свои…»[bookmark: ftnref15][15] И сказал ему Б-г: «Поскольку смягчилось сердце твое и ты смирился перед Г-сподом.., и разорвал одежды свои.., — не увидят твои глаза всего бедствия, которое Я наведу на это место (разрушение Б-жественного Храма в Иерусалиме)»[bookmark: ftnref16][16]. Из этого мы узнаем нечто чрезвычайно важное. Нам кажется, что гордыня может проявляться только в нашем отношении к людям, но не к Б-гу; из этого же ясно видно, что тот, кто не смиряет свое сердце перед Всевышним, тем самым, упаси Б-г, проявляет перед Ним высокомерие. Теперь мы понимаем то, о чем не задумывались прежде в отношении порока тщеславия, упаси Б-г, перед вознесенным Творцом. Если человека не впечатляют и не страшат наказания, о которых говорит Тора, — это знак, что он не смирился и, упаси Б-г, продолжает оставаться высокомерным перед лицом Всевышнего.


И еще сказано: «Счастлив человек, боящийся всегда, а ожесточающий свое сердце падет во зло»[bookmark: ftnref17][17]. Но что в точности означает «ожесточать свое сердце»? Здесь это объяснено: «Поскольку смягчилось твое сердце.., и ты плакал передо Мной…»[bookmark: ftnref18][18] Если человек разрывает свои одежды и плачет, охваченный возвышенным трепетом, то смягчается его сердце. А противоположностью ему является тот, кто не испытывает трепета, и чье сердце не тает, как воск, от страха перед наказаниями, — это свидетельствует об ожесточении его сердца. А потому пусть растает сердце человека и вострепещет в его груди, чтобы он, упаси Б-г, не оказался среди тех, кто «с ожесточенным сердцем падет во зло». Ведь сердце теряет свою чувствительность из-за того, что человек не старается его смягчить! Увы! Увы! Сказанное здесь способно совершить переворот в душе человека, направить ее из одной крайности в другую, побудить задуматься о смерти, спасаться, подобно оленю, от расставленной перед ним сети и искать наивысшего наслаждения для своей души. Эти размышления должны побудить к раскаянию. И самое необходимое — научиться ясно мыслить.


Мой дорогой сын был потрясен этими рассуждениями и сразу же написал мне, что будет размышлять над ними с предельным вниманием, как поступает всегда, когда намеревается обдумать и прочно укоренить в своем сердце новые для него идеи. И я благодарю за это Б-га, ибо в этом и состоит успех человека.
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Мусар Дома Учения в Кельме 53. Народ, говорящий: «я — стена»
«Если она стена, построим на ней серебряную башню… Я — стена.., и стала в Его глазах как источник мира»[bookmark: ftnref20][20].


Я буду предельно краток. В Торе сказано: «И возлюби Г-спода, Б-га твоего, всем сердцем твоим и всей душой твоей, и всем достоянием твоим»[bookmark: ftnref21][21]. На первый взгляд, упаси Б-г, у нас нет удела в этой заповеди. И мы уже обсуждали, что нужно сделать для обретения в ней доли[bookmark: ftnref22][22]. Известно, что о людях можно судить по тому, кто им близок, как говорится: «Человек тяготеет к похожему на него». Так происходит из-за того, что близость проистекает из любви, а любовь — из ощущения идентичности. И вот, человек может приблизиться к Б-жественным качествам, стараясь творить добро, быть терпеливым и надежным, как разъясняется в книге «Томер Двора». Главное — не подвергаться порочным влияниям и следовать путями Всевышнего, раскрытыми в Его Творении: «И знай, что Г-сподь, Б-г твой, есть Б-г, Б-г верный, хранящий Завет и милость для любящих Его и для соблюдающих заповеди Его для тысячи поколений»[bookmark: ftnref23][23], — и Рамбан объясняет: «“Верный” означает: Б-жественное слово не будет изречено впустую»[bookmark: ftnref24][24].


Насколько нам удается сохранить чистоту своей речи и поступков и воспитать в себе надежность, настолько мы обретаем некое сходство с благословенным Б-гом, ощущая при этом различие между качествами человека и свойствами Всевышнего, поскольку Его милосердие и надежность безграничны. И поскольку праведник, насколько это в его силах, уподобляется Творцу, в нем пробуждается любовь к Нему. И тогда благословенный Б-г тоже будет любить такого человека из-за определенного сходства между ними. Об этом сказано в Писании: «Если она стена, построим на ней серебряную башню…»[bookmark: ftnref25][25] — «Я — стена, и именно потому я стала в Его глазах как источник мира»[bookmark: ftnref26][26]. Всевышний воплощает в Себе непрерывное существование жизни, а бесконечность и есть признак истины, которая вечна, и печать Всевышнего — «истина». А «Г-сподь — Б-г истины» любит людей истины.


В Талмуде в трактате Ктубот мы находим удивительное повествование: когда рабби Йеошуа бен Леви при жизни вошел в Ган Эден, он услышал: «Если он никогда не отменял обеты, то пусть останется в Ган Эдене»[bookmark: ftnref27][27]. На первый взгляд совершенно непонятно, разве Галаха запрещает отменять обеты? Но дело в следующем: желание освободиться от принятого ранее обета свидетельствует о некоторой неустойчивости человека. И хотя по Закону в определенных ситуациях это разрешено, все же поскольку в его духе обнаружилось некое колебание, ему теперь недостает необходимого сходства с благословенным Б-гом и он не удостаивается доли в Ган Эдене.


Сейчас мы можем с легкостью понять, что уровень человека определяется его непоколебимостью, тем, насколько в нем развито качество «стены». Ведь из-за мельчайшего изменения, даже разрешенного законом Торы, рабби Йеошуа бен Леви все же оказался предан в руки ангела смерти! И чем больше мы будем развивать в себе надежность и постоянно следовать истине, тем выше станет наш уровень, и мы сможем достичь недосягаемых прежде высот веры и мудрости. Ведь если бы мы обрели хоть немного больше приверженности Б-гу, то возросло бы наше сходство с Ним, благословенным, — и кто усомнится в уникальной ценности такого подобия! Все это включает в себя заповедь «И возлюби Г-спода, Б-га твоего, всем сердцем твоим и всей душой твоей, и всем достоянием твоим»[bookmark: ftnref28][28], ибо сходство пробуждает любовь. А если человек кого-то любит, он хочет, чтобы того и другие почитали и возносили — и так, благодаря ему, будет освящено имя Небес, а это — самый высокий уровень служения.


На этой неделе рав И. Л. отправил нам свое щедрое пожертвование, и я отметил, что его поступок соответствует вознесенности, к которой Учение Мусар ведет человека. Сердце сподвигло его оказать помощь не в своем городе, где бы его за это почитали, а поддержать величественный Дом Учения Мусара, находящийся вдалеке от него. Это произошло, потому что он уже почувствовал, сколь много добра Мусар приносит людям, освобождая их шеи от сковывающего ярма дикости, о чем свидетельствует стих Писания: «диким осленком рождается человек»[bookmark: ftnref29][29]. И теперь он пожелал содействовать тому, что возлюбило его сердце. Он — первый, кто совершил столь обдуманный поступок, продиктованный разумом, и за это я ему завидую[bookmark: ftnref30][30].


В недельной главе ШминиРашбам так объясняет стих Торы: «и безмолвствовал Аарон…»[bookmark: ftnref31][31] — «Поскольку человеку свойственно оплакивать смерть своих сыновей, а Аарону Всевышний заповедовал не пребывать в трауре и продолжить свое служение Небесам, он воплотил слова: “через близких ко Мне Я освящусь и перед лицом всего народа почитаем буду”[bookmark: ftnref32][32] — ибо в этом — почитание Небес и освящение имени Б-га, а также наставление и истинный буквальный смысл приведенных здесь стихов Торы»[bookmark: ftnref33][33]. Таким образом, все вознесенные праведные поступки, совершаемые человеком вопреки его приниженному естеству, являются освящением имени Б-га.


И вот, в нашем поколении, если известные и состоятельные люди отводят время для изучения Торы и поступают согласно Закону — а тем более, если они следуют духу Мусара и ведут себя в соответствии с его ценностями, — их награда очень велика, ибо этим они освящают имя Б-га. Каждый день при чтении «Шма Исраэль» мы говорим: «И возлюби Г-спода, Б-га твоего, всем сердцем твоим и всей душой твоей, и всем достоянием твоим»[bookmark: ftnref34][34]. Тора повелевает нам произносить эти слова с возвышенным намерением, что зависит от того, насколько человек приучает себя к постоянству в верности своему слову и делу как сказано: «Если она стена, построим на ней серебряную башню…»[bookmark: ftnref35][35], — о чем мы уже писали.


Мне трудно удержаться от того, чтобы не рассказать тебе еще немного из главы Эмор. «И если дочь коэна предастся разврату, отца своего она позорит, — да будет она сожжена в огне»[bookmark: ftnref36][36]. Ты уже читал мое рассуждение на эту тему[bookmark: ftnref37][37]. Мы говорили о том, что Тора повелела предать дочь коэна наказанию, которое на две ступени тяжелее казни блудницы не из семьи коэна, поскольку тем самым она позорит возвышенное воспитание, полученное ею в доме своего отца-коэна. Но «благодеяния Всевышнего больше, чем Его наказания»[bookmark: ftnref38][38], а потому самую большую награду получает тот, чьи поступки соответствуют воспитанию, полученному им в доме его отца, а тем более, если оно основано на ценностях Мусара, — тогда освящается имя Б-га в Творении. В трактате Йома об этом сказано: «Что говорят люди о таком человеке? “Счастье тому, кто изучал Тору! Благо его отцу и учителю… О нем говорит пророк[bookmark: ftnref39][39]: “Он сказал мне: ты раб Мой, Израиль, в котором Я обрету великолепие!”[bookmark: ftnref40][40]. Есть ли пределы награде того, кто прославляет Царя всех царей, Святого, благословен Он? И даже в нашем недостойном поколении человек может с легкостью обрести этот удел, как разъясняется выше.


И всегда помни то, что я написал тебе о необходимости остерегаться влечения к материальным излишествам… Доказательство тому — вызывающая трепет история семьи Лота, — даже столь большой праведник испытал в этом преткновение! При виде соляного столба, в который превратилась жена Лота, мы произносим такое же благословение, как по умершим праведникам в народе Израиля[bookmark: ftnref41][41]!


И теперь, мой дорогой сын, я благодарю тебя за твои старания. Я знаю, сын мой, что ты человек милосердный, как и подобает людям твоего духовного уровня. Хоть бы ты и я, согласно моей невысокой ценности, стали крепкими, как стена, и наша верность не ослабевала ни из-за веяний времени, ни под влиянием людей, ни под воздействием обстоятельств! Да исполнится для нас стих Писания: “и оттого я стала в его глазах как источник мира”[bookmark: ftnref42][42] — это и есть уровень человека, на которого можно положиться», о чем мы часто упоминаем. Я не могу больше писать, но надеюсь когда-нибудь сказать об этом еще много важного.





[bookmark: ftn20][20] Шир Аширим 8:9-10.


[bookmark: ftn21][21] Дварим 6:5.


[bookmark: ftn22][22] «Каждому следует постоянно задумываться над тем, что с ним может случиться то же, что с Ийовом: он лишится всего, чем владеет, и у него не останется ничего, кроме Б-га, и только Он, благословенный, будет ему наследием и уделом. Человек должен постоянно размышлять о том, сможет ли он выстоять в таком испытании. А когда почувствует, что его сердце и душа всецело зависят только от Б-га, и не будет больше бояться ничего на свете, тогда возрадуется и поймет, что теперь он среди тех, кто полагается на Всевышнего. Сказал пророк: “Благословен человек, который полагается на Г-спода, и будет Г-сподь ему опорой” (Ирмеяу 17:7)». (Рав Моше Розенштейн, Основы Знания, часть 2, гл. 103).
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[bookmark: ftn30][30] «Для приближения души к изучению Мусара требуются истинная мудрость и знание. Необходимо дать людям путь к постижению истины, научить их пониманию и верному суждению посредством ценнейшего сокровища — Учения Мусар. Ведь оно — восхитительный драгоценный камень, ценнейшее сокровище в наследии праведности, и в нем нет ничего неверного или искаженного». (Рав Ицхак Блазер, Свет Израиля, гл. «Пути света»).
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[bookmark: ftn38][38] Сангедрин 100б.


[bookmark: ftn39][39] Йешаягу 49:3.


[bookmark: ftn40][40] Йома 86а.


[bookmark: ftn41][41] Брахот 44б. При виде соляного столба, в который превратилась жена Лота при выходе из Сдома, произносят «Благословен Судья праведный». — Примечание редактора.


[bookmark: ftn42][42] Шир Аширим 8:10.
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Мусар Дома Учения в Кельме 54. Пусть истинным будет твое «да» (Часть I)
С благословением и пожеланием мира моему дорогому товарищу, глубоко знающему Тору…


С тех пор как мы расстались, до меня дошло уже второе ваше письмо. Мне показалось странным и неожиданным, что вы не выразили сожаления о том, что не смогли навестить меня и ваших прекрасных друзей, которые собрались в Кельме в Дни Раскаяния, — ведь эта потеря невосполнима. Но я не стану упрекать вас за это, ведь бывают разные обстоятельства. Кто желал бы этого больше, чем мой ученый сын, да воссияет его свет, но и он смог добраться к нам только ценой больших усилий и огромных расходов, и то лишь на несколько дней перед Рош Ашана, а сразу же после окончания праздника был вынужден отправиться в обратный путь. Но, слава Б-гу, мой сын — человек мудрый и ученый, и эти несколько дней и радость встречи принесли ему больше пользы, чем тем, кто провел здесь много времени. Ведь он следует путями мудрецов, а стезя мудрости именно такова: малое содержит в себе многое! И хорошо сказал мой сын, да воссияет его свет, что эти рассуждения воссоздали для него ощутимый образ вечности. Он обладает способностью через малое постигать многое. Мой сын был очень рад тому, что обрел здесь за время Дней Раскаяния, и мне это доставило большое удовольствие. Я пишу об этом не для его восхваления, а исключительно чтобы подчеркнуть: в этом — путь мудрости.


