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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 1. Предисловия
Предисловие составителя


Уважаемый читатель!


Мы рады предоставить Вашему вниманию основополагающую книгу еврейского мировоззрения «Мусар ешивы Слободка (Хеврон)», состоящую из рассуждений великого учителя, мудреца Торы и ближайшего ученика Сабы из Кельма — рава Натана Цви Финкеля, широко известного в еврейском народе как Саба из Слободки.


Эта книга посвящена изучению сокровенных духовных сил человека, сокровищ его души и утонченному служению Небесам, приближающему сыновей Израиля к духовному состоянию, в котором Б-г пожелал видеть человека, сотворив его по Своему образу и подобию.


«Мусар ешивы Слободка (Хеврон)» — это раскрытие глубочайшей мудрости, помогающей нам исправить себя и связанную с нами часть мира и сделать окружающую нас действительность возвышенной и утонченной.


Каждая мысль этой книги вдохновляет читателя на обретение ясного мышления и чистого сердца для неведомого ему прежде восприятия Б-жественного Знания, которое наполняет душу трепетом перед Небесами и помогает усовершенствовать духовные качества.


Рав Натан Цви считал, что на каждого из людей возложена очень большая задача, поскольку он создан по «образу Б-га» и является «частью Б-га свыше» — чистым духовным творением. Поэтому неправильно сводить цель жизни к упрощенным формам бытия. Наше предназначение — совершать деяния, достойные вознестись в Высшие Небеса и достичь Престола Б-жественной славы.


Перед Вами перевод рассуждений Сабы из Слободки на русский язык. Мы призываем Вас их внимательного изучить и отнестись к ним с надлежащим трепетом.


Аскама р. Моше Шапиро


«Аскама» достопочтенного раввина Моше Шапиро, благословенной памяти


Мой друг, раввин Вильны Хаим Бурштейн, поддерживает искру скорбящей о сыновьях своих Общины Израиля в Литве, где разрушены ее дворцы и осквернена ее слава.


Мой друг возложил на себя труд перевести и выпустить в свет Учение и Знание великих мудрецов Литвы, дабы утвердились их имена и упрочилась память о них.


Рав Хаим надежен в работе и точен в своем понимании. Его труд правилен и выверен, ибо не выйдет неверное из-под руки мудреца Торы.


Неоценима польза от его дел и, вне сомнения, великие мудрецы Торы, благословенной памяти, пребывая в своих захоронениях, признательны раву Бурштейну, и, благодаря ему, живы их уста.


С благословением,  


Моше Шапиро.


18 Сивана 5764 (2014) г. 


Иерусалим


Аскама р. Элиэзера Кугеля


Благословение достопочтенного раввина, главы ешивы «Швут Ами»


рава Элиэзера Кугеля, да продлятся его дни


Вот мои слова о дорогом для меня ученике раве Хаиме Бурштейне, который более тридцати лет назад пришел учиться в нашу святую ешиву «Швут Ами», расположенную в сердце Иерусалима.


Рав Хаим Бурштейн делает много великого в Земле Израиля и за ее пределами для приближения еврейских сердец к их Отцу, Который на Небесах. И, слава Б-гу, желанны Всевышнему его деяния: он удостоился вернуть сердца сыновей на пути отцов, и многие постигли своего Творца благодаря его самопожертвованию и неутомимой деятельности.


И вот, более десяти лет он занимается распространением Учения Мусар, издал на русском языке много книг великих мудрецов Мусара прошлых поколений и сделал известным их святое Учение среди русскоязычных евреев.


И вот, я возношу молитву и благословляю его, его семью и всех тех, кто помогает и принимает участие в этих важных деяниях. Да исполнятся по отношению к ним все благословения, приведенные в нашей святой Торе, и да удостоятся они праведных потомков, следующих прямыми и добрыми путями, и получат от них изобилие счастья, святости и здоровья на этой возвышенной стезе, и да будет их уделом только добро и милосердие.


Ради приумножения живущих во имя Торы и трепета перед Небесами я возношу за вас молитву Всевышнему,


Рав Элиэзер Кугель,  


глава ешивы «Швут Ами».


15 Хешвана 2019 г.


Благодарности


Уважаемый читатель!


С безграничной благодарностью Всевышнему, милость Которого не оставляет нас ни в одном поколении, мы удостоились раскрытия великого света, источник которого некогда находился в ешиве «Кнессет Исраэль», расположенной в пригороде Ковно (Каунас) Слободка (Вильямполе). Ее основал рав Натан Цви Финкель (1849-1927 гг.), широко известный в народе Израиля как Саба (Дедушка) из Слободки. Рав Натан Цви Финкель был ближайшим учеником рава Симхи Зисселя Бройде (Сабы из Кельма) — ученика основателя Учения Мусар рава Исраэля Салантера — ученика праведника рабби Зунделя из Саланта, одного из ближайших учеников рава Хаима из Воложина, — величайшего ученика Виленского Гаона.


Уроки Мусара, которые Саба из Слободки произнес в стенах ешивы «Кнессет Исраэль» и за ее пределами, раскрывают еврейский взгляд на Творение. Они были записаны его учениками и опубликованы в периодических изданиях «Ор Ацефен», «Кнессет Исраэль» в Литве, а также в журнале «Йешурун», выходившем в свет в Германии.


Рав Натан Цви Финкель обладал глубочайшими знаниями Торы, Танаха, Талмуда и Мидраша наших мудрецов. Его выступления и беседы основывались на важнейших первоисточниках, глубокий анализ которых раскрывал сокровенные тайны Знания, пробуждая в сердцах слушателей трепет перед Небесами. Он был неиссякаемым полноводным источником мудрости Талмуда и Закона и проводил многочасовые уроки для выдающихся в Знании. Б-жественный дух позволил учителю открыть нечто новое в служении Всевышнему, заповедях по отношению к ближнему и трепете перед Небесами, что является сутью Б-жественного Учения. Во всех областях Торы он обнаруживал бесценные жемчужины практического знания, сокрытые и недоступные многим людям из-за их недостаточного постижения сокровенных глубин: «Речения Г-спода — речения чистые, серебро выплавленное, от Господина земли, семикратно очищенное» (Теилим 12:7).


К переводу рассуждений рава Натана Цви Финкеля, вошедших в книгу «Мусар ешивы Слободка (Хеврон)», мы добавили его подробную биографию, почерпнутую из книги рава Дова Каца «Движение Мусар», которая ярко и достоверно описывает еврейскую жизнь Литвы конца XIX — начала XX веков. Во вступлении к этому изданию мы попытались разъяснить суть Учения Мусар, каким его видел великий учитель — автор этих посланий:


— Мусар — мудрость трепета


— Раскрытие великой тайны души


— Б-жественное милосердие


— Обретение возвышенных качеств души


— Высшая задача, возложенная на человека


— Строгость Небесного Суда


— Вознесенность заповедей Торы


— Значимость поступков человека


— Путь возвышенного служения


— Учение о любви Б-га к Израилю


— Величие Иерусалима и Земли Израиля


— Глубина Знания


— Освящение Б-жественного имени


Рав Натан Цви считал основой своего учения величие человека, созданного по «образу Б-га», являющегося «частью Б-га свыше» — чистым духовным творением. Поэтому неправильно сводить жизнь к упрощенным и примитивным формам бытия. Мы предназначены для возвышенных деяний, возносящихся в Высшие Небеса и достигающих Престола Б-жественной славы.


Наши мудрецы, благословенной памяти, говорят о том, что задача человека — подняться на такую ступень, чтобы в праведности своих деяний он уподобился Творцу. Необходимо устранить завесы, отделяющие нас от источника нашего происхождения; и до тех, пока мы этого не сделаем, — не исполним своего предназначения, будем злоупотреблять дарованной нам жизнью и осквернять свое величие. Наши мудрецы приводят множество первоисточников в Торе и Писаниях, из которых явственно следует, что уподобиться Б-гу означает обрести Его качества и следовать Его путями так, как они раскрываются перед нами в мироздании.


Книга «Мусар ешивы Слободка (Хеврон)» является чудесным средством для постижения мудрости трепета перед Небесами и обретения возвышенных духовных качеств, столь необходимых каждому еврею для трепетного соблюдения заповедей, которыми Творец мира освятил Свой народ, даровав нам с Небес Свое Б-жественное Учение.


Сказал пророк Малахи — последний пророк Иудеи: «Если учитель подобен ангелу Б-га Воинств, пусть ищут Тору из его уст» (Малахи 2:6). Именно таким человеком и был великий мудрец Мусара рав Натан Цви Финкель — Саба из Слободки…


Я хотел бы выразить глубокую сердечную благодарность всем, кто принял участие и внес свой вклад в издание этой книги: переводчику р. Александру Кутукову (Бейт Шемеш), редактору Наталье Хейфец (Вильна), членам редколлегии Александру Шломо Попову (Санкт-Петербург), Реувену Кашину (Москва), макетировщику Виктору Томбаку (Вильна), Александру Мамаеву (Вильна), Руслану Руденко (Киев) за участие в работе над текстами и Баруху Бавли (Кременчуг), Виктору Шапиро (Калининград), Алексею Еременко (Минск), раввину Мордехаю Райхинштейну (Минск) за фотографии и материалы и моим друзьям, благодаря помощи которых книга «Мусар ешивы Слободка (Хеврон)» вышла в свет в память об ушедших, да будут их души пребывать в Ган Эдене, и на благо живых.


Огромное вам спасибо и да благословит вас Творец!