Наши мудрецы часто говорят: «Если бы я пришел сюда только для того, чтобы услышать то-то и то-то, мне и этого было бы достаточно»[bookmark: ftnref43][43]. Великие мудрецы обладают удивительной способностью из малого постигать многое. Так что нет ничего неожиданного в их словах: «Мне и этого было бы достаточно»! Так говорили в Доме Учения рабби Ишмаэля: «Если бы народ Израиля удостоился предстать перед Шехиной только во время освящения нового месяца, нам и этого было бы достаточно»[bookmark: ftnref44][44], ибо немногое содержит в себе многое[bookmark: ftnref45][45].


Однако вы меня удивили, мой дорогой и уважаемый друг, да воссияет ваш свет. Ведь вам давно известны наши слова о том, что высочайший уровень в формировании личности — стать «человеком верным». И мы об этом много говорили: твои «да» и «нет» должны быть непоколебимыми, и ты всегда обязан держать свое слово. Это настолько важно, что мудрецы Талмуда в своем обсуждении этой темы использовали выражение, приводящее в трепет. Они изучают вопрос о том, свидетельствует ли нарушение обещания о недостатке верности[bookmark: ftnref46][46]. У них нет ни тени сомнения в необходимости держать свое слово. Их взгляд, как всегда, устремлен вдаль, и они объясняют нам, что обыкновение не исполнять обещания проистекает из недостатка веры, и мне известно, по какому пути следует пойти дальше, но сейчас я не в силах продолжать это рассуждение. Учителя Талмуда до такой степени полагаются на надежность мудреца, что совершенно уверены в неизменности его «да» и «нет». Он постоянно задумывается о предметах, которые проходят через его руки, следит за тем, чтобы никто не ошибся, приписав им свойства, которыми те в действительности не обладают, и всегда избавляет людей от возможного заблуждения. Об этом сказано: «Мы уверены в том, что мудрец Торы не выпустит из своих рук неисправленное»[bookmark: ftnref47][47]. В этом изречении Талмуда мудрец Торы определяется словом «חבר» — «товарищ». Отсюда мы учим, что не только слова мудрецов Торы должны быть правдивыми. Даже простым людям, объединенным в товарищество, необходимо развить в себе эту способность и показать себя надежными, ибо в противном случае их сообщество распадется. Здесь верен тот же самый принцип, согласно которому немногое вмещает в себя многое. Поэтому я удивляюсь вам, мой дорогой и уважаемый друг, почет которого для меня столь важен, и кому я постоянно желаю мира и всяческого благополучия, ибо вы поистине того заслуживаете; и немного есть людей, столь же глубоко знающих Тору, как вы, да воссияет ваш свет. Но вот уже второй раз вы пообещали навестить нас в Кельме, но так и не сделали этого. Мне непонятно, почему вы не отправили письмо с выражением сожаления, и это подтверждало бы, что ваше «да» истинно? Я не могу удержаться, чтобы не сказать вам об этом, поскольку ваш почет для меня очень важен, и я желаю вам всяческого блага, а это — один из тех случаев, когда немногое содержит в себе многое. Да поможет нам Всевышний, одаряющий разумом, стать людьми знания, и тогда мы, вне сомнения, будем надежными и верными, и на нас смогут полагаться другие. Амен, да будет такова Его воля!


Хотя я собирался написать вам, увенчанный короной Торы, совсем о другом, все же, поскольку у меня уже возникло некоторое недоумение по поводу некоторых поступков столь мудрого человека, как вы, я не смог обойти вниманием этот основополагающий вопрос.


И вот, сколь мудрое высказывание я обнаружил в книге Яавеца, благословенной памяти: «Я никогда не полагался на любовь своего друга, если он не искал у меня недостатков и не указывал мне на мои изъяны». Я написал вам в неделю главы Вайера. После этого, в святой шаббат, я ощутил в своем сердце радость — ведь мне случилось поведать вам о том, что приводится в этой недельной главе Торы. Для меня это всегда служит знаком истинности моего рассуждения, и в этот раз я тоже испытал удовольствие, адресовав вам эти слова увещевания, подобающего столь уважаемому человеку, — ведь к вам, весьма вероятно, вскоре будут обращаться многие за сиянием вашего знания.


Сказано в Торе: «И поднял Авраам глаза свои и увидел: и вот — баран запутался в чаще своими рогами; и пошел Авраам, и взял барана, и принес его в жертву Всесожжения вместо сына своего»[bookmark: ftnref48][48]. Сфорно пишет: «“Вместо” — означает в награду за готовность принести в жертву своего сына, соответственно стихам Писания: “Песнь Давида: Г-сподь, кто (удостоится) жить в Шатре Твоем, обитать на горе Святыни Твоей? Тот, кто следует путями цельными и действует праведно, и говорит правду в сердце своем”[bookmark: ftnref49][49]». Это — Авраам, о котором сказано: «И сделай так, как ты сказал»[bookmark: ftnref50][50]. А Мидраш повествует: «Праведники обещают мало, а делают много»[bookmark: ftnref51][51]. Мы уже объясняли смысл этого высказывания: мудрец смотрит вдаль, предвидит возможные трудности и преткновения на своем пути, опасается, что не будет в состоянии исполнить обещание и окажется ненадежным человеком. Поэтому он с самого начала обещает мало. Злодеи же обещают много, но не исполняют даже самой малости, и пример тому — Эфрон[bookmark: ftnref52][52].


И вот, нашему праотцу Аврааму, безупречная честность и нерушимая надежность которого были известны во всем мире, помогли с Небес, и его замысел осуществился. Причина восхваления Авраама — его осознание, что человек, живущий в обществе, обязан быть надежным. И на этом пути он поднимался все выше и выше, пока, в конце концов, не заслужил слов: «И Ты нашел его сердце верным перед Тобой…»[bookmark: ftnref53][53]


* * *


Много лет я не мог понять одного повествования в главе Хайей Сара. Наш праотец Авраам направил управляющего своим домом за невестой для своего сына Ицхака и потребовал от него дать клятву: «И я заклинаю тебя Г-сподом, Б-гом Небес и земли, что ты не возьмешь жену сыну моему из дочерей Кенаана, среди которого я живу»[bookmark: ftnref54][54], и потом, в дополнение, строжайше предупредил его: «остерегайся, как бы ты не вернул туда моего сына»[bookmark: ftnref55][55], а затем повторил еще раз: «только сына моего не возвращай туда»[bookmark: ftnref56][56]. Сколько себя помню, я всегда поражался: Авраам послал Элиэзера, чтобы найти девушку, достойную стать женой его сына Ицхака. Если тот что-то сделает не так, как оговорено, то перестанет быть посланцем. Чего же опасался наш праотец? А теперь мне представляется, что объяснение этому можно найти в предыдущем рассуждении: Авраам был надежным человеком, он говорил мало, а делал много.


И вот, мы знаем, что царь Сдома сказал Аврааму после его победы в войне с царями севера: «верни мне людей, а имущество возьми себе»[bookmark: ftnref57][57], — на что наш праотец ответил: «Ни нитки, ни ремешка для обуви не возьму из всего твоего, чтобы ты не сказал: я обогатил Аврама»[bookmark: ftnref58][58]. Вся военная добыча принадлежала ему по праву, и, кроме того, он и прежде был богат, но все же отказался от всех сокровищ Сдома, «горделивого и пресыщенного хлебом»[bookmark: ftnref59][59]. А ведь и рефаим, и зузим, и остальные народы — все были их рабами! Однако Авраам всем этим пренебрег исключительно из опасения уменьшить освящение имени Б-га в Творении.


Мы уже писали, что надежность необходима для существования человеческого общества. И вот, «Если правитель внемлет словам лжи, все слуги его нечестивы»[bookmark: ftnref60][60]. Поэтому наш праотец хотел, чтобы его слуга тоже придерживался этого требования. Для Авраама это было настолько важно, что он был готов положиться на своего раба только после того, как тот принесет клятву. А ведь мы знаем, сколь праведен был Элиэзер! Он «черпает и поит весь мир Торой своего господина»[bookmark: ftnref61][61]! И все же Авраам обязал его суровой клятвой. Я не перестаю восхищаться величием наших праотцов! Благо нам, как счастлив наш удел!
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Мусар Дома Учения в Кельме 55. Пусть истинным будет твое «да» (Часть II)
Много лет я не мог понять одного повествования в главе Хайей Сара. Наш праотец Авраам направил управляющего своим домом за невестой для своего сына Ицхака и потребовал от него дать клятву: «И я заклинаю тебя Г-сподом, Б-гом Небес и земли, что ты не возьмешь жену сыну моему из дочерей Кенаана, среди которого я живу»[bookmark: ftnref54][54], и потом, в дополнение, строжайше предупредил его: «остерегайся, как бы ты не вернул туда моего сына»[bookmark: ftnref55][55], а затем повторил еще раз: «только сына моего не возвращай туда»[bookmark: ftnref56][56]. Сколько себя помню, я всегда поражался: Авраам послал Элиэзера, чтобы найти девушку, достойную стать женой его сына Ицхака. Если тот что-то сделает не так, как оговорено, то перестанет быть посланцем. Чего же опасался наш праотец? А теперь мне представляется, что объяснение этому можно найти в предыдущем рассуждении: Авраам был надежным человеком, он говорил мало, а делал много.


И вот, мы знаем, что царь Сдома сказал Аврааму после его победы в войне с царями севера: «верни мне людей, а имущество возьми себе»[bookmark: ftnref57][57], — на что наш праотец ответил: «Ни нитки, ни ремешка для обуви не возьму из всего твоего, чтобы ты не сказал: я обогатил Аврама»[bookmark: ftnref58][58]. Вся военная добыча принадлежала ему по праву, и, кроме того, он и прежде был богат, но все же отказался от всех сокровищ Сдома, «горделивого и пресыщенного хлебом»[bookmark: ftnref59][59]. А ведь и рефаим, и зузим, и остальные народы — все были их рабами! Однако Авраам всем этим пренебрег исключительно из опасения уменьшить освящение имени Б-га в Творении.


Мы уже писали, что надежность необходима для существования человеческого общества. И вот, «Если правитель внемлет словам лжи, все слуги его нечестивы»[bookmark: ftnref60][60]. Поэтому наш праотец хотел, чтобы его слуга тоже придерживался этого требования. Для Авраама это было настолько важно, что он был готов положиться на своего раба только после того, как тот принесет клятву. А ведь мы знаем, сколь праведен был Элиэзер! Он «черпает и поит весь мир Торой своего господина»[bookmark: ftnref61][61]! И все же Авраам обязал его суровой клятвой. Я не перестаю восхищаться величием наших праотцов! Благо нам, как счастлив наш удел!
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Мусар Дома Учения в Кельме 56. Путь веры (часть I)
Всем известно, что еще в прежних поколениях врачи опытным путем постигли пути развития болезней, дабы, наблюдая за их течением, понять, каким образом их предотвратить и как лечить, когда они уже обнаружены у человека. Если врачам кажется, что некий метод лечения вселяет надежду, они говорят: «Это — верное направление», а если нет, то констатируют обратное. На консилиуме, созванном по поводу моей болезни, несколько светил медицины не смогли предложить мне никакого лечения и не оказали помощи. А один человек, из желающих мне добра, посоветовал в каком направлении мне продвигаться, и, слава Б-гу, это немного помогло. Теперь я чуть больше знаю о том, какой образ жизни мне вести, чтобы чувствовать себя лучше, и, хотя это не приводит к излечению, для меня и это — великое благо. Все то же самое происходит и с болезнями души. Самое главное — знать течение болезни и предвидеть ее разрушительные последствия.


Поэтому, с благословением Б-га, я объясню одно из направлений развития способностей души, что принесет несомненную и неоценимую пользу всем стремящимся к истине. Примите это чистыми руками, жаждущей душой и горячим сердцем, и, благодаря вам, отстроюсь также и я, продвигаясь в возвышенном направлении, которое мы, с Б-жьей помощью, выведем из порядка недельных глав Торы.


Мы уже говорили, что если человека преследуют несчастья, то ему необходимо задуматься над своими поступками[bookmark: ftnref1][1]. Комментаторы объясняют, что наказания, ниспосланные Всевышним, соответствуют принципу «мера за меру». И вот, моя болезнь, да не случится такого с вами, неоднозначна: в одних аспектах она для меня хороша, а в других — плоха. Поэтому мне нелегко разобраться в том, как здесь проявляется Б-жественное Провидение. Однако я убежден, что это затруднение послано мне в наказание по принципу «мера за меру» за то, что я не смог постичь сути явлений. Люди обязаны тщательно продумывать все свои действия и относиться ко всему происходящему соответственно его сути, однако это очень тяжелая задача.


И вот, мы обнаруживаем в природе человека следующее свойство: на каждом представлении, укоренившемся в его сердце, он возводит многочисленные строения. Это связано не только с его врожденными склонностями и пристрастностями, но и со способностью его разума глубоко проникать в суть явлений. Предшествующий опыт становятся основой для возникновения новых идей. И это — одна из удивительных способностей мышления человека. Поэтому Тора, ведающая тайны человеческой души, запретила судье выслушивать истца в отсутствии ответчика из опасения, что это может склонить решение в его пользу[bookmark: ftnref2][2]. Причина такого закона — в способности более ранних впечатлений глубоко укореняться в сердце. Отсюда каждый, чье сердце способно чувствовать, а разум — постигать, поймет, как важно воспитывать себя с юности. Если даже знание, не затрагивающее наших чувств, так сильно проникает в душу и сохраняется в сердце, то что же говорить о влиянии желаний и страстей, если позволить им господствовать над собой! Если человек не воспитал в себе возвышенных духовных качеств, то пусть поспешит раскаяться в своих дурных поступках и изменит свои обычаи. Это предотвратит повторение прежних ошибок и принесет неоценимую пользу! И чем чаще человек будет поступать согласно своему новому опыту, тем прочнее он укоренится в его душе — и это совершенно ясно наделенному пониманием.


И еще мы видим, что, подчиняя материю, духовность всегда укрепляет свои позиции в душе человека. Например, даже изначально черствый человек, начиная заниматься благотворительностью, совершая добрые дела и заботясь об окружающих, постепенно обретает качество милосердия и укрепляет его в своем сердце. Врачи прописывают больным горькие лекарства, удаляют части плоти и пораженные органы, чтобы не погибло все тело. Они совершают все необходимое для спасения жизни людей, и все же природа даже самых чутких из них перерождается и становится жестокой. Почему же такое происходит? Ведь они занимаются истинным милосердием! Ответ на этот вопрос состоит в том, что в их делах материя преобладает над духовностью, а естество человека всегда больше тяготеет к злу, чем к добру, — из-за этого жестокость накладывается на первоначальные добрые намерения; и «встретили друг друга два похожих вида и пробудились», и в душе усиливается изначально заложенное зло.


Мудрецы прежних поколений сторонились власти именно потому, что и там материя главенствует над духовной формой. И хотя эта форма содержит в себе добро, принося помощь людям, ее материя все же связана с жестокостью. Возможно, поэтому Моше рабейну — «самый скромный из людей»[bookmark: ftnref3][3] — поначалу не решался возложить на себя миссию освобождения народа Израиля из египетского порабощения. Он опасался, что новое воздействие на его естество исказит прежнюю форму души. Это же доказывает и пример царя Шауля — «избранного Б-гом»[bookmark: ftnref4][4]. В трактате Менахот мудрецы учат нас своими выверенными словами, которые дороже золота: «Сказал рабби Йеошуа бен Перахья: вначале каждого, кто сказал бы мне: “Поднимись к власти!” — я был готов связать и бросить на растерзание львам; а теперь каждого, кто скажет мне: “Отойди от власти!” — я бы обдал кипятком. Царь Шауль изначально был совершенно лишен стремления к власти, но, когда упрочилось его правление, он начал преследовать Давида, помазанного пророком на царство после него»[bookmark: ftnref5][5]. Известно, что об этом рассказывает Талмуд, но сейчас мне трудно продолжать эту тему.


И вот, тяжело уравновесить эти две склонности души, но путь природы отличается от стези, кажущейся предпочтительной нашему разуму. Учителя Талмуда отметили, что даже самому великому мудрецу из Большого Сангедрина запрещено выслушивать доводы истца в отсутствие ответчика. Противостояние материи и духовной формы может нанести вред даже самому великому мудрецу в Израиле. Что же сказать нам, подвластным воздействиям прежних глубоко укоренившихся страстей и желаний! К тому же мы погружены в материю, которую вообще никак не собираемся приводить в соответствие с духовной формой. Более того, в наших глазах материя постоянно, с утра до вечера, противоборствует духовной форме и в особенности в том, что проистекает из ее дурного и приниженного естества! Я был краток там, где следовало сказать больше, но наделенному пониманием достаточно и этого, чтобы осознать необходимость спасения своей души и искоренения из нее всех следов, оставленных в ней прежними разрушительными воздействиями. И да поможет нам Б-г придать материи предназначенную для нее духовную форму, насколько это только возможно.


Сейчас мне трудно завершить это важнейшее рассуждение, но, если на то будет воля Б-га, я сделаю это позже, хотя и не могу дать твердого обещания. Но и уже сказанного достаточно для способного понять сокровенные тайны и исправить свои пути.


Мы убедились в том, что верования глупца, о которых сказано: «Простак верит каждому слову, а благоразумный обдумывает свой шаг»[bookmark: ftnref6][6], отличаются от веры наделенного мудростью, и более того — в каждом человеке его «вера глупца» сильнее, даже если он и обладает ясным мышлением. Доказательство тому — пример с судьей. И мы знаем путь постижения людей, погруженных в материю, и ее губительное на них влияние.


В книгах наших учителей сказано, что материя — это завеса, отделяющая человека от Творца, но раньше суть этого сравнения не была мне достаточно ясна. Теперь же, слава Б-гу, оно для меня прояснилось — ведь чистая родниковая вода, попав в русло реки, загрязненной нечистотами, и смешиваясь с ними, становится такой же мутной, утрачивая свои прежние свойства. Мы убедились, что даже разрешенные действия, далекие от своей истинной формы, наносят огромный ущерб, и тем более страшный вред причиняют нарушения запретов. Теперь же следует осознать, что вера большинства людей, если она не подкреплена ясным мышлением, остается «упрощенной верой глупцов», возведенной на искривленных основах и неровном фундаменте[bookmark: ftnref7][7]. Нам необходимо исследовать способы ее влияния и понять, что человек обязан строить свою веру на ясном мышлении, дабы она укоренилась в его сердце непреложным убеждением. Мы осознали это, рассуждая о прежних впечатлениях, властвующих над разумом и направляющих все поступки человека по определенному пути. Становится понятно, сколь сильны могут быть прежние впечатления, и чтобы они не довлели над нами, мы должны просить о помощи благословенного Б-га. Необходимо остерегаться неверных поступков — иначе они соединятся с уже укоренившимся в нас влиянием им подобных действий, совершенных ранее, пробудят его и усилят. Это очень глубокие идеи, я же изложил их здесь предельно кратко, поскольку мне трудно писать, да не случится такого с вами. Я полагаюсь на ваше разумение и надеюсь, что вы глубоко задумаетесь над этим рассуждением.


И вот, есть два основных аспекта веры. Первый основан на стихе Торы: «Я — Г-сподь, Б-г ваш…»[bookmark: ftnref8][8] — имеется в виду вера в Б-га, сотворившего мироздание, а второй: «Который вывел вас из земли Египта…»[bookmark: ftnref9][9] — что указывает на Б-жественное Провидение в мире. В конце своего комментария на главу Бо Рамбан определяет основу нашей веры как понимание того, что Всевышний управляет мирозданием посредством сокрытого чуда. Это означает, что явления, представляющиеся нам обычным течением событий в мире, в действительности — лишь следствие поступков человека: хороших или, упаси Б-г, нуждающихся в исправлении. В этом и состоит смысл высказывания Роша, приведенного в книге «Орхот Хаим»: «Эта вера свойственна исключительно евреям и недоступна другим народам»[bookmark: ftnref10][10]. Об этом нужно было бы поговорить, но сейчас не время, и, если на то будет воля Б-га, не принимая на себя обета, я надеюсь вернуться к этому рассуждению. Вдумайтесь, мои братья и друзья, в эти слова, и давайте пробудимся, чтобы постичь милосердие Всевышнего. Таковы мысли вашего друга…





[bookmark: ftn1][1] См. Брахот 5а. Талмуд приводит источник этой обязанности из стиха Писания: «Поищем и исследуем пути наши, и обратимся к Г-споду» (Эйха 3:40).


[bookmark: ftn2][2] См. Сангедрин 7б.


[bookmark: ftn3][3] См. Бемидбар 12:3.


[bookmark: ftn4][4] См. Шмуэль (II) 21:6.


[bookmark: ftn5][5] Менахот 109б.


[bookmark: ftn6][6] Мишлей 14:15.


[bookmark: ftn7][7] «Людям следует стремиться к абсолютной ясности в вере. Ведь различие между человеком с ясной верой и тем, чья вера не так цельна, — безгранично! Чем глубже вера — тем совершеннее служение. Прямой путь, ведущий к этому, — никогда не забывать о благословенном Б-ге, всегда помнить о Нем, знать и чувствовать, что Он управляет всем. В Торе об этом сказано: “Остерегайся, чтобы не забыть Г-спода, Б-га твоего” (Дварим 8:11). Необходимо не только помнить о Нем, но все время идти с Ним, жить с мыслью о Нем во всех ситуациях и во всех своих делах». (Маариль Блох, Уроки Знания, гл. «Упрочился Твой престол тогда…»).


[bookmark: ftn8][8] Шмот 20:2.


[bookmark: ftn9][9] Там же.


[bookmark: ftn10][10] Орхот Хаим 1:26.
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Мусар Дома Учения в Кельме 57. Путь веры (часть II)
Мы несколько раз говорили о важном принципе воспитания: человеку следует заложить прочный и ровный фундамент и уже на нем возводить надежные строения своей веры. Я имею в виду, что в каждой науке есть основа, на которой она зиждется — первичные понятия, не подлежащие постоянному пересмотру. Всякий раз, когда некая идея становится настолько ясна, что разум перестает подвергать ее сомнениям и проверять ее истинность, и тем более, если она находит подтверждение в общеизвестном и неоспоримом — в соображениях разума и чувственном восприятии, так что принимается «полным сердцем и жаждущей душой», — она становится основанием для возведения на ней многочисленных строений, которые, вне сомнения, уже не пошатнутся. И это важнейший принцип для наделенного мудростью. Он легко постигается разумом, однако даже большим мудрецам тяжело осуществить его в мире Действия, но к этому непременно следует стремиться. И, безусловно, невозможно достичь цели без помощи и благословения Б-га.


Теперь становится ясно, что уже на первом этапе изучения Торы всегда следует заложить прочное основание и на нем возводить все надежные строения. Наши мудрецы сказали об этом: «Пусть человек вначале примет царство Небес, а затем возложит на себя соблюдение заповедей»[bookmark: ftnref11][11]. Это означает, что в первую очередь необходимо ясно осознать, что «Его царская власть простирается над всем правлением»[bookmark: ftnref12][12], и только после этого возникнет возможность ее принять. Кто же станет спорить с сильнейшим? И только подчинив себя Господину всего мироздания, мы обретем основу, на которой сможем исполнять Его заповеди. Ведь в Своем всемогуществе Он даст в награду исполняющим Его волю всевозможные блага: «И никогда не слышали, не внимали, глаз не видел Б-га, кроме Тебя, содеявшего такое для ожидающего Его»[bookmark: ftnref13][13]. Это относится не только к изучению Торы в целом, но и к постижению каждого ее повеления в отдельности. Заключенное в Торе знание, которое человек в силах постичь разумом, позволяет нам понять сколько блага и безграничного милосердия несет в себе Тора для исполняющих ее согласно Закону! Ведь Господин, ничем не ограниченный в Своей мудрости и милосердии, обещал все это в награду за соблюдение Б-жественного Завета! Если мы постигнем великую мудрость и бесценную пользу Торы, как Письменной, так и Устной и научимся изучать ее, проникая в самые сокровенные глубины, — тогда «нет ничего нового под солнцем»[bookmark: ftnref14][14], из чего мы не смогли бы извлечь совет и наставление для своего блага. Любое явление и событие нас непременно чему-то научит. Когда человек это поймет, то полюбит Тору и прилепится к ней, ибо ощутит ее духовное богатство и посчитает для себя наградой наслаждение ее мудростью[bookmark: ftnref15][15].


И вот, в предыдущем рассуждении мы уже отмечали, что каждое явление, за развитием которого наблюдает человек, принимается и прочно укореняется в его сердце, ибо его разум всегда стремится постичь пути мудрости и различить между добром и злом, истиной или ложью, полной или частичной. Но если человек замечает лишь конечные результаты, но не понимает их причины и следствия, то его разум их не воспримет, и они, конечно же, не укоренятся в его сердце. Это знание остается в памяти размытым и бесформенным. Если же человек постиг то, как явление преобразовывалось в своем развитии, и это знание системно упорядочено, оно воспринимается сердцем. Однако важно иметь в виду, что наше непонимание путей развития какой-либо идеи вовсе не означает, что она несодержательна. «Ибо это (Б-жественное Учение) не нечто пустое от вас; ибо это ваша жизнь и, благодаря ему вы продлите свои дни на земле, в которую вы приходите через Ярден, дабы унаследовать ее»[bookmark: ftnref16][16]. Наши мудрецы поднимают вопрос: «Почему сказано “не пустое от вас” — ведь на первый взгляд должно быть сказано “для вас” — и отвечают, что если ваше понимание Торы, не дай Б-г, становится пустым, то это исключительно “от вас” — таков результат вашего постижения Б-жественной мудрости». И сейчас будет правильно разъяснить очень важную идею в терминах материального мира. И хотя то, о чем мы намереваемся говорить, напрямую связано с нашей темой, мы все же выделим его в отдельное рассуждение, которое назовем: «Ведение материальных дел».





[bookmark: ftn11][11] Брахот 13а.


[bookmark: ftn12][12] Молитва в Рош Ашана и Йом Кипур.


[bookmark: ftn13][13] Йешаягу 64:3.


[bookmark: ftn14][14] Коэлет 1:9.


[bookmark: ftn15][15] О важности служения человека и его стремления к духовному возвышению в Доме Учения Мусара в Кельме говорили так: «И еще одну тайну я открою нашим драгоценным братьям, пребывающим в Доме Б-га. Нам следует знать, что не только мир, но и истинная радость, признак живой души в человеке, обретается в “Земле Жизни” только в Торе и служении благословенному Б-гу. Только изучение Торы, молитва и исполнение заповедей приносят сердцу человека истинную радость. А все, даже такие великие блага мира, как богатство, знание светских наук, почет и власть не в силах принести радость сердцу человека. Он только внешне кажется довольным и удовлетворенным, но его сердце остается опустошенным, лишенным всякого наслаждения и настоящей радости». (Рав Моше Розенштейн, Основы Знания, часть 1, гл. 14).


[bookmark: ftn16][16] Дварим 32:47.