Вильнюс — Лимассол:


— Константин и Яна Рашап — в память о дедушке Куснель бен Ицхак и


прадедушке Ицхак бен Мордехай


Каунас — Лондон:


— Соломон и Джил Абрамович и Бен и Елена Брамс — в память о родителях


Яаков бен Шломо и Брaха бат Ицхак, сестре Ариелла бат Яаков и их


многочисленных родственниках из Ковно, погибших в годы Катастрофы


Вильнюс:


— Александр и Лиля Юрявичюс — в память о дедушке Евсей бен Яков


Яцовский и бабушке Лея бат Манэль Яцовскене


— Гай и Oра Шапира — в память об отце Ицхак бен Йосеф и матери Светлана


бат Борис


— Шалом и Ниеле Субич — в память о родителях Юдель бен Мотл и Белла бат Хаим и брате Авраам бен Юдель


— Александр Арончик — в память о дедушке Аарон бен Давид и бабушке


Софья бат Айзик


— Леонид и Виолетта Фурер — в память об отце Янкель бен Лейбл, бабушке


Голда бат Марк, дедушке Исраиль бен Иссак и бабушке Эмма бат Йосеф


Хинкис


Вильнюс — Иерусалим:


— Йосеф и Сара Йосаде, Хася Йоседайте-Сокер — в память о родителях


Яаков бен Моше и Шейна бат Авраам, дедушках и бабушках Моше


бен Шмуэль, Фейгель Ципора бат Шломо, Авраам бен Ицхак, Хася бат


Исраэль, Нафтуль бен Хава Ямпольский и 180-ти родственников из


Кальварии и Лаздияй, погибших в годы Катастрофы


Москва:


— Герман Захарьяев (фонд горских евреев СТМЭГИ)


— Евгений и Наталья Дубровские — в память о дедушках и бабушках Эсфирь


бат Шулим, Исраэль бен Семен, Хана бат Бенцийон, Ефим бен Хаим и


Циля бат Хаим


— Анатолий и Ирина, Леонид и Аня, Дмитрий и Джина Пинские — в память о


матери Геня бат Хаим Давид и Ривка, отце Хаим бен Вульф, дедушке Давид


бен Вульф и бабушке Ривка бат Носон


Рига:


— Пинхас и Малка Розенберг, Александр и Дарья Розенберг — в память


о дедушке Нахман бен Гершон, прадедушке Гершон бен Йосеф и


прапрадедушке Йосеф бен Авраам


— Галина Гинзбург — в память близких: Голда и Шлёма Бейдер; Роза и Яков


Гольдшмидт, Яков бен Владимир


Холон:


— София Бен-Цель — Менахем и Арье Бен-Цель — в память о родителях


Михаэль бен Бенце Лейб и Нелли бат Ошер Аншель Хаим


Ростов-на-Дону:


— Галина Попова — в память о бабушке Анна бат Герасим


Санкт-Петербург:


— Михаэль и Хана Твердовские — в память о матери Фаня Сара бат Гершон,


дедушках Сруль бен Ефим и Григорий бен Янкель и бабушках Шифра бат


Хаим и Эстер бат Авраам и за здоровье отца Хацкель бен Шифра


Иерусалим:


— Моше Давид Ниренберг и Тамара Хасин — в память о родителях Эзер


бен Рафаэль, Авраам бен Соломон, Люба бат Давид, Рафаил бен Исаак и


Мирьям бат Авраам


Ванкувер:


— Ашер и Сара Пискорские


Нью Джерси:


— Яков и Любовь Пискун — в память о родителях и за возвышение души


Гених бен Яков и Ева бат Арон


Нетания:


— Элияу и Хана Должанский — в память о бабушках Анна и Гита бнот Самуил


и Эстер Лев бат Авраам и дедушках: Хаим бен Акива, Акива бен Арон,


Гирш и Давид бней Иосиф


Беер Шева


— Заава Охман — в память об отце Владимир бен Берл и сыне Игорь бен Павел


Раввин Хаим Бурштейн.


Сиван, 5780 (2020) г.
Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 2. Биография, часть I. «Саба из Слободки» рав Н. Ц. Финкель и основание ешивы Слободка
Рав Натан Цви Финкель — Саба из Слободки[bookmark: _ftnref1][1]


Рав Натан Цви Финкель (1849-1927 гг.), широко известный в народе Израиля как Саба (Дедушка) из Слободки[bookmark: _ftnref2][2], относился к третьему поколению учителей Мусара. Он считал своим раввином рава Симху Зисселя Бройде[bookmark: _ftnref3][3] — Сабу из Кельма[bookmark: _ftnref4][4] — ближайшего ученика основателя Учения Мусар[bookmark: _ftnref5][5] рава Исраэля Липкина (Салантера)[bookmark: _ftnref6][6]. Рав Финкель был также тесно связан с величайшими мудрецами Мусара — равом Ицхаком Блазером и равом Нафтали Амстердамом. Рав Натан Цви всей душой воспринял Учение Мусар, что изменило его сущность и возвысило до [bookmark: _Hlk517793024]образа «человека Мусара». После ухода из этого мира учеников рава Исраэля Салантера он остался духовным наследником Учения Мусар и очень многое сделал для его распространения на всей земле. Его имя не сразу стало широко известно, поскольку он всегда избегал публичности, но лучи его влияния пробивались далеко за стены Дома Учения в Слободке. На протяжении более пятидесяти лет он возглавлял систему ешив на территории Литвы, Белоруссии и Польши.


Рав Натан Цви родился в 1849 г. в местечке Райсен (Расейняй) Ковенской губернии Российской империи в семье уважаемого члена общины рава Моше Финкеля. В детские годы раввина умерли его родители, и он переехал к дяде в Вильну. Практически ничего не известно о детстве и юности рава Натана Цви, поскольку сам он об этом никогда не распространялся и не осталось никого, кто мог бы пролить свет на этот период жизни великого учителя. Мы лишь знаем, что с детских пор он отличался уникальными способностями и уже в пятнадцатилетнем возрасте был известен как великий знаток Талмуда. Слух о его мудрости дошел до небольшого городка Кельм, и рав Меир Башис — зять бывшего раввина Кельма рава Элиэзера Гутмана — выдал за него замуж свою дочь.


Встреча с Сабой из Кельма


После свадьбы рав Натан Цви поселился в Кельме. Он жил в доме родителей жены, которые заботились о потребностях молодой семьи, как в те дни было широко принято в еврейских общинах черты оседлости Восточной Европы. Рав Натан Цви очень скоро стал известен в местечке, благодаря своим глубочайшим знаниям Торы. Он отличался ясностью мысли и ораторскими способностями и время от времени посещал окружающие деревни, где давал уроки, основанные на глубоком анализе Талмуда и Галахи. Однажды он оказался в своем родном городке Райсене, раввином которого в те дни был рав Александр Моше Лапидот — близкий ученик рава Исраэля Салантера. Раввин услышал выступление рава Натана Цви и был впечатлен его выдающимися способностями и возвышенными качествами души. Он отправил письмо раву Симхе Зисселю в Кельм и попросил принять талантливого молодого человека в число его учеников и помочь ему обрести путь утонченного служения Небесам. Рав Финкель был незамедлительно приглашен к Сабе из Кельма, и эта встреча навсегда изменила его жизнь и историю народа Израиля.


Рав Натан Цви был настолько потрясен возвышенным образом рава Симхи Зисселя и его видением картины мира, что в кратчайшее время стал совершенно другим человеком. На него столь сильно повлияло первое же услышанное им выступление Сабы из Кельма, посвященное величию человека, что он не мог заснуть всю ночь и слезы непрерывно струились из его глаз. В тот же день он принял твердое решение посвятить свою жизнь Мусару — мудрости трепета перед Небесами — и с тех пор считал рава Симху Зисселя своим учителем и раввином. Избрав новый для себя путь, он прилагал все силы для развития себя как человека Торы и способствовал распространению Учения Мусар во всем мире.


В те времена в Кельме была небольшая группа молодых людей, изучавших Талмуд под руководством раввина города рава Элиэзера Гордона, который в дальнейшем стал раввином и главой ешивы города Тельз (Тяльшяй). Встреча с Сабой из Кельма столь сильно повлияла на рава Натана Цви, что он выступил с пламенным обращением к своим товарищам, призывая их к изучению Торы в духе Мусара. Его слова их чрезвычайно впечатлили и стали руководством к действию.


Начало деятельности раввина


Выдающиеся ораторские способности и духовное влияние рава Финкеля не остались незамеченными Сабой из Кельма, и, несмотря на юный возраст ученика, которому тогда исполнилось лишь двадцать лет, учитель назначил его своим помощником по развитию новой системы образования, которую в те дни он начал вводить в Кельме. Рав Симха Зиссель возглавлял Дом Учения для молодежи, слава о высоком уровне обучения и возвышенном трепетном служении в котором распространилась по всему миру. Рав Натан Цви принял участие в управлении этим учебным заведением, где и раскрылись его уникальные педагогические способности. Он привел много новых учеников к своему учителю и после закрытия Дома Учения в Кельме последовал за ним в Гробин (Латвия), став его ближайшим помощником в руководстве основанной там гимназии[bookmark: _ftnref7][7].


Рав Натан Цви был непосредственно знаком с еврейской жизнью в Литве и видел, что хотя синагоги и дома молитвы во множестве городков и местечек полны молодыми людьми, все свое свободное время занятыми глубоким изучением Торы, все же имели место и определенные недостатки. Нередко некому было им помочь в учебе и оказать необходимую поддержку. Талантливые молодые люди, сердца которых стремились к изучению Торы, зачастую не могли найти для себя подходящего места и соответствующих их уровню знаний учителей. На территории сегодняшней Литвы в то время вообще не было ни одной ешивы. Непросто было найти раввина, способного передать ученикам глубокое знание Талмуда и уникальное еврейское мировоззрение, ведущее к трепетному служению Небесам. К тому же условия жизни людей, посвятивших себя изучению Торы, были ужасны. Они ночевали в синагогах на деревянных скамьях, были одеты в лохмотья и каждый день, согласно установленной очередности, ходили за пищей в разные дома, хозяева которых и сами жили в нищете. Такое положение учащихся было «унижением Торы» и требовало кардинального изменения.


Движение Мусар в Литве


В те дни существовали ешивы Воложин и Мир, но они были единственными Оазисами Знания во всей бескрайней России, где [bookmark: _Hlk21852097]проживали шесть миллионов евреев. Рав Натан Цви видел необходимость в основании других ешив, однако считал, что изучение Торы в них должно быть наполнено духом Мусара. Предназначением этих ешив он считал подготовку мудрецов Торы, великих в знании, трепете перед Небесами, отличающихся возвышенными качествами души и утонченностью служения, согласно пути основателя Учения Мусар рава Исраэля Салантера.


В 1877 г. рав Салантер открыл в Ковно (Каунас) Дом Учения совершенно нового типа, что привело к распространению служения в духе Мусара во всем мире. Этот Шатер Торы возник благодаря инициативе одного богобоязненного еврея из города Йонишек (Йонишкис) — рава Элиэзера Якова Ховеса. В то время в Берлине проживал праведный состоятельный молодой предприниматель Овадья Лахман, близким другом которого был брат рава Элиэзера Якова — рав Йосеф Хаим. Не имея средств на дорожные расходы, рав Элиэзер Яков пешком отправился в Берлин, где вместе со своим братом обратился к этому меценату с просьбой оказать поддержку изучению Торы в Литве. Овадья Лахман анонимно пожертвовал на эти цели десять тысяч рублей в качестве основного фонда и принял на себя обязательство оказывать ежегодную помощь в размере тысячи рублей.


Рав Салантер решил воспользоваться этими средствами для создания «Колеля Ковно», чтобы поддержать талантливых юношей, посвятивших свою жизнь изучению Торы, и дать им возможность учиться, не испытывая забот о материальных нуждах своих семей. Он считал, что это особое учебное заведение должен возглавить великий мудрец Торы. И поскольку сам он тогда переехал в Мемель (Клайпеда) и занимался распространением Учения Мусар в Германии, то направил рава Элиэзера Якова к своему близкому ученику раву Александру Моше Лапидоту — раввину Райсена (Расейняй) — с просьбой возглавить это начинание. Рав Александр Моше передал это предложение одному из самых больших авторитетов Торы в своем поколении, раву Ицхаку Эльханану Спектору, который с 1864 г. был главным раввином Ковно.