 


 




 



Мусар Дома Учения в Кельме 58. Ведение материальных дел
Как известно, существуют два типа Б-жественного управления миром: через законы природы и посредством чудес. Различие между ними состоит в том, что управление через законы природы осуществляется с помощью более явных причинно-следственных связей, чем управление через чудеса. Однако многие заблуждаются, полагая, что чудеса — это исключительно сверхъестественное Б-жественное вмешательство в мироздание, называемое «сгула» — «чудодейственное средство», оторванное от причинно-следственных связей. Ни в коем случае нельзя так думать! Ведь Писание прямо говорит об этом: «Б-г мудростью основал землю…»[bookmark: ftnref17][17], и тем более все Его чудеса и «сверхъестественные средства» представляют собой возвышенную мудрость. Разница между этими двумя способами Б-жественного управления миром состоит только в том, что пути мудрости, заложенные в законы природы, в какой-то мере осознаются людьми, но Провидение Творца, раскрывающееся через чудеса, недоступно нашему восприятию, и даже малейшая частица этой мудрости недосягаема для нашего постижения.


Когда Моше простер руку над морем и его воды расступились, это не было лишь «сверхъестественным средством» лишенным причины и глубокого замысла. Упаси Б-г считать, что пути Творца, мудрость Которого ничем не ограничена, могут оказаться малозначимыми и не имеющими цели! Кто может в такое поверить? «Кто окажется столь глуп, чтобы прийти сюда (получить знание), лишенному сердца она (мудрость) говорит»[bookmark: ftnref18][18]. И когда Моше подбросил к небу золу из печи, и та превратилась в проказу на коже людей по всей земле египетской[bookmark: ftnref19][19], и когда он простер руку и навел саранчу[bookmark: ftnref20][20] — это, упаси Б-г, не было только сверхъестественным явлением. И чудеса, явленные пророками Ирмеягу, Йехезкелем и другими великими в Израиле, тоже не были лишь «чудодейственными средствами» — это были действия, необходимость которых подтверждает разум и признает сердце. Мое слабое мышление восприняло объяснение этой темы от величайших мудрецов Тайного Учения авторов книг «Кузари» и «Ховот Алевавот». Восприняв хотя бы самую малость из их рассуждений, мы поймем, что управление посредством чудес точно так же проистекает из мудрости, как и управление через законы природы. Пытаясь вникнуть в сущность плодородия земли, мы открываем для себя мудрость, изучение которой прояснит нам каким именно образом почва, обработанная в соответствии с ее природой, дает разнообразные плоды. Но, в конечном итоге, важно понять, какова роль человека во всех этих процессах. Он всего лишь засевает землю зерном, осуществляя незамысловатое деяние, на которое способна и обезьяна, совершенно не представляя себе, как и с помощью каких сил земля выращивает свои плоды, объединяя в единое целое все элементы, которые, казалось бы, не могут органично взаимодействовать в одном творении, будучи абсолютно разными по своей природе. Кто знает, сколько сил природы и какое бесчисленное количество «посредников» требуется для их объединения и существования в качестве необходимых друг другу частей единого целого и для поддержки каждого элемента в отдельности. Сколько мудрости нужно для того, чтобы свойства созревших плодов соответствовали особенностям человеческого организма, поддерживали его жизненные силы, приносили пользу душе в целом и всем ее силам в отдельности, обеспечивали связь души с телом и объединяли разум, тело и душу. Ведь все это зависит от питания, без которого утратится связь между ними! Значит, плоды земли должны отвечать всем этим требованиям, — а ведь мы не отметили бесчисленное множество других свойств пищи! И кто может знать, сколько мудрости содержат в себе тело, душа и разум человека в общем, а также их конкретные качества. А ведь для того, чтобы все они существовали и могли быть единым целым, необходимо, чтобы в плоды земли были заложены тысячи различных свойств, требующихся для поддержания всех аспектов жизнедеятельности человека.


Мы знаем, с какой быстротой действуют различные силы природы, например, электричество и сколь велика скорость распространения света звезд, доходящего к нам с высоких небес, и многое другое. И все же некоторые овощи должны пробыть в толще земли почти целый год, а плодам определенных деревьев для созревания требуется несколько лет. Из этого мы видим, сколь бесчисленное множество сложных процессов происходит в земле в соответствии с мудростью, заложенной в нее при сотворении, после совершения человеком совершенно незамысловатого действия, на которое способна и обезьяна, когда он помещает в землю зерно, предварив это нехитрыми физическими усилиями по обработке поля.


Давайте задумаемся над еще одним чудесным явлением природы, к которому мы настолько привыкли, что оно не вызывает у нас никакого удивления. Человек один раз исторгает семя и тем создает целый мир, или, напротив, одним семяизвержением его разрушает» — насколько же это поразительно! Терах, отец Авраама, одним соитием с женой зачал человека, вознесенного среди великих, который, по выражению наших мудрецов, «возвратил Всевышнему Небеса и землю»[bookmark: ftnref21][21], праведника, ради которого было сотворено все мироздание[bookmark: ftnref22][22], как сказали наши мудрецы: «Мир был создан ради народа Израиля, названного “началом”»[bookmark: ftnref23][23]. И Амрам одним семяизвержением дал жизнь своему сыну — Моше, что привело к Исходу еврейского народа из Египта, рассечению Красного моря, дарованию мана и нисхождению Торы с высших Небес на землю. И то же самое касается рождения царя Шломо — сына царя Давида — и других великих праведников.


Теперь вдумайтесь в чудесные деяния природы. Если бы человек положил зерно хоть на толщину волоска в сторону, например, на камень — не взошло бы растение; если бы он исторг семя впустую, не образовались бы все силы и взаимосвязи, о которых мы говорили, и не родился бы человек, которому было предназначено совершить великие деяния. Вот перед нашими глазами сила природы, которая из мельчайшего и ничтожного строит миры. И как же нам не понять, что управление Творением через чудеса, то есть через высшую природу, тоже подобно этому — и когда человек исполняет легчайшую заповедь, он путем высшей мудрости возводит бесчисленные строения. Это утверждает разум и воспринимает сердце, ибо нам понятен этот путь, в особенности потому, что о нем говорят мудрецы Тайного Учения, постигшие его тончайшие нюансы.


Эти слова пустят корни в сердце человека, побудив его к трепетному исполнению заповедей согласно Закону, чтобы он не упустил ни одной мельчайшей детали. В жизни необходимо поступать в точности так, как того требует нижняя и, тем более, высшая природа, как мы уже объяснили. Не счесть стихов Торы, подтверждающих истинность всего изложенного здесь, и наделенному пониманием достаточно того, что мы прочли об испытаниях праведников в письме великого мудреца Рашаша, да воссияет его свет.


И смотрите, насколько это удивительно: в самом конце повествования Торы о сотворении мира сказано: «который сотворил Б-г, чтобы делать»[bookmark: ftnref24][24]. Получается, что именно действие человека завершает все мироздание. Мы уже объяснили, что в этом нижнем мире люди своими глазами видят мудрость природы, но точно так же высшая мудрость раскрывается и в вознесенной природе. Поэтому повествование Торы о Сотворении мира завершается мыслью о том, что все определяется даже самыми, казалось бы, незначительными поступками людей здесь, на земле. Теперь же перейдем к рассуждению «Ведение материальных дел», что и является нашей основной темой.


Мы начали с описания нескольких представлений, чтобы ясно определить, какой должна быть вера истинного праведника[bookmark: ftnref25][25]. И вот, слава Б-гу, Всевышний помог нам ясно увидеть, максимально приблизив к нашему восприятию привычные нам с детства законы природы, что исполнение любой, даже самой несложной заповеди Торы согласно закону, установленному для нее в высшей природе нашей святой Торой, приводит к великим и вознесенным результатам. Ведь нет ничего проще, чем бросить зерно в землю, — но посмотрите, братья мои, что человек совершает этим незамысловатым деянием! Семяизвержение для человека тоже несложный физиологический акт, но посмотрите, братья мои, к какому результату оно приводит даже в самых высших Небесах! Человек притягивает в нижний мир возвышенную постигающую душу — образ всех миров! Тора прямо говорит об этом: «И сказал Б-г: создадим человека по нашему образу и подобию»[bookmark: ftnref26][26]. И всем известно, что мудрецы Тайного Учения называют человека «малым миром», ибо в нем заключены все миры. И вот, все глобальные изменения в мироздании создаются простыми действиями людей! И если материальные поступки творений так влияют на высшие миры, то что говорить об их духовных деяниях, об исполнении воли Господина всего сущего? Тем более ясно, что даже самое незаметное и незначимое в глазах человека действие может привести к непредсказуемым последствиям в высших мирах. И даже самый неразвитый разум осознает это почти как первичное понятие. Отсюда мы можем сделать вывод о том, сколь большая награда даруется за исполнение заповедей.


Исходя из всего изложенного, попробуем задуматься о таком ведении материальных дел, чтобы оно не требовало от нас чрезмерных усилий, не ослабило бы углубленного изучения Торы и, упаси Б-г, не лишило рассудка и не вынудило нарушить волю Творца.


Сказано о пророке Элише в повествовании о воскрешении сына праведной женщины в Шунеме: «И вошел Элиша в дом, и вот, умерший мальчик положен на его кровать. И вошел он, и закрыл за обоими дверь, и помолился Г-споду. И поднялся, и лег на мальчика, и приложил свои уста к его устам и свои глаза к его глазам, и потеплело тело мальчика»[bookmark: ftnref27][27]. В комментарии Радака я нашел поразительное замечание об этом: «Пророк Элиша приложил свои уста к устам умершего ребенка, чтобы потеплело его тело, ибо следует сделать все, что мы можем, в рамках законов природы»[bookmark: ftnref28][28]. Писание сообщает нам здесь нечто удивительное, — ведь законы природы не предусматривают возможности оживления мертвого прикосновением к его губам и глазам. Из этого мы учим: то, что людям кажется обычным законом природы, на самом деле — не что иное, как сокровенное чудо, ибо нам неизвестно внутреннее развитие явлений природы. Мы видим только внешнее течение событий, ибо так Б-жественная воля установила порядок природных явлений. Нам доступны лишь видимые глазу процессы, происходящие в природе, и их развитие по цепочке причин и следствий, но внутренняя сущность явлений остается от нас сокрытой. Это прекрасно понимают и ученые естествознания, и знатоки медицины. И пророк показал, что два способа Б-жественного управления миром — через законы природы и через чудеса — соединены между собой. Всевышний желает, чтобы мы, по возможности, поступали согласно законам природы, ибо Он установил, что мир по большей части должен управляться именно таким образом. Но пророк пожелал показать нам, что природа — это тоже чудо, поэтому совершил некое деяние в рамках естественных законов, то есть прижался к ребенку, чтобы согреть его тело. И всем понятно, что, если в результате таких действий тело умершего потеплеет и он оживет, это будет не сравнимо с привычными нам путями природы. Пророк имел целью научить нас, что в действительности природа — это абсолютное чудо, и Всевышний постановил, что она должна предстать перед нами именно в таком виде, чтобы мы могли постичь ее суть по цепочке причин и следствий. Это необходимо для испытания человека: вдумается ли он в пути природы и поймет ли, что весь мир сотворен с глубочайшей мудростью? Поэтому пророк показал, что природные явления реализуются через цепочки причин и следствий, так же как чудеса, и даже в намного большей степени. И, кроме того, он раскрыл, что сама природа — это тоже настоящее чудо, ибо не существует естественного пути оживить умершего человека. И глубоко задумайся над этим.


Мы получили неоспоримое доказательство того, что и в материальной жизни воля благословенного Б-га устроила все точно таким же образом. Люди должны воспринимать ведение материальных дел как цепочки причин и следствий, аналогично путям нижней природы, поскольку Творец постановил, что именно таким образом им придется обеспечивать свое существование на земле. Но при этом есть и внутренняя причина, действующая путем управления через чудо, как сказано: «Ключ от пропитания — в руках Всевышнего»[bookmark: ftnref29][29]. Пророк Элиша приложил свои уста к устам ребенка, то есть совершил поступок, внешне напоминающий действие, согласующееся с законами природы, хотя всем понятно, что таким образом невозможно вернуть к жизни умершего. Из деяния пророка Элиши мы можем заключить, что подобным образом надлежит поступать и нам. А значит то, что выглядит как закон природы, на самом деле представляет собой сокровенное чудо. Этим Творец показал нам, что Б-жественное управление через чудеса тоже осуществляется по законам причин и следствий, и если в природе не будет хватать одной причины, то не возникнет и следствия. Тем более это относится к соблюдению Торы, которая самим своим существованием свидетельствует о ее принадлежности к высшей чудесной природе: здесь отсутствие одной причины лишит нас безгранично возвышенного следствия.


Когда сердце человека воспримет это, он поймет, что не только внутренняя, но и внешняя сторона его материальной жизни представляет собой несомненное чудо, то есть заметные и привычные ему цепочки причин и следствий тоже являются чудом. Тогда он станет соблюдать законы высшей природы, честно ведя дела в согласии с волей Творца, отводя время для изучения Торы, каждый по своим способностям, трудясь над ней и погружаясь в нее, насколько он может, чтобы не упустить ни одной детали. И тогда внешняя природа придет в соответствие внутренней, и делам человека будет сопутствовать успех.


И вот, в рассуждении «Нищета при изобилии богатства»[bookmark: ftnref30][30] мы уже разъяснили, что если человек обладает неким знанием, ему свойственно вводить себя в заблуждение и полагать, что он уже все постиг, — и мы убедились в этом на примере египетских чародеев. Так происходит потому, что страстные желания ослепляют людей. То же самое и здесь: если человеку чего-то очень хочется, ему начинает казаться, что пути причин и следствий, управляющие его делами, уже открыты перед ним, и он склонен приписывать весь успех себе: «И скажешь ты в сердце своем: сила моя и мощь моей руки принесли мне это богатство»[bookmark: ftnref31][31]. Но наделенный разумом, постигший эти пути и явления, убедится в том, что внутренняя причина всего происходящего на земле — сокровенное чудо. Именно это имели в виду мудрецы Мишны, сказав: «Хорошо изучение Торы вместе с трудом на земле, ибо занятие тем и другим приводит к забвению греха»[bookmark: ftnref32][32]. «Изучение и соблюдение Торы» — это обращение к Б-жественному управлению миром через чудо, а «труд на земле» — соединение чуда и природы. И пойми это.


И вот, хотя это высказывание наших мудрецов в трактате Авот вкратце уже разъяснено, все же оно требует более внимательного рассмотрения. Мы уже говорили ранее, что если материя и духовная форма не полностью соотносятся друг с другом, необходимо постоянно изыскивать пути, как добиться большего соответствия между ними. А поскольку ведение материальных дел всецело отдано в руки человека, (ведь оно управляется, как мы уже сказали, согласно законам природы, то есть через цепочки причин и следствий), то очень трудно постоянно удерживать мысль на том, что его внутренняя природа — это чудо. Об этом сказано в Торе: «Но помни Г-спода, Б-га твоего, ибо Он дает тебе силу приобрести богатство»[bookmark: ftnref33][33]. Это означает, что даже если человек совершенно не замечает существования Того, Кто дарует ему способность размышлять над своими поступками и приумножить богатство, наделенный мудростью все же поймет, что у него нет ничего своего. И вот доказательство тому: человек не может размышлять о том, как разбогатеть больше, чем позволяют дарованные ему силы, даже если страстно того желает. Так что приходится признать, что ему даны ограниченные способности, и Тот, Кто когда-то их даровал, продолжает их поддерживать каждое мгновение, ибо ничто не создает само себя и не существует само по себе. Ведь если бы какое-либо творение могло само обеспечивать свою жизнь, оно делало бы это вечно! И все это совершенно ясно для наделенного мудростью.


Но из-за того, что человек в первую очередь фокусирует внимание на собственных действиях, полагая, что сам намечает и осуществляет свои поступки, — даже достойные люди впадают в заблуждение, и им начинает казаться: «сила моя и мощь моей руки принесли мне это богатство»[bookmark: ftnref34][34]. И лишь когда, занимаясь ведением своих дел, мы начинаем думать об их первопричине, материя принимает надлежащую ей духовную форму. Но лень, самолюбие и желание приписать все успехи себе укрепляет в мыслях человека иллюзию того, что он и только он мыслит, решает и действует. Так известные египетские чародеи, глубоко постигшие секреты колдовства через цепочки причин и следствий, лишили свой разум возможности осознать истинную духовную форму и понять, что они ничего не могут противопоставить Моше рабейну, как разъясняется в рассуждении «Нищета при изобилии богатства»[bookmark: ftnref35][35].


И вот, в нашем поколении мы встречаем многих знатоков медицины и ученых естествознания, изучающих природу и находящих в ней чудеса, и замечаем также, что внутренняя причина явлений остается от них сокрытой, как они сами признают без малейшего стеснения. Получается, что они видят больше Б-жественных чудес, чем прошедшие между водами Красного моря, и все-таки почти все, как слепцы, не понимают и не постигают своего богатства, — наоборот, они принижены больше других. Такое происходит из-за склонности, заложенной даже в великих в знании, не замечать достоинства других людей, а фиксировать исключительно их недостатки, чтобы самим себе не казаться малозначимыми при сравнении своих пороков с добродетелями ближнего.


А тот, кто отказывается признавать достоинства праведника, в конце концов, перестанет замечать и вознесенность Всевышнего[bookmark: ftnref36][36], чтобы оправдать свою погоню за страстями и не казаться столь приниженным в сравнении с Всемогущим. Такой человек конечно же осознает, что сам он ничего не может, а владеет лишь дарованным свыше, но разум это не замечает, и естество вводит его в заблуждение, заставляя настаивать на всесилии природы. И хотя он видит, как все происходит в строгом соответствии с порядками причин и следствий, однако позволяет себе не верить собственным глазам, продолжая упорствовать, что все есть природа. Эти люди отрицают существование Того, Кто определил природе ее законы, — ведь нет ничего, что создало бы само себя! И помните: «слухи сопровождаются опровержением», — заблуждение и спасение от него воспринимаются сердцем, с помощью благословенного Б-га. И вот, в этом я был краток.


В точности то же самое происходит и в ведении материальных дел. Люди заблуждаются, пытаясь приписать себе все свои успехи, поскольку не привыкли размышлять о Б-жественном управлении миром посредством чудес. А ведь если бы они поняли, что даже согласно законам природы «не у мудрых — хлеб»[bookmark: ftnref37][37], и не у врачей — исцеление, они были бы вынуждены признать, что все в мире обязано своим существованием Тому, Кто определил законы природы.


И вот, для того, чтобы мы могли встать на прочную основу, нам была дарована Тора, ее пути, заповеди и запреты, и кроме того: «Я сотворил дурное побуждение и даровал Тору как лекарство»[bookmark: ftnref38][38]. Б-жественное Учение открывает глаза и позволяет увидеть славу Того, Кто установил Закон, и понять, что «Его царская власть простирается над всем правлением»[bookmark: ftnref39][39]. Тогда мы станем смотреть на мир с открытыми глазами и поймем, что природа на самом деле и есть чудо. И если человек всецело посвящает себя изучению Торы, материя приходит в соответствие с подходящей для нее духовной формой, как было разъяснено выше, и поэтому легко укореняется в сердце. Но когда люди занимаются материальными делами и полагают, что добиваются всего собственными силами, то трудно придать материи надлежащую духовную форму. Для этого необходим тяжкий труд и постоянное размышление. Поэтому «хорошо изучение Торы», которая открывает человеку пути Б-жественного управления через чудо, а уже после этого можно приступить к занятиям материальными делами и придать материи надлежащую ей духовную форму. А соблюдение Торы вместе с материальными заботами — «приводит к забвению греха». И я не знаю иного способа очиститься от недостатков. И «дай мудрецу, и он станет еще мудрее…»[bookmark: ftnref40][40]


Из этого рассуждения вытекает множество частных следствий. Однако из-за тяжести моих грехов я все еще не удостоился приблизиться к трепетному служению Творцу. И мне очень трудно писать даже о том, что принесет большую пользу Общине. Переносимые мною страдания, да не случится такого с вами, не позволяют мне излагать свои мысли более подробно, но я знаю, что если они принесут вам истинную пользу, согласно их ценности, это будет мне заслугой, и через вас «отстроюсь также и я». Из некоторых пришедших ко мне писем я понял, что порой люди с прохладцей относятся к своей обязанности вдумчиво рассуждать. Однако поскольку это — требование нашего времени, я решил пробудить их внимание.


Вот, мы ясно увидели своими глазами, что пути Торы — это природа, но природа высшая, неизмеримо вознесенная над нижней природой. Рассматривая свойства земной почвы, мы убеждаемся в том, что если не исполнены все правила ее обработки, она не даст хорошего урожая. То же самое относится и к высшей природе, отражением которой является нижняя природа. Мы имеем в виду праздники Рош Ашана и Йом Кипур, когда выносится, записывается и запечатывается решение обо всем, что произойдет в следующем году, согласно его реализации в нижней природе. И этот приговор, упаси Б-г, не будет благоприятным, если не исполнятся все требования высшей природы, продиктованные мудростью Торы.


И вот, мы своими глазами увидели силу деяния человека и поняли, что оно — ключ ко всему мирозданию — к нижней и к высшей природе — и здесь мы имеем в виду исполнение законов праздников Рош Ашана и Йом Кипур. Это включает в себя исполнение повеления «Воцарите Меня над вами»[bookmark: ftnref41][41], то есть принятие на себя царства Небес, дабы оно укоренилось глубоко в сердцах на пути раскаяния. И вы уже прочтете к этому времени то, что написано в введении о празднике Йом Кипур. В том рассуждении хорошо разъяснено все сказанное нами здесь, и стоит его внимательно прочесть.


Итак, мои дорогие братья, для глубокого изучения вам следует выбрать самое главное и передать это всем членам вашей группы, чтобы каждый из вас в своем месте, не принимая на себя обета, изучил суть этих особых Дней Трепета: Рош Ашана и Йом Кипур, и это принесет вам пользу на весь последующий год. И, пожалуйста, как можно скорее сообщите мне о результатах вашей работы, ибо времени остается все меньше, и Дни Суда приближаются…





[bookmark: ftn17][17] Мишлей 3:19.


[bookmark: ftn18][18] Мишлей 9:4.


[bookmark: ftn19][19] См. Шмот, гл. 9.


[bookmark: ftn20][20] См. Шмот, гл. 10.
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[bookmark: ftn22][22] «Творца мира можно сравнить с царем, выстроившим высокий дворец и населившим его немыми, которые прославляют его с помощью жестов, указывая пальцами на владельца дворца. И он сказал: “Если даже немые так прославляют меня, населю дворец людьми, обладающими даром речи, — они еще больше меня прославят! Они же восстали против него, предали его и захватили дворец. Тогда царь решил: “Сделаю во дворце все по-прежнему”. Так и во всем мироздании. Вначале восхваление Б-га возносилось “от звука многих мощных вод” (См. Теилим, гл. 93), прославлявших Его жестами. Сказал Всевышний: “Если даже они так прославляют Меня, Я сотворю человека, который будет прославлять Меня словами!” Но поколение Потопа восстало против Него, предало Его и воцарилось в созданном Им мире. Тогда сказал Всевышний: “Верну мир в то состояние, в котором он был прежде”». (Рав Моше Розенштейн, Основы Знания, часть 2, гл. 97).
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[bookmark: ftn25][25] “Никакой путь в мире не сможет привести к тому, чтобы свет мудрости трепета — истинный свет — засиял в душе человека; это возможно лишь после того, как он освободит свою душу от загрязнения, отмоет и очистит ее от всего отвратительного, что препятствует свету проникнуть в нее. Так и солнечный свет может проходить не через мутное, а лишь через абсолютно чистое стекло”. (Рав Моше Розенштейн, Основы Знания, часть 1, Вступление).


[bookmark: ftn26][26] Берешит 1:26.


[bookmark: ftn27][27] Цари (II) 4:32-34.


[bookmark: ftn28][28] Радак, там же.
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[bookmark: ftn36][36] См. Шмот Рабба 1:10.


[bookmark: ftn37][37] См. Коэлет 9:11. “И еще я увидел под солнцем, что не легким (удача) в беге и не силачам (победа) в войне, и не мудрым — хлеб, и не разумным — богатство, и не наделенным знанием — благоволение, но срок и беда постигнет их всех”.
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[bookmark: ftn39][39] Молитва в Рош Ашана и Йом Кипур.
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Мусар Дома Учения в Кельме 59. Путь веры (часть III)
Это рассуждение включает в себя три основных аспекта поиска путей обретения веры:


1. Любое явление следует постигать из развития заложенной в нем мудрости, причин и следствий. Так разум его легко воспринимает, и «С возрастом знание мудрецов Торы все более упрочается»[bookmark: ftnref1][1]. Б-жественное Учение раскрывается перед ними благодаря последовательному постижению содержащейся в нем мудрости и воспринимается в виде цепочек причин и следствий. Это приближает мудреца к трепетному соблюдению и исполнению заповедей Торы, ибо, поняв суть явления, душа начинает к нему тяготеть, а телесные силы завершают необходимые деяния. Так происходит с восприятием зла, вводящим в заблуждение, — и тем более это относится к постижению добра, истинность которого подтверждается его первопричиной. Задумайтесь над тем, сколь это удивительно!  


2. Для изучения любого явления следует сначала распознать его основу, из которой развивается заложенная в нем мудрость, и на ней возводить многочисленные логические построения.  


3. Прежние искаженные впечатления накладывают свой отпечаток на все знание, которое человек получает в дальнейшем на протяжении всей своей жизни; и это происходит даже с величайшим мудрецом, если только тот не приложит множества усилий для их полного искоренения. В этом нас убеждает пример судьи, которому запрещено выслушивать истца в отсутствие ответчика. Как бы судья не старался быть объективным, в нем все же остаются всевозможные пристрастности, даже в вопросах, далеких от влияния страстей и жажды наживы. И причина этому — воздействие более ранних впечатлений. А что произойдет, если воспринятое прежде усугубится желанием наживы и бушеванием страстей? Это действительно будет ужасно[bookmark: ftnref2][2]!  


И вот, если человек хорошо поймет три основных аспекта этого рассуждения, он будет чрезвычайно потрясен. Горе нам в День Суда, горе нам в День Упрека, — ведь все поступки в этом мире мы совершаем под воздействием всевозможных внутренних пристрастностей! Это и имели в виду наши мудрецы, благословенной памяти: «Когда в будущем Всевышний станет упрекать каждого праведника согласно его личным качествам, кто сможет устоять перед Его укором?»[bookmark: ftnref3][3] Выражение Мидраша — «согласно его личным качествам» — не очень понятно, но наш подход его хорошо разъясняет. Всевышний обращается к каждому праведнику с упреком, в точности соответствующим изначально дарованным ему качествам, свободным от воздействия впечатлений, заложенных дурным побуждением и его многочисленными посланниками, глубоко укоренившихся в его сердце, то есть скверных склонностей, приводящих к ошибкам в мышлении.  


Поэтому мудрецы Талмуда сказали: «Тора сохраняется только в том, кто умерщвляет себя (свое приниженное естество) ради нее»[bookmark: ftnref4][4]. Необходимо целиком и полностью искоренить воздействие на себя ранних искаженных впечатлений, и только так можно стать настоящим мудрецом, правильно и верно понимающим каждый закон Торы. Таким и должен быть судья, чтобы он мог выносить справедливые решения.


Итак, мы полностью убедились в том, что только постижение мудрости явления в виде цепочки причин и следствий будет постоянно придавать человеку сил и могущества, делая его «дерзким, как тигр и могучим, как лев — исполнить волю своего Отца, Который на Небесах»[bookmark: ftnref5][5]. Лишь так можно обрести силу для трепетного и возвышенного служения и «изучения Торы, которое равноценно соблюдению всех заповедей»[bookmark: ftnref6][6]. Мы привели некоторые примеры, привычные нам с самого детства, и увидели, что для совершения правильного действия необходимо как можно глубже понять суть происходящих событий, ведь даже малейшая ошибка уводит в сторону от ожидаемого результата. Тем более это относится к природе полностью духовного мира чудес. Нам следует обращать все свое внимание только на Того, Кто по лишь Ему известным причинам вложил в природу возможность чуда. Мы узнали, что, согласно путям мудрости, и природа чудесного, и человек, осуществляющий свои деяния, подчиняются только Б-жественным повелениям.