Тем временем рав Элиэзер Яков обратился к своему родственнику раву Натану Цви Финкелю, и вместе они начали практическую реализацию этого плана. Они выбрали десять молодых людей — величайших знатоков Торы — и собрали их для учебы в одном из Домов Учения в Слободке, пригороде Ковно. Первыми учащимися в Колеле Ковно стали известные раввины: рав Нафтали Герц Алеви — впоследствии глава раввинского суда Яффо, рав Ицхак Мельцан из Кельма, рав Элиэзер Шулович — основатель ешивы Ломже, рав Нота Гинзбург из Василишек. Рав Нафтали Амстердам дополнил количество учащихся до десяти. Так в Литве начиналось создание царства Учения Мусар[bookmark: _ftnref8][8].


С возвращением из Санкт-Петербурга в Ковно рава Ицхака Блазера наступила новая эпоха изучения Торы в Литве. Колель расширялся и разрастался, и вскоре в нем уже учились сто двадцать человек. Этот Шатер Торы обрел повсеместную известность; самые достойные молодые люди устремились туда со всех концов страны. Среди учащихся были известные мудрецы поколения: рав Авраам Бурштейн из Таврига (Таураге), рав Цви Ма-Яфит из Волковышки (Вилкавишкис), рав Шмуэль Авигдор Фейвелзон из Плунгян (Плунге), рав Йеошуа Клецкин из Райсен (Расейняй), рав Хаим Рабинович из Мейшеда (Моседис) и многие другие. Учение рава Исраэля Салантера, передаваемое устами рава Ицхака Блазера, оказывало неизгладимое влияние на всех учеников Колеля. И хотя для уроков Мусара не было отведено особое время, его дух наполнял каждый уголок этого Шатра Торы.


В деятельности Колеля принимал активное участие рав Натан Цви Финкель, который в те времена был правой рукой рава Ицеле Петербургера. Он занимался всеми материальными и организационными вопросами «Колеля Ковно» и открывал его филиалы в других городках и местечках Литвы. Однако главной задачей его жизни стала ешива в предместье Ковно — Слободке (Вильямполе), расположенном на противоположном берегу реки Вилия (Нерис). Эта ешива вошла в историю еврейского народа и была названа «Кнессет Исраэль» в честь основателя Учения Мусар рава Исраэля Салантера. Ее основал рав Натан Цви Финкель, благодаря чему стал широко известен как Саба из Слободки. На первом этапе становления ешивы Слободка ему помогал его великий учитель рав Симха Зиссель Бройде Зив (Саба из Кельма). Рав Ицхак Блазер также много сделал для этой ешивы и оказывал ей духовную и финансовую поддержку на протяжении многих лет, вплоть до своей Алии в Землю Израиля. Ученики ешивы часто приходили в его дом, находившийся в другом предместье Ковно — Алексотасе, за словом Мусара, оживляющим душу.


Еврейская жизнь в Литве


Веяния времени конца XIX — начала XX века принесли нашему народу тяжелейшие испытания. Часть еврейской молодежи оказалась увлеченной чуждыми нашей вере идеями «просвещения» и социализма. Начался пересмотр традиционных ценностей и отход от еврейства. Тора оказалась заброшенной, и в Домах Учения и Молитвы все больше ощущалось запустение, хотя прежде они были полны евреями, всецело посвящавшими себя ее изучению, и теми, кто приходили по вечерам после тяжелого рабочего дня, чтобы провести несколько радующих душу часов в мире Талмуда, Мидраша и Галахи.


В те времена начали расти материальные запросы людей, и то, что еще совсем недавно считалось излишеством, теперь стало восприниматься как насущная потребность. Возникла тенденция к слому устоев, чуждому мышлению и желанию перемен, умерщвляющих ощущение святости Торы и любовь к Б-жественному Учению в сердцах нового поколения. Все меньше евреев оставалось в Домах Учения, чтобы в покое души радоваться изучению Знания Б-га, поскольку над ними тяжким гнетом довлели бедность и нищета. С болью в сердце они выходили за пределы Шатров Торы, чтобы изнуряющей работой добывать самое необходимое для своих семей. И откуда было взяться мудрости, и к чему все это могло привести народ Книги? «Кто будет наставлять в знании и поможет понять услышанное…»[bookmark: _ftnref9][9]? Кто проведет глубокий анализ Талмуда, Первых комментаторов и поздних законоучителей для выяснения галахического вопроса? Кто раскроет сокрытое и укажет потомкам Яакова путь Б-га? Прошло уже две тысячи лет со времени нашего изгнания со Святой Земли, и все это время мы скитаемся от одного бедствия к другому. Народы мира предали огню Б-жественный Храм, разрушили и разграбили духовное наследие нашего народа. Но мы сохранили Святую Тору, которая защищает нас от всех жестоких декретов и страшных бедствий. На протяжении многих веков мы спасались от гибели и сохранили верность Б-жественному Учению, пылающему ярким огнем в наших сердцах.


И насколько тяжело видеть сегодня, когда мы практически не испытываем внешних трудностей, как молодые люди, увлеченные веяниями чуждых идей переустройства мира, забывают о богатейшем духовном наследии своих отцов и оставляют вечные ценности веры ради туманного и эфемерного «светлого будущего» народов мира.


Но, несмотря ни на что, рав Натан Цви не терял надежды: «Всевышний, благословен Он, обещал нам устами Своего великого пророка, что никогда не забудется свидетельство нашими потомками и удивительные события и невиданные чудеса, явленные народу Израиля, всегда будут стоять перед их глазами. Уже не раз случалось, что многие в Израиле отдалялись от Торы из-за изобилия благ или гнета несчастий. Высочайшие морские волны вздымались над нашими головами, пучины вод затягивали нас, и, казалось, нет нам спасения. Но Всевышний помнил Свой Завет, заключенный с сыновьями Яакова, и Б-жественное Учение, как восходящее солнце, с новой силой светило нам, вознося дух нашего народа, и мы освобождались от всех притеснителей и гонителей: “И всем сыновьям Израиля был свет в местах пребывания их”[bookmark: _ftnref10][10]. Открывались ешивы, и многие евреи устремлялись туда с сильнейшим желанием изучать Тору, и вера прочно укоренялась в их сердцах».


Рав Натан Цви ясно видел, что и в его дни сияние лучей Б-жественного Завета и слова пророков, как молнии, озаряют истинную реальность, окутанную тьмой и туманом. Он не сомневался, что еще засияет яркий свет Торы и зальет своими лучами чуткие сердца сыновей Израиля, верных Завету Б-га Авраама и рассеянных среди всего бескрайнего изгнания. И каждый из них приложит силы, дабы поднять из праха и водрузить над собой знамя веры. Наши глаза видят и сердца чувствуют чудеса Б-жественного Провидения, дающие нам силы для восприятия мудрости и трепета.


В чем была причина греха и многочисленных бедствий еврейского народа в эпоху Судей? — В том, что главы народа не ходили по городам и селениям Земли Израиля, чтобы обучать евреев Торе и избранный народ освятил имя Всевышнего во всем бескрайнем Творении. После завоевания и разделения Святой Земли каждый из них расположился в своем саду в тени смоковницы и виноградной лозы, пребывая в уверенности: «Мир будет душе моей». Они не видели потребности в обретении возвышенной цельности и не заботились о своем поколении, полагая, что достаточно волноваться о своей душе. В результате их постигли страшные бедствия в Гиве Биньямина, Миха воскурял благовония идолам и другие народы вторгались в их землю.


Вывод из этого очевиден для каждого поколения. Рав Натан Цви воспринял всем сердцем и определил задачей своей жизни распространение во всем мире знания Торы и трепета перед Небесами. Он желал напоить жаждущих слова Г-спода, возвеличить и освятить Его имя в Творении. Для этого он создавал Дома Учения, в которых получали знание тысячи сынов Израиля. При этом, несмотря на неустанную деятельность учителя на протяжении всей жизни, его имя не было у всех на устах — о нем слышали лишь немногие.


Как мы уже упоминали ранее, свою организаторскую деятельность рав Натан Цви начал, будучи одним из руководителей «Колеля Ковно», открытого по инициативе рава Исраэля Салантера при поддержке Овадьи Лахмана из Берлина. Он создавал филиалы этого Дома Учения во многих местах Литвы. В то же время он был машгиахом — духовным наставником ешивы для мальчиков в Слободке «Ор Ахаим», открытой равом [bookmark: _Hlk525915236]Цви Левитаном — одним из близких учеников основателя Учения Мусар рава Исраэля Салантера. В те дни порядок учебы в ешиве еще не был четко определен, и экономическое положение было тяжелым. Следуя воззрениям рава Исраэля Салантера о значимости изучения Торы, рав Натан Цви возложил на себя задачу принципиально изменить сложившуюся ситуацию. Прежде было принято, что ученики ешив раз в день ели в различных семьях, а ночевали прямо на деревянных скамьях в синагогах. Такой образ жизни был тяжел и унизителен. Рав Исраэль говорил о том, что необходимо коренным образом изменить сложившиеся устои. В ешиве Невайзер он завел новый порядок: организовал питание для учащихся и построил общежитие. Точно так же решил действовать и рав Финкель, и с течением времени это стало принято во всех ешивах Литвы.


При содействии фонда Лахмана было построено новое здание ешивы и организован сбор средств на ее поддержку. Рав Финкель концентрировал особое внимание на процессе обучения. Он часто давал уроки Мусара, лично беседовал с учениками и заботился о духовном развитии каждого из них. Будущие известные раввины, учившиеся в те дни в этой ешиве, рассказывают о том, как рав Натан Цви, согласно своему пути в святости, пытался проникнуть в тайны души каждого из своих учеников, старался пробудить их интерес к знанию и оказать на них духовное влияние. Его беседы производили неизгладимое впечатление на еврейские сердца.


Дом Учения в Слободке


В 1878 году рав Финкель собрал группу молодых талантливых людей в синагоге, находившейся в Слободке — предместья Ковно — «Проводы умершего». Этот Дом Учения был основан несколькими годами раньше при поддержке местного филантропа Шраги Файвела Франка и располагался в другом районе Ковно — Алексотасе, что на противоположной стороне реки Неман (Нямунас). Когда же рав Натан Цви решил сконцентрировать свою деятельность в Слободке, то перевел туда и это учебное заведение. Большую помощь в первые годы становления этого Шатра Торы оказывал рав Ицхак Блазер (рав Ицеле Петербургер), который давал там уроки Галахи и Мусара. Учащиеся ешивы были в тесном контакте с аврехим из «Колеля Ковно» и воспринимали свет их знания. Этот Дом Учения вскоре достиг высочайшего уровня, и в нем училось более двадцати человек. Все они отличались глубокими знаниями и посвящали все свое время Торе. Рав Финкель в то время был еще очень молод и из соображений скромности не давал уроков Мусара в стенах этого учебного заведения, но юноши приходили к нему для личной беседы и совета и слушали его выступления в ешиве «Ор Ахаим». Его беседы отличались ясностью мысли и в основном касались величия человека как Б-жественного творения, исправления духовных качеств, чистоты речи и возвышенности намерения.