Этого достаточно, чтобы пробудить в людях желание трепетно исполнять заповеди Торы, сути которых не поняли философы народов мира и полностью отказались от их соблюдения, проявив тем самым ограниченность своего мышления. Нам следует гордиться тем, что даже самая заурядная личность в народе Израиля намного превосходит известных философов и с легкостью докажет несостоятельность их воззрений благодаря высшему знанию, дарованному нам Торой.


Теперь же рассмотрим развитие недугов души в виде цепочек причин и следствий, чтобы знать, как от них уберечься, — ведь даже самые великие в Израиле испытывали в этом преткновения. И Тора раскрывает нашему разуму как их распознавать и избегать.


Всем известно, что любая болезнь, как телесная, так и духовная, лечится ее же противоположностью. Например, черствый и жесткий человек может исцелить своею душу, развивая в себе милосердие. Если некто слишком нетерпелив, лечением для него будет стремление к умеренности. Но если человек не желает работать над собой, его болезнь с каждой секундой будет только осложняться. Испытывающий влечение к материальному должен лечить свою душу, развивая в себе безразличие к преходящим земным ценностям.


Мы разъяснили, сколь велика сила прежнего впечатления, даже если оно полностью свободно от влияния страстей. Оно влечет людей к злу, воздействуя на их души всей своей приземленной мощью. И кому по силам искоренить свои пристрастности? Для этого существует только один способ: устремляться от привычной крайности к ее полной противоположности. И вот, когда Первый человек согрешил, вкусив от плода Древа Познания добра и зла, Всевышний обязал его прилагать все свои силы, чтобы обеспечивать себя средствами к существованию, и тяжесть этого труда соответствует силе зла, укоренившегося в нем под воздействием ранних впечатлений: «В поте лица своего будешь есть хлеб…»[bookmark: ftnref7][7] Это означает, что дурная природная склонность властвует над людьми. Поэтому необходимо воздействовать на каждую недостойную черту характера ее противоположностью, как в поступках, так и в мыслях. В поступках: не следует отводить материальному слишком много времени, чтобы из-за этого не пострадало служение Небесам. И уж тем более непозволительно тратить, упаси Б-г, на мирские дела время, отведенное для изучения Торы. Напротив, пребывая в спокойствии духа, надо посвятить этому все свое внимание. В мыслях: никогда не забывать, что к успеху в материальных делах ведут не усердие и старания, а исключительно чудо. И было бы заблуждением полагать, что результаты определяются нашими расчетами. Мы объяснили эту мысль, когда говорили о пророке Элише, который приложил свои уста к устам умершего ребенка, дабы вернуть его к жизни[bookmark: ftnref8][8], что дает наглядное представление о том, как чудо облачается в одеяния природы[bookmark: ftnref9][9].


И вот, это две полных противоположности в одном вопросе. Человеку следует тщательно продумывать ведение своих материальных дел, напрягать все силы, намечать различные планы, взвешивая на весах разума всевозможные варианты, — но при этом он должен понимать, что его успех — это исключительное чудо, лишь облаченное в одеяние природы. К этому нас ведет путь веры, ибо неслучайно нам заповедовала Тора: «И скажешь ты в сердце своем: сила моя и мощь моей руки принесли мне это богатство. Но помни Г-спода, Б-га твоего, ибо это Он дает тебе силу приобрести богатство»[bookmark: ftnref10][10]. Этими словами Тора полностью подтверждает наше рассуждение. Отсюда следует, что все в жизни человека зависит от его видения картины мира — а кто сможет задержать полет мысли, приказав ей: остановись, дойдя до этой черты? И, подводя итог, мы скажем: чудо и законы природы тесно связаны между собой, но при этом одно не проникает в область другого даже на толщину волоска.


Вдумайтесь, мои ученые братья, насколько самозабвенно каждый в народе Израиля обязан служить своему Царю! Все должны следовать путем веры, что невозможно без постоянного и тяжкого труда.  


Я полагаю, что данное рассуждение поможет понять слова наших мудрецов: «За то, что Йосеф обратился к главному виночерпию: “и вспомни обо мне”[bookmark: ftnref11][11], ему были добавлены два года заключения в темнице»[bookmark: ftnref12][12]. Мне всегда было непонятно: разве запрещено прибегать к возможностям, предоставляемым материальным миром, для решения поставленных перед собой задач? Ведь сказали мудрецы: «Может быть, человеку следует пребывать в покое и воздерживаться от любого деяния? Однако сказано в Торе[bookmark: ftnref13][13]: дабы благословил тебя Г-сподь, Б-г твой, во всяком деле твоей руки, которое ты будешь делать[bookmark: ftnref14][14]». Наш праотец Яаков тоже использовал законы природы для получения потомства овец нужной расцветки, поставив перед стадами скота прутья, сплетенные определенным образом, но при этом он обладал глубочайшей верой. И наше рассуждение делает это понятным. Действительно, очень трудно прийти к истинной вере, а уж тем более следовать ей в жизни. И только узрев мудрость в путях веры, человек понимает, где проходят границы между законами природы и чудом, чтобы они переплетались между собой и не разделялись, но при этом одно даже на толщину волоска не нарушало бы пределов другого. И, возможно, десять лет, проведенных в тюрьме, были для Йосефа столь невыносимы, что он — единственный раз в жизни — позволил природе лишь на толщину волоска проникнуть в область чуда, за что и был наказан двумя дополнительными годами заточения в темнице.


И теперь, мои ученые братья, задумайтесь, сколь велико служение, которого наш Б-г, Царь всего мира, ожидает от каждого в народе Израиля! На нас возложена задача, трудновыполнимая даже для самого великого человека! Почему же мы медлим и не укрепляем нашу веру, обращаясь к Торе и Мусару? Ведь мы должны научиться совмещать два противоположных принципа, как будто перед нами стоит задача «одновременно лечить укусы осы и скорпиона»: законы природы, которая не является чудом, и чудо, которое выходит за рамки природы. Каждый, кто осознает всю тяжесть этой работы, будет потрясен! Какая надежда остается человеку, в отчаянии опустившему свои руки? Разве найдется снадобье для излечения его болезни?!


И теперь, мои мыслящие и ученые братья, обратите внимание на следующее. Мы уже сказали, как велико воздействие ранних впечатлений, даже не связанных со страстями и желаниями, а тем более — если они пробуждают такие сильные чувства, как влечение к материальному, самым действенным образом влияющее на всю жизнь человека. Как тяжело искоренить искаженные прежние впечатления, в особенности если постоянные занятия человека усиливают в нем склонность к злу, подобно врачу, ежедневно практикующему болезненные способы лечения своих пациентов. Тора повелевает нам каждое мгновение преодолевать отрицательные склонности, дабы обрести противоположные им — положительные. И, конечно же, корыстному человеку не по силам противодействовать укоренившимся в нем прежним впечатлениям, которые с неумолимой настойчивостью изгоняют из его разума спасительную мысль о сосуществовании природы и чуда и возвращают его на привычную стезю, ведущую в никуда.


Обрести такое видение картины мира очень трудно, и если бы повеление об этом в явном виде не содержалось в Торе, мы бы посчитали, что оно по силам лишь небесным ангелам, — тогда как в действительности это возложено на каждого в Израиле. Однако единственная причина, по которой нам так сложно следовать данному пути, — это грех вкушения от плода Древа Познания добра и зла. Нам доступно некоторое понимание того, почему такое случилось и из-за чего эта задача возложена на нас для нашего же блага, однако не стоит продолжать это размышление и переходить на другие темы.


И вот, хотя это рассуждение о ведении материальных дел и может показаться несколько затянутым, в действительности оно предельно кратко, — ведь об этом следовало бы напоминать ежеминутно. Итак, мы приближаемся к важнейшим выводам о поведении человека в целом и о каждом его качестве в отдельности. На Святом языке духовное качество называется «מידה» — «размер», потому что строго соответствует уровню человека. Например, милосердие — это очень возвышенная черта характера, что всем известно и не нуждается в подтверждении. И все же царь Шауль — «избранник Г-спода»[bookmark: ftnref15][15] — утратил право царствовать именно из-за своего чрезмерного милосердия. Гнев приводит ко многим грехам, и над тем, кому свойственен этот порок властвуют все виды Геинома. И все же мудрецы Талмуда сказали: «Изливай свой гнев на учеников»[bookmark: ftnref16][16], из чего следует, что в определенных ситуациях это уместно и допустимо. Смирение — это крайне похвальное качество, но не в случае, когда праведник отступает перед нечестивцем: «Загрязненный родник и непригодный источник — праведник, пошатнувшийся перед злодеем»[bookmark: ftnref17][17]. Нет большего зла на земле, чем вознесенность, подчиненная пороку; и человеку, полному недостатков, следует проявлять к этому нетерпимость, но никак не принимать в смирении. Необходимо следить, чтобы каждое свойство души соответствовало уровню человека, не превышало меру и не выходило за отведенные ему пределы, вне которых оно незамедлительно превращается в свою полную противоположность, как разъяснено выше. Не перечислить всех граней этого принципа, и в этом очень полезно глубокое знание мудрецов Мусара — знатоков человеческой души, — мои же представления об этом скудны и неполны. И вот, мудрость нашего учителя, благословенной памяти, позволяла «одновременно лечить укусы осы и скорпиона». Это я и имел в виду, говоря, что моя болезнь — это воздаяние мне по принципу «мера за меру», ибо я не смог точно определить границы сил своей души.


Вдумайтесь, сколь тяжело возложенное на нас служение, и да явит нам Всевышний чудеса Своей Торы!





[bookmark: ftn1][1] Киним, гл. 3.


[bookmark: ftn2][2] «Постижение Творца должно осуществляться через нашу святую душу, созданную по Б-жественному образу и подобию, и ее следует освящать Торой, заповедями и добрыми делами, отдаляться от преступления и всего отвратительного, — и тогда наши души будут нести в себе образ Б-га, и мы сможем увидеть славу Шехины и святость благословенного Б-га не через исследование, а непосредственно в своей душе». (Рав Моше Розенштейн, Основы Знания, часть 2, гл. 97).
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Мусар Дома Учения в Кельме 60. Путь веры (часть IV)
Знайте, братья мои, что я раскрою вам сейчас сокровенную тайну. Я не смог бы ее осознать, если бы не заслуга моих отцов и не прислуживание нашему учителю, благословенной памяти, благодаря чему я хоть немного научился пониманию путей Торы.


Когда мы изучали, насколько это позволяют наши ограниченные способности, начало книги Судей, то увидели, что воля благословенного Б-га состоит в том, чтобы, избегая грех, который приближается к нам на расстояние в одну меру, мы отдалялись от него на семьдесят мер. И, слава Б-гу, в рассуждении «Отдались, отдались…»[bookmark: ftnref18][18] мы уже обсудили это на примере Первого человека, творения рук Б-га, и его сына Каина, которого Всевышний предупредил: «Ведь если станешь лучше — тебе простится, а если нет — то у входа грех лежит, и к тебе влечение его, — ты же властвуй над ним»[bookmark: ftnref19][19]. Человек может достичь высочайшей ступени — «верха величия и вершины могущества»[bookmark: ftnref20][20] — такими словами наш праотец Яаков благословил своего старшего сына Реувена, и внимательно изучи комментарий Рамбана на эту главу Торы. В рассуждении «Отдались от зла и твори добро»[bookmark: ftnref21][21] мы привели удивительные соображения на эту тему. Корень греха глав колен Израиля состоял в том, что, изнуренные многолетней войной, они не отдалились от запрета Всевышнего, позволив части народов Кенаана остаться в Израиле, несмотря на повеление: «Пусть не проживают они на твоей земле, дабы не ввели тебя в грех против Меня и ты не начал служить их божествам, что станет тебе западней»[bookmark: ftnref22][22]. И хотя еврейский народ был обессилен длительной войной, это не оправдывало недостаток его внимания к слову возвышенного и вознесенного Царя всех царей, Святого, благословен Он. Ведь «человек для труда рожден…»[bookmark: ftnref23][23], и вплоть до дня своей смерти он должен посвящать все свои усилия служению Небесам. Им следовало уповать на то, что благословенный Б-г вдохнет в них новые силы, а не стремиться к скорейшему отдыху, откладывая завершение завоевания Земли Израиля на неопределенное будущее.


Вначале Б-г послал им нетрудное испытание, но они не смогли в нем выстоять, как об этом рассказывается в книге Судей: «И был Г-сподь с коленом Йеуды, и оно овладело горой; но не смогло оно одолеть жителей равнины, ибо у тех были железные колесницы»[bookmark: ftnref24][24]. Им следовало собраться с силами, ведь Г-сподь шел впереди них, а они не решились на полное завоевание Земли Израиля, поскольку были изнурены многолетним противостоянием сильным народам. Сыны Израиля не поняли, что заповедь завоевания Земли Израиля требует от них концентрации всех сил и полного упования на Всевышнего, ведь «уповающие на Г-спода обретут новые силы»[bookmark: ftnref25][25]. И поскольку они споткнулись об это преткновение, Всевышний, согласно Его пути, послал им еще более тяжелое испытание и не помог изгнать кенаанцев со Святой Земли и отдалиться от греха. Эти народы оставались среди евреев и оказывали на них свое постоянное влияние: ведь теперь коленам Израиля приходилось жить среди них и не перенимать их языческих обычаев. В конце концов евреи не справились с этой тяжелой задачей и после смерти Йеошуа и старцев Поколения Знания начали служить идолам, что в конце концов привело к разрушению Первого и Второго Храмов и к уходу со Святой Земли в изгнание, где, проживая среди других народов, они подверглись еще более тяжкому испытанию, грозившему им полным исчезновением.