Ученики Дома Учения в Слободке часто посещали рава Ицеле Петербургера, рава Нафтали Амстердама в Алексотасе и Дом Мусара, расположенный в синагоге плотников. При основании этого Дома Учения туда приехал Саба из Кельма и провел в нем несколько недель. Эта ешива просуществовала около десяти лет, и из нее вышли известные мудрецы Торы, распространившие Учение Мусар во всем мире, и среди них рав Нахум Зеев Бройде — сын и приемник духовного наследия Сабы из Кельма.


Основание ешивы «Кнессет Исраэль»


В 1882 г. рав Натан Цви Финкель основал ешиву в Старой синагоге Слободки. Многие ее ученики были выпускниками ешивы «Ор Ахаим» рава Цви Левитана, к которым присоединились талантливые юноши из других городков и местечек Литвы, желавшие изучать Тору под руководством учителей Мусара. Прошло совсем немного времени, и ешива увеличилась и расширилась. Рав Финкель связывал с ней всю свою жизнь и вкладывал в нее все свои силы. В течение почти пятидесяти лет он преподавал в ее стенах Тору в духе Мусара, благодаря чему стал широко известен как Саба из Слободки. В этой ешиве сложился образ раввина и прозвучали его известнейшие уроки, проложившие новый путь в изучении Мусара и совершившие переворот в еврейском мировоззрении. Там сформировались его педагогические методы, на которых выросли тысячи учеников.


Ешива рава Натана Цви развивалась постепенно. В начале в ней не было преподавателей, и туда приходили аврехим из Колеля, чтобы углубить понимание учеников Талмуда и Галахи. Периодически в ней давал уроки рав Ицхак Блазер, особенно в Дни трепета, когда, по своему обыкновению, он оставлял свой дом и уединялся в Слободке для особо утонченного служения в чистоте и святости. Будущий глава ешивы Тельз рав Элиэзер Гордон был первым преподавателем в ешиве Слободка и провел в ней шесть месяцев. В 1886 г. в ней стал давать уроки рав Хаим Рабинович, отличавшийся глубиной мышления. Не прошло много времени, как слава о ешиве Слободка распространилась по всей Литве, и туда устремились многие талантливые юноши. Вскоре число учащихся в ней превысило сто человек.


Тогда к преподаванию в этом Доме Учения присоединился известный своими способностями рав Авраам Аарон Бурштейн, который в те дни учился в «Колеле Ковно», позднее стал раввином города Тавриг (Таураге) и в конце своей жизни совершил Алию в Землю Израиля. Он давал уроки более знающим ученикам. После того как рав Хаим Рабинович оставил ешиву, приняв должность раввина своего родного местечка Мейшеда (Моседис), а рав Бурштейн переехал в Тавриг (Таураге), преподавателем ешивы был принят величайший мудрец Торы рав Ицхак Рабинович, который позже основал ешиву в городе Поневеж (Паневежис). На его уроки приходили многие евреи Ковно.


В 1892 г. решением Российского императора была закрыта ешива Воложин, и многие ее ученики направились в Слободку, что привело ее к небывалому подъему. Количество учеников уже исчислялось сотнями, и среди них были гении, известные в своем поколении. Так ешива «Кнессет Исраэль» превратилась в мировой центр Торы всей диаспоры. Саба из Слободки поднял на высочайший уровень не только изучение Талмуда в ешиве, но и знание Б-га и трепет перед Небесами посредством своего пути в Учении Мусар. Рав Финкель использовал свои знания о силах души, выступал перед учениками при каждой возможности как в стенах ешивы, так и в своем доме, раскрывая перед ними чистейшие неиссякаемые источники Мусара.


На протяжении всех этих лет рав Натан Цви был тесно связан со своим великим учителем — равом Симхой Зисселем Бройде. На праздники он возвращался в Дом Учения в Кельме, где все это время проживала его семья, и много времени проводил со своим раввином в беседах о тайнах Учения Мусар и передаче Торы мудрецам следующего поколения. Рав Натан Цви направлял в Кельм своих лучших учеников, дабы они увидели сияние мудрости его великого учителя. В Слободке сложился обычай: для укрепления веры каждый ученик проводил в Кельме Дни Трепета или праздники Песах, Шавуот и Суккот. В среде мудрецов Мусара тех дней было распространено изречение: «Для обретения трепета перед Небесами пойди к раву Ицеле Петербургеру; для постижения веры в Творца — к Сабе из Кельма». В те времена у многих возвышенных в служении было принято проводить месяц Элул и Дни Трепета в Ковно возле рава Блазера, а праздники Песах, Шавуот и Суккот — суть которых вера — в Кельме, под сенью рава Бройде. Многие юноши переходили в Дом Учения в Кельме после продолжительного обучения в Слободке.


Ешива «Кнессет Исраэль» продолжала расти, и ее наполняли уже сотни учеников, приехавших из Литвы и других краев царской России. Большую часть дня там углубленно изучали Талмуд в свете толкований Первых и Последних комментаторов и постигали методы выведения Галахи из ранних источников и трудов поздних законоучителей, как это было принято в нашем народе на протяжении поколений. Большое внимание уделялось углублению веры и обретению трепета перед Небесами, совершенствованию воззрений на Творение и исправлению качеств души согласно пути Мусара. Саба из Слободки на реальном примере своих учеников опроверг утверждения оппонентов о том, что Мусар несовместим с глубоким изучением Торы. Он доказал на практике, что Талмуд и Мусар являются единым целым. Созданная им ешива подтвердила правоту его воззрений; среди ее выпускников были великие раввины, соединившие в себе глубочайшие знания с возвышенными духовными качествами и утонченным служением Всевышнему.


После столь быстрого и неожиданного увеличения количества студентов материальное положение ешивы стало еще тяжелее. Рав Натан Цви отказался от принятой прежде системы, когда ученики расходились на ночлег по разным синагогам, где спали на деревянных скамьях в порой неотапливаемых помещениях, а на трапезу раз в день по очередности ходили в различные семьи. Он усматривал в этом пренебрежение к Торе и унижение мудрецов, посвятивших себя ее изучению. Главный спонсор ешивы — Овадья Лахман — в то время ежемесячно перечислял ешиве по 200 рублей, однако этих денег не хватало даже на покрытие самых первоочередных расходов. В те дни ешива еще не начала сбор средств во всем мире, направляя своих посланцев к евреям, которые с радостью отдавали порой последнее на поддержку изучения Торы.


Основой продовольственного обеспечения ешивы тогда была раздача хлеба. В первые годы миссию сбора хлеба возложил на себя богобоязненный еврей Меир Нета из Биржа (Биржай). Он ходил по еврейским домам Ковно, собирал остатки хлеба, приносил их в ешиву и раздавал учащимся. В результате каждому доставался кусок черствого хлеба. Праведные женщины приносили кастрюли с горячей пищей в ешиву и в места проживания учащихся. По субботам студенты распределялись на трапезы в семьи евреев Слободки и Ковно. Из специального фонда, созданного при ешиве, выделялись средства на приобретение одежды и обуви особо нуждавшимся ученикам. Однако тяжелые жизненные условия, бедность и нищета не были помехой глубокому изучению Торы и трепетному служению Небесам.


В течение всех этих лет вплоть до 1906 г. семья рава Финкеля оставалась в Кельме. В первые годы становления ешивы учитель ночевал в одной из синагог Ковно, затем проживал в общежитии вместе с учениками, где у него не было даже отдельной комнаты. Он приезжал домой только на праздники. Его жена владела небольшой лавкой в Кельме, на скромные доходы от которой существовала вся семья. Однако материальные трудности не мешали Сабе из Слободки в его самоотверженной работе.


После того как рав Ицхак Рабинович оставил Слободку, став раввином одного из литовских местечек, Саба из Слободки принял двух других преподавателей — рава Мордехая Эпштейна и рава Иссера Залмана Мельцера. Оба они были женаты на дочерях Шраги Файвела Франка — одного из самых известных меценатов города, последователя рава Исраэля Салантера.


Рав Финкель знал, что, несмотря на свою молодость, они велики в мудрости и предназначены для великих деяний. Он принял их в ешиву в качестве преподавателей и не ошибся в своем решении. До того они учились в ешиве Воложин, и их подход к учению сильно отличался от путей, сложившихся в Слободке. Эти молодые мудрецы обладали глубочайшими знаниями Вавилонского и Иерусалимского Талмудов и раскрывали перед учениками, как одна тема проливает свет на другую. Из трудов Рамбама они выводили пути понимания сложных мест в Талмуде и практический закон.


Оба молодых раввина следовали Учению Мусар. Прежде они учились в Доме Учения в Кельме у рава Симхи Зисселя Бройде и были тесно связаны с равом Ицхаком Блазером. Их отличала глубокая вера, чистый трепет и возвышенные духовные качества. Их вклад в становление ешивы Слободка трудно переоценить. В те дни в ешиву часто приезжал рав Натанель Йосеф Граз — раввин Ужвента (Ужвентис), в прошлом — ученик Сабы из Кельма. Он давал уроки Мусара. В результате ешива в Слободке стала известным Шатром Торы!


Конфликт в ешиве Слободка


Ешива Слободка продолжала развиваться из года в год, пока в Ковно не произошел страшный конфликт, который привел к расколу ешивы на две части. В период с 1896 по 1898 гг. в Литве обострилось противостояние Учению Мусар, и многие, и в том числе именитые раввины, выступали с тяжкими обвинениями в адрес учителей Мусара, представляя их своеобразной сектой в народе Израиля, установившей себе новые пути и обычаи. Противники Мусара активно публиковали в различных газетах статьи, осуждающие мудрецов Мусара, на которых в изобилии изливались всевозможные обвинения. Среди несогласных с Учением Мусар были многие известные в своем поколении раввины Литвы. Некоторые из них собрались в Ковно на особую встречу и обнародовали заявление, в котором перечисляли многочисленные претензии к учителям Мусара и призывали раввинов и весь народ не допустить «распространения сетей этого движения на изучающих Тору, дабы оно не захлестнуло их своей поддельной привлекательностью». В то время рава Исраэля Салантера уже не было в живых, рав Симха Зиссель Бройде находился в Кельме, рав Нафтали Амстердам сторонился широкой общественной деятельности, всецело пребывая в «четырех локтях Галахи», и главой учителей Мусара в Литве был рав Ицхак Блазер, так что все обвинения в первую очередь были обращены против него.


В начале 1897 г. неприятие Учения Мусар проникло даже в стены ешивы «Кнессет Исраэль» в Слободке — духовный центр наследия рава Салантера. И там появились противники этого пути в Торе, что привело к восстанию части студентов против Учения Мусар, разногласиям и спорам. Противники считали неприемлемым акцентировать внимание на мудрости трепета перед Небесами и всячески этому противостояли. Так в ешиве образовались две конфликтующие между собой группы.


Рав Цви Рабинович — в те дни раввин Ковно — не относился к числу сторонников Мусара и созвал собрание, на которое в качестве ответчиков были приглашены рав Ицхак Блазер и рав Натан Цви Финкель. От них требовалось разъяснить суть конфликта, возникшего между учениками ешивы Слободка, и сообщить об отношении руководства ешивы к ученикам, не разделяющим ценностей Мусара. На этой встрече прозвучали различные претензии к учителям Мусара вообще и к руководству ешивы Слободка в частности. Рав Блазер молча выслушал все обвинения, и когда наступила его очередь говорить, он встал с места, пожелал всем участникам собрания мира и удалился. Он понимал бесполезность спора, поскольку собравшиеся однозначно отрицали Мусар, и считал, что его слова не смогут изменить их мнение. В тот момент он счел молчание лучшим средством: «Закрой уста в час ссоры…»


Для такой сдержанности требуются неординарные силы души, ибо противники Учения Мусар чувствовали себя победителями, расценивая молчание раввина как неспособность опровергнуть их утверждения и доводы. Сколь недосягаема была сдержанность рава Блазера! На следующий день после этой встречи в целях прекращения конфликта ешива «Кнессет Исраэль» покинула многие годы принадлежавшее ей здание, в котором ее основал великий мудрец Мусара рав Натан Цви Финкель.


Ешива «Кнессет Бейт Ицхак»


Из трехсот учеников ешивы за Сабой из Слободки последовали шестьдесят. Для каждого из них это было тяжелейшим испытанием, ибо при создавшихся условиях у их учителя практически не было возможности основать новое учебное заведение. Противники Мусара заняли здание, нашли источники финансирования и даже обратились к главному меценату ешивы Слободка Овадье Лахману, который был близок к основателю Мусара — раву Исраэлю Салантеру — и поддерживал ешивы Мусара в Литве и в Польше. Они просили его переводить им все финансы основанного им фонда, настраивали общественное мнение против Сабы из Слободки и осуждали его при любой возможности. Лишь немногие продолжали поддерживать учителя, и среди них — глава ешивы Радин рав Исраэль Меир Акоэн (Хафец Хаим). Рав Финкель объявил своим ученикам об отсутствии у него средств и невозможности гарантировать им пропитание даже на один ближайший день. Однако ученики, верные ценностям Мусара, невзирая ни на какие трудности, последовали за своим учителем.


Так же поступил и директор ешивы рав Моше Мордехай Эпштейн, несмотря на то, что новое правление предложило ему должность главы ешивы «Кнессет Бейт Ицхак» и жалование в размере 18 рублей в неделю, что в те дни было очень большой суммой. Он отказался, объяснив, что выбирает истину, которая, вне всяких сомнений, на стороне учителей Мусара!


С тех пор ешива, основанная в Слободке, разделилась на две части. В старом здании разместилась «Кнессет Бейт Ицхак», названная в честь рава Ицхака Эльханана Спектора, благословенной памяти, — выдающегося раввина Ковно, который умер за год до этого, а ешива, сохранившая верность Сабе из Слободки, оставила свое прежнее название «Кнессет Исраэль», данное ей в честь основателя Учения Мусар рава Исраэля Салантера.


Ешиву «Кнессет Бейт Ицхак» возглавили противники Мусара рав Моше Данишевский — раввин Слободки тех дней и рав Цви Рабинович — раввин Ковно. Спустя некоторое время на должность главы ешивы был принят рав Хаим Рабинович, который преподавал в ешиве «Кнессет Исраэль» до того, как стал раввином Мейшеда (Моседис). Год спустя, когда рав Хаим перешел в ешиву Тельз (Тяльшяй), его сменил рав Барух Бер Лейбович, ближайший ученик рава Хаима Соловейчика из Бриска (Брест-Литовск). На протяжении многих лет в этой ешиве преподавали великие мудрецы Торы, и, следуя путями, проложенными мудрецами прежних поколений, из ее стен вышло немало известных раввинов.


Все эти годы рав Натан Цви пытался сгладить конфликт, ослабить противостояние двух Домов Учения и даже внести дух Мусара в ешиву «Кнессет Бейт Ицхак». Существует мнение, что он был причастен к назначению в ней главами рава Хаима Рабиновича и рава Барух Бера Лейбовича, поскольку знал, что они праведные люди и не будут разжигать конфликт в Еврейской Общине. И, действительно, многие из учеников этой ешивы, в особенности после того как ее возглавил рав Барух Бер, приходили на уроки Сабы из Слободки и обращались к нему за советом и наставлением.


Ешива «Кнессет Бейт Ицхак» оставалась в Слободке до начала Первой мировой войны. После изгнания евреев из Ковно в начале Первой мировой войны[bookmark: _ftnref11][11] она скиталась в течение нескольких лет и впоследствии обосновалась в Каменце (Польша), став известным Шатром Торы. В 1939 г., в самом начале Второй мировой войны, приведшей к катастрофе европейского еврейства, ешива вернулась в Литву и расположилась в городке Райсен (Расейняй). Почти все ее ученики погибли после захвата Литвы Германией. Спаслись лишь те немногие, что бежали вглубь России или попали на Дальний восток благодаря визам, выданным консулом Японии в Каунасе Тиунэ Сугихара. Выжившие в Катастрофе выходцы из ешивы «Каменец» сохранили память об этой Обители Торы; открытые ими филиалы ешивы в Израиле и в Америке существуют до сего дня.


Ешива «Кнессет Исраэль»


Ешива «Кнессет Исраэль», во главе которой стоял Саба из Слободки, после разделения столкнулась с многочисленными трудностями. Городские синагоги отказывались их впустить, и лишь Дом Учения мясников, основанный в то время, согласился временно предоставить им место. Рав Натан Цви действовал согласно своему пути и прилагал все силы для спасения ешивы. Прошло немного времени и положение начало постепенно нормализовываться. Слава об этом Доме Учения распространилась по всей России, и в него начали стекаться ученики. Все это время ешиве продолжал оказывать всестороннюю поддержку рав Ицхак Блазер.


В 1899 г. количество учеников снова достигло трехсот человек и для приема новых уже не хватало места. Рав Финкель вознес дух ешивы до уровня былых времен, и продолжал преподавать в ней Мусар. Постепенно разрешались экономические трудности, и ешива процветала еще больше, чем раньше, когда она находилась в старом здании. Овадья Лахман не встал на сторону противников Мусара и продолжал оказывать помощь «Кнессет Исраэль». Однако из-за увеличения количества учеников этих средств не хватало и не оставалось другой возможности, кроме как письменно обращаться к состоятельным коммерсантам и отправлять посланников для сбора средств по городкам и местечкам. Всю ответственность за обеспечение ешивы возложил на себя ее директор — рав Моше Мордехай Эпштейн.


Посланцами ешивы Слободка были многие из ее выпускников. Во время своих поездок эти мудрецы Торы оказывали неизгладимое духовное влияние на все рассеяние своими возвышенными образами и трепетом перед Небесами. Они не упускали возможности выступить с уроками перед евреями, призывая их к изучению Торы, распространяли Учение Мусар и привлекали талантливых юношей в ешиву Слободка. Они относились к своей задаче с особым трепетом, благодаря огню Торы, пылавшему в их сердцах, и ради этого были готовы переносить любые тяготы и невзгоды. Среди них были и такие, кто на протяжении большей части года все свое время посвящали учебе, а определенные промежутки времени отводили сбору средств для ешивы. Во многих городках и местечках еврейские жители с нетерпением ожидали приезда посланцев Слободки и с радостью выходили их встречать, чтобы увидеть их одухотворенные лица, услышать урок Мусара и отдать свои порой последние деньги на поддержку великой ешивы. Нет никакого сомнения в том, что эти посланники много сделали для евреев рассеяния, пробуждая в них любовь к Торе и возвышенному служению. В более удаленных от Литвы землях ученики ешивы нередко были первыми, кто рассказывал местным жителям об Учении Мусар — мудрости трепета перед Небесами.


Прежде основой продовольственного обеспечения каждого учащегося ешивы была раздача хлеба, которую возложил на себя праведный еврей Меир Нета из Биржа (Биржай), который ходил по еврейским домам Ковно, собирал остатки хлеба и приносил их студентам в ешиву. Теперь, благодаря активной поддержке, ситуация существенно улучшилась, и каждому ученику выделялась ежемесячная помощь. И хотя основой продовольственного обеспечения по-прежнему оставалось распределение хлеба, — однако все происходило уже совсем иначе. Учащимся выдавали талоны на получение свежего хлеба в пекарнях. Нуждающимся ученикам помогали приобрести одежду и обувь. Так постепенно положение ешивы стабилизировалось.


Очень скоро встал вопрос о строительстве здания для ешивы, поскольку Дом Учения мясников был слишком тесен и уже не вмещал всех желающих. Тогда рав Моше Мордехай приступил к строительству большого здания. Он прилагал невероятные усилия для сбора средств, чтобы в канун шаббата выдать работникам их недельную плату. И, с Б-жьей помощью, в конце 1900 г. строительство просторного деревянного здания было завершено. Чтобы передать впечатление о том, сколь важным событием для учеников было переселение в ешиву, расскажем следующее. Строительство здания уже закончилось, но плотники еще не успели смастерить скамьи. Однако учащиеся не стали ждать, а сразу же направились в Дом Учения. Они становились рядами и без промедления начинали учиться стоя, держа в руках фолианты Талмуда. В то же самое время там работали плотники, которые с восхищением наблюдали за тем, что как только завершалось изготовление скамьи, на нее сразу же садились стоявшие в этом ряду ученики и продолжали учебу. Рабочие видели, какая радость наполняла сердца молодых людей в этой Обители мудрости и знания. После того как ешива обрела постоянное пристанище, начался новый период ее расцвета, приумножилось количество учеников, повысилось их усердие и знание Торы, а духовная атмосфера вознеслась в небесные выси.