Так же и недостаток Первого человека состоял в его неспособности отдалиться от греха: «А человеку сказал: поскольку послушал ты жену свою и ел от дерева…»[bookmark: ftnref26][26] За это он был наказан еще более суровым испытанием и приближением к греху: «В поте лица своего будешь есть хлеб…»[bookmark: ftnref27][27], как говорится: «сломай бочку, а вино сохрани». Теперь тебе придется обеспечивать свое существование в мире, управляемом законами природы. Однако ты не должен прийти к заблуждению: «И скажешь ты в сердце своем: сила моя и мощь моей руки принесли мне это богатство. Но помни Г-спода, Б-га твоего, ибо Он дает тебе силу приобрести богатство»[bookmark: ftnref28][28]. Очень трудно жить в согласии с естеством и при этом сохранять духовность разума, возвышающегося над природой. И получается, что после того как Первый человек нарушил волю Всевышнего, расстояние от него до греха резко сократилось.


В рассуждении «Путь веры»[bookmark: ftnref29][29] мы уже писали, что и самым великим из людей невероятно трудно избавиться от влияния даже мимолетного раннего впечатления. Например, если судья выслушивает истца в отсутствие ответчика, он нарушает запрет «Не внемли слуху тщетному…»[bookmark: ftnref30][30], и, как об этом повествует Талмуд, ответчик может по этой причине отвести кандидатуру судьи[bookmark: ftnref31][31], и наделенный пониманием будет этому поражен! Тем более это верно для прежних впечатлений, сопряженных с личной пристрастностью. Ведь у судьи нет никакой заинтересованности, — оба тяжущихся перед ним равны, — и все же тот, кто изложит свои аргументы первым, обретет в его глазах некое преимущество. Но самую большую опасность представляют страсти, к которым с жадностью тянутся наши души, в особенности, если к ним влекут застарелые впечатления полученные сразу после рождения или даже раньше. Они еще более усилятся при условии, что на протяжении всей последующей жизни мы будем заниматься тем, на что они сильно влияют. Задумайтесь, насколько близок к греху стал человек после вкушения от плода Древа Познания добра и зла, и разве он крепок, как камень?! Все разъясненное здесь становится ясно для наделенного пониманием, как будто он увидел это собственными глазами!


Примером изложенному здесь может послужить грех создания золотого тельца. Во время пребывания в рабстве в евреях укоренились впечатления, оставленные египетским идолопоклонством, как сказано в Талмуде: «Одни поклонялись идолам, и другие поклонялись идолам»[bookmark: ftnref32][32]. Поэтому испытание, которому подверглись сыны Израиля, было тяжелым — ведь Сатан показал им видение смертного ложа Моше рабейну[bookmark: ftnref33][33], и они знали, что без него им не пройти через бескрайнюю пустыню, по которой прежде не ступала нога человека, и потому хотели создать некую замену Моше рабейну, а вовсе не идола для поклонения. Так пишет Рамбан и другие Первые комментаторы, и следует внимательно прочесть их слова в первоисточниках. Созданию золотого тельца способствовали прежнее впечатления, укоренившиеся еще во времена Египетского рабства, и именно они подтолкнули их к совершению ошибки, которую усугубило «многочисленное смешение иноплеменников»[bookmark: ftnref34][34]. Еще одним фактором, приблизившим евреев к греху, было то, что, по замыслу Сатана, вышедший из печи золотой телец обладал даром речи, как отмечают Раши и Рашбам. И все это имело целью испытать народ Израиля.


В этом же — суть истории с разведчиками, отправившимися в Святую Землю. Ведь войну действительно нужно вести в соответствии с требованиями природы мироздания — и смотри комментарий Рамбана[bookmark: ftnref35][35]. При завоевании восточного берега реки Ярден тоже сказано: «И послал Моше разведать Яэзер…»[bookmark: ftnref36][36] И Йеошуа сделал то же самое — направил разведчиков в Йерихо. Мне же представляется, что грех разведчиков состоял только в том, что евреи не рассчитали меры своего старания действовать согласно своему естеству и были в этом чрезвычайно поспешны. Они поторопили Моше послать разведчиков, а не подождали, решит ли он сам так поступить. Это напоминает произошедшее с Йосефом, которому за его просьбу, обращенную к главному виночерпию, было добавлено два года заключения в темнице. И вот, «душа человеческая вожделеет воровства и разврата»[bookmark: ftnref37][37]. К ним, из-за множества грехов, человека приближают его прежние искаженные впечатления, поэтому «большинство людей не выдерживает искушения протянуть руку к чужому имуществу»[bookmark: ftnref38][38]. И нам следует разыскивать подходящие советы и искать верный путь, чтобы спастись от греха и приблизиться к служению благословенному Б-гу.


Я нашел путь обретения глубокой веры, который соответствовал бы моему уровню, и для меня он — бесценное достояние, ибо в нем основа всего человека. Об этом напрямую сказано в главе Ваэтханан: «Не испытывайте Г-спода, Б-га вашего, как вы испытывали его в Масе»[bookmark: ftnref39][39]. Рамбан пишет: «Не скажите: есть ли Г-сподь среди нас или нет?»[bookmark: ftnref40][40] — их намерение было следующим: если Всевышний даст им воду в пустыне, то они последуют за Ним, а если нет, то оставят Его, что и было их большим грехом. Когда через знаки и знамения они убедились в истинности того, что Моше — пророк Г-спода и слова Б-га в его устах — истинные, им не следовало больше испытывать Творца… Ведь Всевышний не желает демонстрировать чудеса каждому во всякое время… Недостойно служить Небесам ради получения награды…


Поэтому этот стих Торы призывает к тому, чтобы чудеса, явленные народу прежде, оставались для нас неоспоримым свидетельством и сегодня. Соблюдайте заповеди, даже если вы не до конца понимаете их сокровенный смысл, и в результате вам будет благо. Не сомневайтесь во всемогуществе Творца, верьте в Его Тору и в Его пророков — и вы удостоитесь благословения…»[bookmark: ftnref41][41] Вот что говорит Рамбан своими золотыми словами, и внимательно изучи первоисточник.


Отсюда мы выводим важный практический закон и первооснову всей Торы: мы должны научиться воспринимать праздник Песах, мацу, тфиллин, шаббат и другие основы нашей веры как вечное свидетельство, поскольку все они раскрывают всемогущество Б-га и Его Провидение в Творении[bookmark: ftnref42][42]. Чудеса и знамения, произошедшие в нашей истории, должны стать для нас столь же очевидными, как если бы мы увидели их своими глазами. Ведь самое неоспоримое свидетельство — это общеизвестные события, описанные в Торе. Необходимо внимательно их изучить, и в особенности — те из них, память о которых сохранились до наших дней. Египет все так же находится на своем месте. Шаббат всегда остается в мире неизменным — на всех семидесяти языках народов мира суббота называется словом, заимствованным из Святого языка. Об этом говорится в книге «Кузари», и я проверил и выяснил, что все это так и в наши дни. Земля Израиля, Храмовая Гора и Стена Плача по-прежнему существуют и сегодня. Недавно из Рима отправили на выставку в Чикаго несколько сосудов Иерусалимского Храма, которые все еще хранятся в их подземельях; и там же находится письмо Тита, в котором тот хвалится мощью своей армии после захвата и разрушения Б-жественного Храма. И можно полагать, что нашим врагам потребовалось много силы, чтобы захватить Второй, а тем более — Первый Храм.


Воля Б-га состоит в том, чтобы после явленных нам знаков и знамений, делающих для нас очевидным любое свидетельство, мы глубоко и ясно это осознали, а затем возвели на его основе укрепленные строения, дабы никакие испытания в мире не поколебали в нас это убеждение. Ведь каждый непременно столкнется с трудностями, ниспосланными ему для их преодоления. Об этом прямо сказано в Торе в главе Ръэ: «Если встанет в твоей среде пророк или сновидец и даст тебе знак или знамение… И исполнится знак и знамение, о котором он говорил тебе, чтобы сказать: пойдем за чужими богами, каких вы не знали, и станем служить им… Не слушай слов этого пророка или сновидца, ибо испытывает вас Г-сподь, Б-г ваш, чтобы знать, любите ли вы Г-спода, Б-га вашего, всем сердцем вашим и всей душой вашей»[bookmark: ftnref43][43]. И вот, легкомысленные люди сразу же начинают думать, что слова лжепророка могут, упаси Б-г, оказаться правдой, но Всевышний пожелал, чтобы Его великий дар человеку — постигающая душа — не был бесполезным. Ведь легкомыслие свидетельствует об отсутствии разума, ибо ясное мышление — это укрепленный город с высокой стеной, который не сдвинуть с места никаким ветрам в мире, как и подобает душе — «части Б-га свыше». В этом и заключается величие человека. Воля Всевышнего состоит в том, чтобы люди трудились над обретением мощного разума, и, поднявшись на этот уровень, удостоились сияния Б-жественной Шехины — а большего наслаждения в мире и не существует. Всего этого Творец требует от нас ради нашего же блага, ибо безгранично Его желание оказать нам добро, как сказал царь Давид: «Великое Ты содеял, Г-сподь, Б-г мой, Твои чудеса и Твои помыслы о нас не оценить, я буду возвещать и говорить о них — но их больше, чем можно поведать»[bookmark: ftnref44 ][44].


Взгляните — и вы увидите! О грехе золотого тельца сказали наши мудрецы[bookmark: ftnref45][45]: «Явился Сатан и произвел смешение в мире. Он заявил: “Моше, ваш учитель, где он?” Евреи ответили: “Он поднялся в небесную высь…” Продолжил Сатан: “Но уже прошло шесть часов (наступило время, когда Моше должен вернуться)…”, но они не стали его слушать… Добавил Сатан: “Моше умер…”, и опять весь народ презрел его слова. Тогда Сатан показал им видение “смерти” Моше, и лишь после этого дрогнула их вера и они обратились к Аарону: “И видел народ, что медлит Моше спуститься с горы, и собрался народ против Аарона, и сказали ему: встань, сделай нам божества, что пойдут перед нами, ибо этот человек Моше, который вывел нас из земли египетской, — не знаем, что стало с ним”[bookmark: ftnref46][46]». Раши объясняет: «Сатан явил им иллюзию тьмы и мрака, облачности и туманности и всеобщего смятения, дабы убедить их, что Моше рабейну несомненно умер…»[bookmark: ftnref47][47] И все же они не стали его слушать, пока не «увидели» «смерть» Моше! Посмотри, сколь устойчивым был их разум, ведь они не поверили Сатану, несмотря на все его ухищрения и уловки. Может ли быть более убедительное «знамение»? Из этого нам следует сделать два вывода. Первый: сколь огромная власть дана Сатану вводить людей в заблуждение и подвергать их испытанию, как сказано: «испытывает вас Г-сподь, Б-г ваш…»[bookmark: ftnref48][48] И второй: как много сил должен приложить каждый из нас для обретения мощного разума, который не придет в смятение даже под воздействием органов чувств. Если они уже убедились в том, что Моше — верный пророк Б-га, нельзя усомниться в его слове.


Посмотрите, мои дорогие братья, и вы увидите, сколь страшно наказание тому, чей разум недостаточно силен! Известны слова Первых комментаторов о том, что создание золотого тельца, упаси Б-г, не содержало в себе идолопоклонства в самом упрощенном понимании, и стихи Торы однозначно показывают, что явный грех совершило лишь «многочисленное смешение иноплеменников»[bookmark: ftnref49][49], примкнувших к евреям при Исходе из Египта. А упрек сынам Израиля состоял только в том, что они не воспрепятствовали им в этом. Можно предположить, что в сердца евреев закрался тончайший, как волос, и легчайший след сомнения. И они были наказаны за этот мельчайший недостаток мощи разума, который не позволил им укрепить фундамент их мышления, чтобы у них не возникло ни малейшего сомнения в том, что Моше непременно вернется. В результате их наказание было столь тяжким, что в мироздание вернулась нечистота, прежде внесенная змеем и пропавшая при Б-жественном откровении на горе Синай, и возникла потребность в непосильной духовной работе и бесконечных испытаниях. И прежде мы уже говорили, что все это предназначалось для укрепления мышления, да поможет нам в этом благословенный Б-г!


Задумайтесь, братья мои, насколько человеку необходим мощный разум! Представьте себе: если бы мы с вами вдруг увидели быка, обладающего даром речи, — сколько сомнений, упаси Б-г, закралось бы в наши сердца: а вдруг ему действительно свойственна некая духовная сила? Этого тем более можно было ожидать, когда произошло столь неожиданное: «И снял с себя весь народ золотые серьги, что в их ушах, и принесли Аарону. И взял он из их рук, и собрал вместе, и сделал литого тельца. И сказали они: вот божества твои, Израиль, которые вывели тебя из земли Египетской»[bookmark: ftnref50][50]. Это было только началом, но затем евреи увидели, что этот телец наделен даром речи, — можно ли представить себе, упаси Б-г, более впечатляющее «знамение», доказывающее, что этот бык действительно связан с высшими силами? Поэтому, на первый взгляд, не было ничего удивительного в том, что «многочисленное смешение иноплеменников» сочло, что телец — это божество, в особенности потому, что их заблуждения поддерживали их прежние впечатления, воспринятые ими со времен египетского идолопоклонства. И хотя евреи не относились к золотому тельцу как к идолу и не служили ему, все же, поскольку в них зародилась некая тень сомнения, это вменилось им в вину, за что они были страшно наказаны — и «многочисленное смешение иноплеменников», и Община Израиля. Из-за возникновения малейшей неуверенности в их души возвратилась внесенная прежде змеем нечистота и все тяжкие последствия греха вкушения от плода Древа Познания добра и зла, — и существует ли большее наказание? С того дня и далее все беды Израиля, упаси Б-г, проистекают именно из этого греха. Главный недостаток евреев заключался в том, что когда им стало ясно, что Моше рабейну — истинный пророк Б-га, им надо было понять: «Не слушай слов этого “пророка” или сновидца, ибо испытывает вас Г-сподь, Б-г ваш, чтобы знать, любите ли вы Г-спода, Б-га вашего, всем вашим сердцем и всей вашей душой»[bookmark: ftnref51][51], — ведь если остается хоть малейшее сомнение, то уже нет любви, наполняющей «все сердце». Если миква хоть немного неполна, окунувшийся в нее остается нечистым и ему по-прежнему будет запрещено ступить в Б-жественный Храм.