Это здание, однако, приносило администрации ешивы многочисленные проблемы и хлопоты. Муниципалитет Каунаса потребовал незамедлительно его снести, поскольку это строение было чуть большего размера, чем указывалось в выданном властями разрешении. Начались долгие юридические разбирательства, в результате которых против руководства ешивы был подан судебный иск. Эпизодически стали наведываться комиссии для проверки строительных планов и соответствия им фактических деталей застройки. Эти визиты вызывали переполох, поскольку в реестре недвижимости здание было зарегистрировано как синагога, а не учебное заведение, что требовало множества дополнительных бюрократических согласований. Многие ученики не имели необходимых документов и регистрации для проживания в главном в то время литовском городе Каунас. Во избежание неприятностей руководство ешивы пришло к соглашению с муниципальными властями о том, что любой визит в ешиву должен быть предварительно согласован, и это давало юношам возможность заблаговременно разойтись по многочисленным синагогам Слободки и в душевном покое продолжать свои занятия. Судебные тяжбы продолжались несколько лет, пока в результате не был достигнут компромисс: ешива заплатила штраф в размере ста рублей в пользу общества «Красный крест» и получила разрешение сохранить здание без изменений.


Лишь только закончились эти проблемы и ешива обосновалась в новом помещении, как сразу же, в 1903 г. начался новый конфликт и противостояние Учению Мусар под предлогом того, что оно отвлекает от изучения Талмуда. Ешива разделилась на два лагеря, один из которых располагался на южной стороне, а другой — на северной. В стане противников были также исключительно талантливые юноши, которые ежедневно давали свои уроки Талмуда, полные глубочайших открытий, и при этом выступали против Учения Мусар. Несколько раз даже были случаи рукоприкладства. Однако с течением времени один гениальный и авторитетный молодой человек возглавил лагерь противников Мусара и постепенно установил там порядки учебы соответственно пути, определенному духовным руководством ешивы.


Несмотря ни на что, рав Натан Цви продолжал относиться ко всем ученикам со свойственной ему мягкостью и уважением. Он не изгонял их из ешивы и старался изыскивать все возможные способы сблизиться с ними, в результате чего многие из них пришли к Учению Мусар.





[bookmark: _ftn1][1] Биография Сабы из Слободки — раввина Натана Цви Финкеля — составлена главным редактором этого издания на основе книги «Тнуат Амусар» рава Дова Каца, благословенной памяти, с любезного разрешения сыновей автора.


[bookmark: _ftn2][2] Слободка (Вильямполе) — предместье Ковно (Каунас). Лишь трех величайших раввинов в Литве называли «Саба» — «Дедушка» — Сабу из Кельма, Сабу из Слободки и Сабу из Новардока. — Примечание редактора.


[bookmark: _ftn3][3] Рав Симха Зиссель Бройде (Зив)[3] (1824-1898 гг.), широко известный в народе Израиля как Саба (Дедушка) из Кельма, был ближайшим учеником и последователем основателя Учения Мусар рава Исраэля Липкина (Салантера). Основатель Учения Мусар относился к Сабе из Кельма с особым почтением и возлагал на него решение самых важных и актуальных задач, стоявших в тот исторический период перед Общиной Израиля. (См. биографию Сабы из Кельма в изданной нами на русском языке книге «Мусар Дома Учения в Кельме»). — Примечание редактора.


[bookmark: _ftn4][4] Кельм (Литва) — небольшой городок, расположенный в Расейняйском уезде Ковенской губернии Российской империи. — Примечание редактора.


[bookmark: _ftn5][5] Мусар — Учение, раскрывающее пути обретения человеком трепета перед Небесами и возвышенных качеств души. — Примечание редактора.


[bookmark: _ftn6][6] Основатель Учения Мусар рав Исраэль Салантер (1810-1883гг.) родился в местечке Жагаре, расположенном на севере Литвы. Он обрел глубочайшую мудрость и знание Торы в Саланте (Салантай), где заложил основы Учения Мусар, которое позже распространил в еврейских общинах Вильны, Ковно, Мемеля, Кенигсберга, Берлина и Парижа, изменив духовный облик своего поколения и всю историю нашего народа. Многочисленные ученики рава Салантера продолжили его Учение во всем мире. Рав Исраэль Салантер следовал традиции Виленского Гаона. Пути постижения мудрости и служения в духе Мусара он воспринял от рабби Зунделя из Саланта, одного из ближайших учеников рава Хаима из Воложина — великого ученика Виленского Гаона. (См. биографию рава Исраэля Салантера в изданной нами на русском языке книге «Свет Израиля»). — Примечание редактора.


[bookmark: _ftn7][7] В 1876 г. рав Симха Зиссель Зив был вынужден покинуть Литву и переехать в Гробин (Курляндская губерния Российской империи, сегодня Латвия) из-за ложных доносов злоумышленников о том, что основанный им в Кельме Дом Учения Мусара занимается деятельностью, подрывающей государственные устои царской России. Судебные тяжбы длились много лет, прежде чем восторжествовала справедливость и с Талмуд Торы были сняты все обвинения. В Гробине по совету рава Исраэля Салантера рав Симха Зиссель открыл гимназию нового типа (включающую изучение на высоком уровне светских предметов) для талантливых еврейских детей. (См. биографию Сабы из Кельма в изданной нами на русском языке книге «Мусар Дома Учения в Кельме»). — Примечание редактора.


[bookmark: _ftn8][8] См. биографию рава Исраэля Салантера в изданной нами на русском языке книге «Свет Израиля». — Примечание издателя.


[bookmark: _ftn9][9] Йешаягу 28:9.


[bookmark: _ftn10][10] Шмот 10:23.


[bookmark: _ftn11][11] В начале Первой мировой войны российские власти насильно депортировали многих евреев Литвы вглубь страны, опасаясь, что их негативное отношение к Российской империи, вызванное царской политикой и многочисленными ограничениями по отношению к еврейскому меньшинству, а также знание языка идиш, близкого к немецкому, приведет к тому, что они будут сотрудничать с немецкими властями на занятых Германией территориях. — Примечание редактора.
Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 3. Биография, часть II. «Саба из Слободки» рав Н. Ц. Финкель и основание ешивы Слободка
Первая революция в России


В 1905 г. противостояние Мусару в ешиве Слободка усилилось и обострилось. Началась Первая русская революция, и некоторые покинувшие ешиву юноши, были охвачены влиянием провозглашенных в те времена лозунгов и идей равенства, переустройства мира и многообещающего «светлого будущего». Они решили использовать новые возможности для дискредитации руководства ешивы и организации в ней восстания, действуя самыми отвратительными и неприемлемыми методами. Они распространяли листовки, в которых грубо унижали Сабу из Слободки, открыто выступали против него, отвергали установленные им порядки и призывали сместить его с должности главы ешивы. Один из руководителей восстания, в прошлом ее выдающийся ученик, провозгласил, что не успокоится до тех пор, пока не искоренит в ней изучение Мусара, либо разрушит ее до самого основания. Революционная молодежь приходила в ешиву большими группами, пытаясь разжечь конфликт. Ночью 9 Ава многолюдное сборище вторглось в здание ешивы, чтобы устроить драку, но учащиеся их оттеснили и прогнали. Времена были настолько неспокойные, и в головах молодежи того поколения бурлили столь разрушительные идеи, что однажды некто надругался над книгами Мусара, бросив их в отхожее место. Оскверненные книги собрали, аккуратно сложили и понесли для захоронения на городское кладбище. В этой траурной процессии приняли участие тысячи евреев Ковно.


Однажды в шаббат среди бела дня в ешиву «Кнессет Исраэль» ворвалась большая группа революционеров, чтобы провести агитационную сходку среди учащихся. В то время там было много студентов, которые, не обращая внимания на провинциальных идеологов новых форм бытия евреев России, занимались изучением Талмуда. Их голоса мешали непрошенным гостям, которые начали с ними драку, пытались выхватить у них тома Талмуда и вытолкнуть их из здания. Один народный агитатор забрался на скамью возле Арон Кодеш и начал стучать по столу фолиантом Талмуда, чтобы добиться тишины и привлечь внимание к своим словам. Возникла угроза вмешательства полиции, которая могла заподозрить ешиву Слободка в участии в революционной деятельности. Происходившее заметила жена рава Моше Мордехая, чей дом находился неподалеку, она бросилась в ешиву и стала кричать: «Пожар! Пожар!» На ее крики начали сбегаться люди. Тогда революционеры приставили к голове рабанит револьвер и потребовали замолчать, но она им не подчинилась и продолжала звать на помощь. Опасаясь прибытия полиции, революционеры покинули здание ешивы и разбежались.


Такое положение в стране продолжалось два года и нанесло страшный урон миру Торы. Однако рав Финкель не боялся никаких трудностей и угроз, проявляя несгибаемую силу духа. Однажды в его комнату ворвалась группа молодежи из числа противников Мусара и, угрожая пистолетом, потребовала от него покинуть ешиву. Он ничего не ответил, но посмотрел в глаза главному зачинщику беспорядков, который когда-то учился в ешиве, и произнес: «Посмотри, что с тобой случилось без святости Торы всего лишь за несколько дней!» От взгляда мудреца и его слов у того затряслись руки, и он удалился.


После подавления царскими властями революционного восстания в России положение в ешиве постепенно нормализовалось. Выступавшие против Учения Мусар оставили ешиву в покое, в нее пришли новые ученики, численность которых вскоре достигла пятисот человек, и духовная жизнь начала постепенно налаживаться.


В результате всех этих событий рав Натан Цви существенно изменил свой подход и педагогические методы. Прежде он в первую очередь обращал внимание учеников на величие человека и, соответственно, проявлял строгость, ожидая от них ощутимых изменений в их духовных качествах и служении Всевышнему. Однако после всех этих событий он стал более мягким, что проявлялось в каждом его слове и действии.


В 1910 г. после кончины рава Моше Денишевского на должность раввина Слободки был избран рав Моше Мордехай Эпштейн. Это назначение было большим достижением движения Мусар, поскольку теперь раввином этого предместья Ковно был не глава «Кнессет Бейт Ицхак», а директор «Кнессет Исраэль» — ешивы Мусара. Необходимо отметить, что рав Барух Бер Лейбович — глава «Кнессет Бейт Ицхак» — тоже подписал назначение рава Моше Мордехая на должность раввина Слободки и между ними все время сохранялись добрые отношения. В том же году скончался раввин Ковно рав Цви Рабинович, который тоже не был согласен с Учением Мусар и поддерживал ешиву «Кнессет Бейт Ицхак». Тогда возникла возможность объединить обе ешивы, однако из-за противодействия извне этого не произошло.


Ешива «Кнессет Исраэль» продолжала расти и развиваться, и ей требовались новые учителя Талмуда и Мусара. В 1912 г. Саба из Слободки назначил на должность преподавателя своего зятя рава Айзика Шера, одаренного глубочайшим и чистым мышлением и возвышенными духовными качествами. Его уроки по Галахе отличались ясностью и широтой охвата, а беседы Мусара раскрывали глубокие тайны мироздания и прокладывали пути к обретению возвышенных качеств. Но главным его делом была индивидуальная забота об учениках. Рав Айзик много сделал для поддержания в ешиве утонченной духовной атмосферы, наполненной осознанием величия человека, красотой верного пути и возвышенной сердечностью.


В 1913 г. в ешиве начал преподавать сын рава Натана Цви рав Моше, который женился на дочери рава Моше Мордехая. Он обладал редчайшим талантом и давал уроки, раскрывающие глубину Талмуда. Тогда же к духовному управлению ешивой «Кнессет Исраэль» присоединился один из ее первых учеников рав Авраам Гродзенский, который возглавил ее в 1925 г. после Алии части ешивы в Хеврон. Он обладал особым даром постижения знания, понимания людей и анализа их духовных сил и заботился об индивидуальных потребностях учеников. Он проводил уроки Мусара и давал ценнейшие жизненные советы.


Каждый из преподавателей и учеников ешивы добавлял к царившей в ней возвышенной атмосфере нечто свое, и все это, собираясь воедино, создавало утонченную гармонию, мягко затрагивающую душу каждого. Саба из Слободки направлял и регулировал весь этот сложнейший механизм. Ни один юноша не мог быть принят в ешиву без его утверждения и, тем более, не мог быть отчислен без его согласия. Он лично следил за успехами в учебе и развитием духовных качеств каждого и, незаметно для постороннего глаза, приближал их к Торе и трепету перед Небесами.


Так протекала духовная жизнь в ешиве до начала неожиданно вспыхнувшей Первой мировой войны, которую Германия объявила России в шаббат 9 Ава (1 августа) 1914 года. Однако, несмотря на все тяготы военного времени, ешива продолжала оставаться источником Торы и веры, изливающим чистые воды знания, мышления и трепета на ее учащихся, выпускников и многих жителей Ковно, прямо или косвенно черпавших от ее сияния.


Создание ешив Мусара в Литве и Польше


Рав Натан Цви Финкель не удовлетворялся выдающимися достижениями одной ешивы, прославившей город Ковно и все литовское еврейство, которое и прежде было известно своими величайшими мудрецами Торы. Следуя путем основателя Учения Мусар рава Исраэля Салантера, он возложил на себя задачу возвысить духовность всего народа, для чего считал необходимым открывать ешивы и во многих других местах. Намереваясь сделать доступным изучение Торы в духе Мусара в каждом еврейском городе и местечке черты оседлости и за ее пределами, рав Финкель направлял своих учеников для обучения возвышенному служению Небесам всюду, где это только оказывалось возможным.


Ешива «Тельз»


Первым Домом Учения, с которым у рава Натана Цви Финкеля возникла тесная связь, была ешива города Тельз (Тяльшяй) Шяуляйской губернии Российской империи — один из известных Шатров Торы Восточной Европы. Ее основали в 1875 г. рав Меир Атлас, который позже занял должность раввина города Шавель (Шяуляй), рав Цви Яаков Опенгейм (тесть рава Эльханана Вассермана — главы ешивы Барановичи) и рав Шломо Залман Абель. Существенную помощь этой ешиве так же оказывал известный филантроп из Берлина Овадья Лахман. В 1884 г. на должность главы ешивы был приглашен рав Элиезер Гордон (1841-1910 гг.), родившийся в местечке Черняны (Белоруссия) в семье рава Авраама Шмуэля Гордона — ученика рава Хаима из Воложина, который, в свою очередь, был ближайшим учеником и последователем Виленского Гаона.


В начале XX века в городке Тяльшяй имело место тяжелейшее противостояние между евреями, верными традиции своих отцов, и «просвещенцами», желавшими внести далеко идущие изменения в Общине Израиля. Ешива Тельз не была основана на Мусаре и напрямую не уделяла этому Учению достаточно внимания. Но когда влияние «маскилим» начало проникать даже в стены Дома Учения, ее руководство обратилось к раву Финкелю с просьбой прислать нескольких своих учеников, способных возвысить и укрепить духовность студентов ешивы.


Это было еще до того, как рав Финкель основал ешиву «Кнессет Исраэль»; тогда он был лишь в самом начале своего пути и собрал талантливых молодых людей в синагоге «Проводы умершего» в Слободке. Он направил несколько своих учеников в Тяльшяй, что существенно изменило атмосферу в ешиве. На протяжении многих лет учитель поддерживал постоянную связь с равом Элиезером Гордоном и оказывал ему всевозможную помощь. Духовными руководителями ешивы Тельз были ближайшие ученики Сабы из Слободки самого раннего периода его деятельности в синагоге «Проводы умершего»: рав Бенцион Зеев Краниц, рав Йеуда Лейб Хасман и рав Яаков Кац, которые начали преподавать Мусар в ешиве Тельз, несмотря на несогласие, конфликты, а порой даже активное противодействие со стороны некоторых учеников. Но глава ешивы рав Элиезер Гордон и машгиах рав Йеуда Лейб Хасман сумели преодолеть все трудности.


В 1905 г. в России началась Первая революция, и провозглашенные в те времена идеи равенства и пересмотр сложившихся устоев охватили своим влиянием часть Еврейской Общины. В ешиве Тельз это привело к восстанию против Учения Мусар. Рав Гордон опять обратился за помощью к раву Финкелю, и он снова направил туда небольшую группу своих учеников под руководством рава Авраама Гродзенского. В определенной мере они сгладили конфликт между учениками, внеся в ешиву Тельз возвышенный дух Слободки. Однако в 1907 г., после возвращения учеников рава Финкеля в Ковно, в ешиве Тельз с новой силой и в еще более острой форме вспыхнуло противостояние Мусару. Тогда рав Натан Цви послал туда на должность машгиаха своего близкого ученика — известного учителя Мусара рава Шмуэля Фондиляра.


В 1908 г. в Тяльшяй случился страшный пожар, в огне которого сгорел практически весь город. Тогда рав Элиезер Гордон отправился в Германию и Англию для сбора средств на помощь погорельцам и строительство нового здания ешивы. В то время ему было уже почти 70 лет, он страдал болезнью сердца и умер в 1910 г. в Лондоне. На его похороны на еврейском кладбище в предместье Лондона Эдмонтон собрались 50 тысяч человек.


В 1910 г. после смерти рава Элиезера Гордона еврейская община Тельза пригласила на должность раввина города и главы ешивы его зятя — великого мудреца Торы рава Йосефа Йеуду Лейба Блоха (1860-1930 гг.). Он родился в городе Райсен (Расейняй) и, обладая величайшими духовными и интеллектуальными способностями, уже в четырнадцатилетнем возрасте начал учиться в Доме Учения рава Элиезера Гордона в Кельме, где посещал уроки Мусара рава Симхи Зисселя Бройде (Сабы из Кельма). Позднее он поступил в ешиву Воложин, где изучал Тору под руководством рава Нафтали Цви Йеуды Берлина (Нацив из Вололжина). После возвращения в Кельм рав Блох женился на дочери своего учителя рава Элиезера Гордона.


За время своей раввинской деятельности рав Йосеф Йеуда Лейб превратил Тельз в царство Торы, создав многоплановую систему еврейского образования. В городе были открыты хедер для мальчиков, «Мехина» — подготовительное отделение для поступающих в ешиву, где в соответствии с программой российских гимназий рав Блох ввел преподавание светских предметов. При ешиве был открыт «Колель Рабаним», в котором учащиеся ешивы продолжали свое обучение после женитьбы. Позднее в городе был создан Педагогический институт, где из числа выпускников ешивы, отличавшихся способностями к преподаванию, готовили учителей для хедеров и ешив. В последние годы жизни рав Блох уделял особое внимание развитию системы женского образования. В Тельзе начала функционировать гимназия для девушек, в которой глубокое изучение еврейской традиции сочеталось с преподаванием на высоком уровне светских предметов и иностранных языков. В 1930 г. был открыт женский учительский семинар, готовивший преподавательниц для начальной школы и гимназии. В результате Тельз стал одним из центров еврейского образования в Европе. И хотя многие раввины не были согласны с равом Блохом в вопросе введения в программу обучения светских предметов, он решительно отстаивал свое видение исторической перспективы Еврейской Общины, сохранившей верность Б-жественному Завету.


Уроки по мировоззрению, произнесенные равом Блохом перед учениками в стенах ешивы, существенно отличались от пути Слободки: они сочетали в себе Мусар, Ашкафу и Каббалу. Сыновья и ученики раввина записывали его уроки, и некоторые конспекты были вывезены в Америку и опубликованы в книге «Уроки Знания»[bookmark: _ftnref1][1], благодаря чему оказались спасены от огня Катастрофы. Этот труд раскрывает глубинные тайны Знания Торы и помогает еврею обрести путь трепетного служения. Однако, несмотря на особую стезю мудрости трепета перед Небесами, проложенную равом Блохом, в ешиве Тельз продолжали свою работу учителя Мусара из Слободки — рав Натанель Йосеф Граз и рав Эльханан Якубович.


Ешива «Эц Хаим» в Слуцке


Первым учебным заведением, открытым равом Финкелем за пределами Ковно, был филиал ешивы Слободка в Слуцке (Польша). В 1897 г. к нему обратился [bookmark: _Hlk41419695]раввин Слуцка — рав Яаков Давид Виловский (Ридбаз) с просьбой об оказании помощи в открытии ешивы в его городе. Ридбаз (1845-1913 гг.) родился в Кобрине Гродненской губернии Российской империи и с детских лет был известен как «илуй» — гений, отличавшийся глубочайшим пониманием Талмуда. Раввин вошел в историю благодаря изданию своих книг «Хидушей Ридбаз» — комментария на Иерусалимский Талмуд и «Тшувот Ридбаз» — ответов на сложнейшие вопросы по Галахе — и другими своими трудами.


Рав Финкель выбрал четырнадцать своих ближайших учеников и направил их в Слуцк для основания ешивы. Все они с течением времени стали известными раввинами и учителями в Общине Израиля. Рав Элиезер Йеуда Финкель (сын Сабы из Слободки) — глава ешивы Мир, рав Альтер Шмулевич — преподаватель в Новардоке, рав Ицхак Рубинштейн — раввин Вильны, рав Йосеф Канович — раввин Цфата, рав Лейб Плачинский (зять Сабы из Слободки) — раввин Двинска, рав Моше Йом Тов Вахтфогель — раввин Торонто, рав Песах Прускин — раввин Амчиславля и глава ешивы в Кобрине, рав Реувен Кац — раввин Амдора (Индура, Гродненская область), рав Элиезер Менахем Шах — глава ешивы Поневеж в Бней Браке. [bookmark: _Hlk41419862]Рав Иссер Залман Мельцер возглавил ешиву в Слуцке, которая стала филиалом ешивы Слободка.