И еще следует осознать, сколь ощутима в мироздании власть Сатана, какие большие силы ему даны вводить людей в заблуждение и подвергать их испытанию! Ведь он, упаси Б-г, способен делать знамения, похожие на настоящие чудеса. В особенности в наше время, когда нам не даруются явные чудеса, мы должны изо всех сил укреплять мощь разума свидетельствами, которые Всевышний дал нам прежде. Упаси нас Б-г соблазниться ухищрениями, похожими на знамения, вроде известных сомнений «Почему путь злодеев успешен?»[bookmark: ftnref52][52] Нет предела мощи разума, к которому должен стремиться человек, особенно в нашем поколении, когда вероотступничество с каждым днем все больше набирает силу. Насколько уверенно нужно преодолевать все возникающие сомнения! Посмотрите, что написал об этом Рамбан в разъяснении Мехильты на главу Бешалах. Вначале там сказано: «И фараон приблизился, и подняли сыновья Израиля свои глаза, и вот Египет движется за ними, и испугались они очень, и возопили сыновья Израиля к Г-споду»[bookmark: ftnref53][53], а затем: «И сказали Моше: неужели из-за того, что нет могил в Египте, ты взял нас умирать в пустыне? Что ты сделал с нами, выведя нас из Египта?»[bookmark: ftnref54][54] Почему они так пали духом? Рамбан объясняет, что в их сердца закралось сомнение в истинности величия Моше рабейну, и, подчинившись дурному побуждению, они заложили «закваску в тесто»: «Неужели из-за того, что нет могил в Египте, ты взял нас умирать в пустыне?»[bookmark: ftnref55][55]


Всевышний прославляет наших святых праотцов следующими словами: «Жаль тех, кто пропал и кого не найти! Я раскрыл Свое присутствие Аврааму, Ицхаку и Яакову, и у них не возникало сомнений в Моих качествах»[bookmark: ftnref56][56]. Главное достоинство наших праотцов — именно в силе их веры и отсутствии колебаний; и это доказывает, что они любили Б-га всем сердцем.


Посмотрите, братья мои, сколь последовательно величайшие мудрецы Мишны шли этим путем, стараясь обрести мощь разума, следуя тому, что Тора, согласно их истинному знанию, сделала основой, игнорируя любые ухищрения Сатана, которые были не в силах поколебать их ясную веру. Давайте представим себе такую ситуацию. Допустим мы ведем спор о практическом законе, и некто скажет: «Пусть свидетели выслушают нас, и я докажу вам свою правоту! Вот, река течет с востока на запад… Если я прав, то пусть она обратится вспять и потечет с запада на восток!», — и река сразу же меняет направление своего течения. Все тут же восхитились бы и воскликнули: «Да, да, вы несомненно правы, ваши слова — абсолютная истина!» Однажды такое произошло во время спора рабби Элиэзера и мудрецов[bookmark: ftnref57][57], и река обратилась вспять по слову рабби Элиэзера — однако на мудрецов Мишны это не произвело ни малейшего впечатления, — они лишь сказали: «Это не может быть доказательством истинности закона». Более того, затем раздался глас с Небес, провозгласивший, что Галаха соответствует мнению рабби Элиэзера, — казалось бы, все должны были оцепенеть от страха и ужаса и единогласно признать его правоту. Но обладающие ясным мышлением поступили иначе: «Встал рабби Йеошуа на ноги и воскликнул: “Не обращают внимания на глас с Небес! Ведь сказано в Торе: В выведении Закона следуют за большинством мнений мудрецов![bookmark: ftnref58][58]”. Наделенный пониманием будет потрясен мощью их разума. Это поразительно и невероятно! И все это — следствие наличия у человека ясного мышления. Если мудрец видит, что истинность некой идеи подтверждается законами Торы, ничто не поколеблет его уверенности и не свернет с правильного пути. В рассуждении “Послание упрека”[bookmark: ftnref59][59] мы уже разъяснили этот принцип относительно повествования в трактате Шаббат.


Когда я размышлял над этим, то преисполнился великой радости, поскольку неожиданно нашел высказывание мудреца, буквально дословно подтверждающее мое умозаключение. Рав Нисим Гаон, благословенной памяти, в своем комментарии на трактат Брахот пишет, что глас с Небес, который рабби Йеошуа отказался принять в качестве довода и знамения, был ниспослан для напоминания о запрете Торы: “Не слушай слов этого пророка или сновидца, ибо испытывает вас Г-сподь, Б-г ваш, чтобы знать, любите ли вы Г-спода, Б-га вашего, всем сердцем вашим и всей душой вашей”[bookmark: ftnref60][60]. То есть Всевышний проверял ясность их мышления — полностью ли в них укоренился принцип Торы: “В вопросах выведения Закона следуют за большинством мнений мудрецов”[bookmark: ftnref61][61] и не поколеблет ли их убеждений глас, раздавшийся с Небес. Я возрадовался в своем сердце и подумал, что записывать эти рассуждения — поистине великая заповедь, потому что приведенное здесь доказательство встретилось мне как раз вовремя. И хотя мне трудно писать, да не случится такого с вами, ибо уже несколько дней я отрываю для этого время от сна, я надеюсь, что Б-г в Своем милосердии поможет мне и приблизит меня к служению Себе. Благодаря изучению Торы наши мудрецы, благословенной памяти, обрели столь мощный разум, что даже глас с Небес не оказывал на них никакого воздействия. Наоборот, они приняли решение о том, что Закон не следует мнению рабби Элиэзера, хотя сами были его учениками, и более того, они собрали и предали сожжению все, что рабби Элиэзер считал чистым. Но главное в том, что они выразили полное несогласие со своим учителем. Подумайте, насколько мы далеки от подобной непоколебимости духа! И причина тому — исключительно в слабости нашего мышления.


И также задумайтесь над предрасположенностью людей к заблуждениям. Представьте себе человека, великого в Торе и трепете, о котором ясные знаки и знамения свидетельствуют, что все его молитвы всегда принимаются на Небесах. Разве возникло бы у нас относительно него хоть какое-то сомнение — особенно, если в час смертельной опасности его поступки посвящены спасению Общины, хороши и справедливы, и все его благодарят и восхваляют за содеянные им праведные деяния и явленные благодаря нему чудеса?


Сколь же велика мощь разума! Мы находим в трактате Таанит[bookmark: ftnref62][62]: “Однажды прошла большая часть месяца Адар, но дожди так и не выпали на землю… Люди обратились к Хони Амеагелю с просьбой вознести молитву Всевышнему, дабы еврейский народ не умер от голода. Хони начертил круг, встал в него и обратился в молитве: Творец мира, Твои сыновья с надеждой смотрят на меня, ибо я — как член Твоей семьи. Я клянусь Твоим великим именем, что не сойду с этого места, пока Ты не смилуешься над Своими сыновьями. В тот же миг начали накрапывать скупые капли дождя… Сказали ему ученики: рабби, мы видели тебя и не умрем, но нам кажется, что дождь выпал только для того, чтобы освободить тебя от клятвы. Хони продолжил свою молитву: я просил дождь, который напоит землю, наполнит колодцы водой и принесет благословение. Начался сильнейший ливень, каждая капля которого была размером с бочку. Сказали ему: нам кажется, что эта буря уничтожит весь мир. Продолжил Хони: не об этом я просил, я молился о даровании желанного и благодатного дождя. И пошел дождь благословения, который продолжался до тех пор, пока весь народ не поднялся на Храмовую гору из-за наводнения в Иерусалиме. Сказали ему: рабби, как ты молился о дожде, так же помолись о его прекращении. Ответил Хони: я знаю от своих учителей, что не просят о прекращении добра… Но затем он обратился к Б-гу следующими словами: Творец мира, Твой народ, который Ты вывел из Египта, не может принять ни тяжести наказания, ни изобилия блага… Да исполнится Твоя воля, чтобы закончились дожди и стало хорошо людям в этом мире. Сразу же поднялся ветер, разогнал тучи и засветило солнце… Послал к нему глава поколения — рабби Шимон бен Шетах: если бы ты не был Хони, я наложил бы на тебя отлучение от Общины, но что я могу поделать, если ты грешишь перед Всевышним, а Он исполняет твою волю, как преданный отец откликается на просьбу своего дерзкого сына. О тебе говорит Писание: Возрадуется твой отец и твоя мать, и восторжествует родившая тебя[bookmark: ftnref63][63]”.


Талмуд приводит это повествование, чтобы показать праведность Хони, и все увидели, как Всевышний принимает его молитвы. Однако рабби Шимон бен Шетах усмотрел в этом и его вину, ведь он обратился к Небесам в определенной мере вызывающе и без должного утонченного трепета: “Не об этом просил я”! Виленский Гаон разъясняет завершение этого повествования такими словами: “Ведь если бы все случилось так же, как это было во времена пророка Элиягу, когда ключи от дождей были в его руке, разве бы этот поступок не привел к осквернению имени Г-спода? Но что я могу поделать, если для Всевышнего — ты как член семьи, который грешит пред Ним, а Он исполняет его волю…”


Мы видим, сколь великим праведником был Хони Амеагель, и все же рабби Шимон бен Шетах не преминул обратить к нему строгий упрек: “Если бы ты не был Хони, я наложил бы на тебя отлучение от Общины” за две провинности. Первая: он сказал: “Не об этом просил я”. И вторая: ему нужно было подумать о том, что ключ от дождей может оказаться в руках другого мудреца. Пусть это случилось не во времена пророка Элиягу, но все же если существует даже малейшая опасность осквернения имени Б-га, следует принять ее в расчет даже перед лицом страшной беды[bookmark: ftnref64][64]. Вот размышление о том, сколь мощным люди должны сделать свой разум, каждый согласно своему уровню.


Выводы из приведенных здесь двух историй слишком возвышенны, чтобы мы могли выразить их словами, ибо произошедшие в них события вознесены над законами природы, и это безмерно потрясает. Однако мы можем сделать из них немало умозаключений и на нашем невысоком уровне постижения. Да удостоимся мы помощи с Небес, чтобы наше мышление соответствовало пути Торы. Амен, да будет такова Его воля!


И вот что из всего этого следует. Первое: нужно, насколько это возможно, избегать греха. Под этим подразумевается стремление довольствоваться малым — люди не должны желать излишнего, чтобы это не смутило их души. Второе: следует трудиться над Торой, чтобы понять ее пути. Это приведет человека к внимательному изучению всего, с чем он сталкивается, а значит, у него обо всем будет верное взвешенное представление. Так станет мощным его разум, в чем и заключается основа всей Торы, веры и исполнения Закона, и мы это убедительно доказали в приведенном выше рассуждении. Сюда же относится обязанность исправить недостойные черты характера. Подобная работа очень тяжела, но, в конце концов, она озарит нас светом, подобным сиянию Небес. В особенности это относится к занятому материальными делами: он должен всегда остерегаться мысли: “сила моя и мощь моей руки принесли мне это богатство”[bookmark: ftnref65][65] и постоянно знать, что на него возложено исполнение Б-жественного декрета “В поте лица своего будешь есть хлеб…”[bookmark: ftnref66][66] Всевышний лишь хотел усилить посланное человеку испытание, обязав его своим трудом обретать средства к существованию. Однако перед его мысленным взором всегда должны стоять слова: “Но помни Г-спода, Б-га твоего, ибо это Он дает тебе силу приобрести богатство”[bookmark: ftnref67][67], — тогда его уровень возвысится, и материальное преобразится в духовное.


Именно поэтому наши праотцы занимались материальными делами. И Йосеф, обладая глубокой верой во Всевышнего и ясным разумом, единственный раз в жизни на толщину волоска отклонился в сторону материальных соображений, обратившись к главному виночерпию фараона. Это стоило ему двух дополнительных лет, проведенных в темнице. И мы можем предположить, какая “тюрьма”, упаси Б-г, угрожала бы ему в Грядущем мире за это единственное едва уловимое отклонение от истины, если бы он не получил свое наказание в нижнем мире. И мы уже разъяснили, сколько необычайного содержится в его словах: “меня поставил Б-г господином над всем Египтом”[bookmark: ftnref68][68]. Мы многое сказали об этом, чтобы показать: все причины исходят от Б-га. А еще Йосеф ответил фараону на просьбу о толковании его снов: “только Г-сподь ответит ради мира для фараона”[bookmark: ftnref69][69]; и обратите внимание на то, как Онкелос перевел этот стих Торы. И вот, все это невозможно без мощи разума. Таким образом, для нас прояснилось одно из обязательств, принимаемых перед праздником Йом Кипур: стремиться к тому, чтобы мысль оставляла глубокий след в твоей душе.


Теперь же, мои братья и друзья, подумайте о том, что мы всегда ценим надежных людей, ибо недостойный доверия лишен мощи разума, и, упаси Б-г, далек от исполнения Торы. А еще мы постоянно говорим о том, как важно следовать знанию, полностью подтвержденному разумом, и возводить на нем прочные строения веры. Я знаю, что это можно понять, только если предварительно изучить многое другое. Из этого вы можете прийти к выводу, сколь велико Учение Мусар, ибо в нем — главный принцип веры и путь Торы, а также основа исполнения практического Закона. Да помогут нам заслуги нашего народа достичь успеха, поднимаясь в нашем служении все выше и выше!
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