В начале существования ешивы в Слуцке со стороны местных жителей ощущалось прохладное к ней отношение, вызванное неприятием Мусара прежним раввином этого города равом Меиром Файмером. Однако прошло совсем немного времени, и все изменилось, когда евреи Слуцка ближе познакомились с возвышенным образом «людей Мусара» и их вознесенными обычаями. Саба из Слободки сам неоднократно приезжал в Слуцк и порой оставался там на несколько недель. Для поддержки ешивы в первое время после ее основания, туда также приезжал рав Ицхак Блазер. Так постепенно ешива в Слуцке стала известным в народе Израиля Шатром Торы и служения Небесам.


Ешива «Эц Хаим» в Слуцке просуществовала много лет и выпустила сотни учеников, которые стали известными раввинами. Она вынесла все тяготы Первой мировой войны. В те дни ешивой руководили рав Ашер Сандомирский и рав Цви Мельцер — сын рава Иссера Залмана. После войны и революции в России в 1921 г., когда Слуцк, согласно договору между Россией и Польшей, был передан Белоруссии и там была установлена советская власть, ешива «Эц Хаим» незамедлительно покинула город и перебралась в Клецк (Польша), благодаря чему избежала коммунистических репрессий. Там ее возглавил рав Аарон Котлер — зять рава Иссера Залмана Мельцера. Духовными руководителями и учителями Мусара в ешиве были рав Йехезкель Левинштейн (в будущем машгиах ешивы Мир) и рав Моше Дов Цфатман — первые ученики Сабы из Слободки. Эта ешива стала одной из самых известных в Польше и продолжила свое существование вплоть до Второй мировой войны. В начале катастрофы европейского еврейства ученики ешивы бежали из Польши, захваченной Германией согласно пакту Молотова — Риббентропа, и нашли прибежище в Вильне — городе, который на непродолжительное время обрел независимый статус до его оккупации в 1940 г. и последующей аннексии Советским Союзом. После захвата Литвы Германией в 1941 г. почти все ученики ешивы «Эц Хаим» погибли от рук немецких нацистов и их местных литовских пособников, кроме тех немногих, кому удалось спастись, бежав вглубь России или попав на Дальний восток, в Японию и Китай, благодаря визам, выданным консулом Японии в Литве Тиунэ Сугихара. Рав Аарон Котлер и выходцы из ешивы Клецк, спасшиеся от Катастрофы, основали в Америке ешиву [bookmark: _Hlk527397543]Лейквуд, которая до сего дня является одной из самых известных в Америке.


Ешива в Мелеце


Ешиву в небольшом городке Мелец (Польша) основал величайший мудрец Торы рав Шимон Йеуда бен Ицхак Шмуэль Акоэн Шкоп (1859-1939 гг.). Он родился в местечке Турец, расположенном неподалеку от города Мир (Белоруссия), был выдающимся учителем Талмуда и одним из лидеров поколения. Уже в 14 лет он учился в ешиве Воложин вместе с равом Хаимом Ойзером Гродзенским — в дальнейшем раввином Вильны. Своим учителем рав Шимон Шкоп считал рава Хаима Соловейчика (рав Хаим из Бриска), чьи уроки в ешиве Воложин раскрыли ему глубину Талмуда. В 1884 г. в возрасте двадцати четырех лет он стал ведущим преподавателем Талмуда в ешиве Тельз.


Уроки рава Шимона Шкопа в ешиве вызывали небывалый интерес. Каждый из них продолжался по несколько часов и прерывался многочисленными вопросами слушателей. Учитель обладал особыми духовными качествами и в глазах своих учеников был подобен ангелу Б-га. Каждая обсуждаемая тема Талмуда привлекала внимание учащихся, прочно сохраняясь в их памяти. Его подход к изучению Талмуда был настолько неожиданным, что у студентов возникало впечатление, будто они лично удостоились дарования Торы на горе Синай. Посредством глубочайшего анализа рав Шимон заново выверял все основные принципы талмудической логики, как будто ничего не было известно изначально. Каждый вопрос Закона он исследовал, начиная с его фундамента — соответствующего стиха Торы, затем приступал к формулировке Мишны и изучению Талмуда, что продолжал анализом Раши, Тосафот и других Первых комментаторов. Эти уроки были изданы в его книгах, которые и сегодня широко изучаются в ешивах во всем еврейском мире.


В 1902 г. рав Шимон Шкоп оставил должность преподавателя Талмуда в ешиве Тельз (Тяльшяй) и стал раввином небольшого городка Мелец Прикарпатского воеводства (Польша). К нему присоединилась группа учеников ешивы Тельз, вместе с которыми он открыл в этом городе ешиву. Тогда раввин обратился к Сабе из Слободки с просьбой помочь на первых порах становления этого Шатра Торы. В качестве машгиаха и учителя Мусара рав Натан Цви послал в Мелец рава Аншеля Этингена и вместе с ним еще нескольких своих первых учеников Слободки. Через два года на этой должности его заменил другой выходец из «Кнессет Исраэль» рав Авраам Ноах Палей. Эта ешива обрела известность в Польше, и многие ее ученики стали раввинами и учителями Торы в различных общинах.


Ешива в Брянске





В 1907 г. рав Шимон Шкоп принял предложение общины Брянска стать раввином этого города, и снова Саба из Слободки помог ему основать ешиву в новом месте. В качестве жениха для дочери он порекомендовал ему одного из своих самых знающих учеников рава Шрагу Гиндуса из Слуцка, который начал в ней преподавать. Рав Финкель попросил еще нескольких своих учеников переехать из Литвы в Брянск.


Все годы Первой революции в России, Первой мировой и Гражданской войн рав Шимон оставался в Брянске, пережив вместе со своей общиной губительную эпидемию тифа, голод и опасности, связанные с переходом города из руки в руки. В 1918 г., покидая Брянск, германские оккупационные войска ночью подожгли город и запретили жителям тушить пожар, стреляя в каждого, кто пытался зачерпнуть воду из колодца. Рав Шимон, которому тогда уже было более шестидесяти лет, побежал к немецкому генералу и, ценой страшных унижений, убедил его помиловать город. Получив письменное разрешение тушить пожар, раввин предъявил его немецким солдатам, а затем, не мешкая, первым бросился заливать огонь водой из колодца, и все жители города последовали за ним. Брянская община помнит, что в ту ночь раввин перевел дух лишь после того, как пламя было полностью побеждено.


С приходом в город советской власти были незамедлительно закрыты все еврейские общинные учреждения и начались репрессии. Рав Шимон пришел к комиссару, возглавлявшему большевиков. Лишь увидев седовласого раввина, тот пообещал выполнить любую его просьбу. Выяснилось, что в юности этот представитель советской власти учился в ешиве Тельз, оставил веру своих отцов, но сохранил глубочайшее уважение к раввину. Комиссар сдержал слово, и репрессии в городе прекратились.


В 1920 г. рав Шимон Шкоп был приглашен в Гродно, чтобы возглавить там великую ешиву «Шаар Атора» — «Врата Торы». И хотя раввин никогда не оставлял общину Брянска, пройдя вместе с ней все тяжелейшие испытания, обрушившиеся на наш народ в начале XX века, он все же принял нелегкое для себя решение переехать в Гродно из-за важности стоявшей перед ним задачи — передать фундаментальное знание Торы следующему поколению. Все евреи Брянска: старики, женщины и дети провожали своего раввина до железнодорожной станции. По свидетельству очевидцев, рав Шимон не переставая просил их вернуться домой, но они плакали и говорили: «Наш учитель, тяжело нам расставаться с вами!»


Вскоре после его прибытия в Гродно началась война между Польшей и Советской Россией, и части Красной Армии захватили город. А поскольку нетерпимость большевиков к религиозным евреям уже была хорошо известна, большинство учащихся ешивы бежали вместе с отступавшими поляками. Рав Шимон по болезни не смог уехать, и, оставшись почти без учеников, тем временем завершил работу над своей книгой «Шаарей Йошер» — «Врата праведности». В этом труде он провел углубленный анализ сложнейших тем Талмуда.


 


Ешива«Шаар Атора» в Гродно


Незадолго до начала Первой мировой войны Саба из Слободки послал своего сына рава Шмуэля с небольшой группой учеников «Кнессет Исраэль» основать ешиву в Гродно, которая после того как ее возглавил рав Шимон Шкоп, стала одной из самых известных литовских ешив в Восточной Европе и оказала огромное влияние на знание Торы всего нашего народа. Книги рава Шимона Шкопа по глубокому анализу Талмуда, появившиеся на свет в стенах этого Дома Учения, до сего дня изучаются во всем мире.


В 1920 г. рав Шимон Шкоп переехал из Брянска в Гродно, чтобы возглавить ешиву «Шаар Атора» («Врата Торы»). Положение в городе в те дни было неспокойным, он переходил из рук в руки, и лишь когда в Гродно возвратились польские войска, порядок восстановился и жизнь нормализовалась. В ешиве в те дни свирепствовал голод, в ее библиотеке не было даже всех трактатов Талмуда, и рав Шимон направил своих учеников в синагоги, где имелись недостающие тома. Каждый посланец должен был основательно изучить один из них, чтобы впоследствии служить для своих товарищей «Живым трактатом Талмуда». Однако, несмотря на тяжелейшие материальные условия, количество учеников в ешиве в кратчайший срок достигло двухсот, и через несколько лет ешива в Гродно вошла в число крупнейших мировых центров Торы.


Каждый урок рава Шимона был центральным событием в духовной жизни ешивы. Занятия проходили дважды в неделю: в понедельник и четверг, когда во время утренней молитвы читается свиток Торы. За час до начала урока учителя ожидали сотни учеников, каждый из которых старался расположиться как можно ближе к месту его выступления, и к приходу рава Шкопа все замирало. Тему предстоящего урока сообщали в тот же день и только после завтрака, так как если ученики узнавали ее заранее, они отказывались от еды и устремлялись в учебный зал, чтобы как можно основательнее изучить необходимые для занятия книги. Сгорающие от нетерпения студенты по вывешенному на стене «указателю первоисточников» пытались определить структуру и содержание будущего урока. В 1928 г. рав Шимон Шкоп завершил работу над книгой «Шаарей Йошер» и выпустил ее в свет. Эта книга вызывает неиссякаемый интерес в среде мудрецов Торы до сего дня.


Такова была еврейская жизнь в Гродно до начала неожиданно вспыхнувшей Второй мировой войны, когда Германия и Россия начали захват и разделение Польши в пятницу 17 Элула (1 сентября) 1939 года. В Гродно вошла Красная Армия, и не прошло и двух недель, как советские оккупационные власти закрыли ешиву, в которой в то время обучалось более трехсот юношей, приехавших в нее из многих стран мира. Вскоре стало известно, что из зоны советской оккупации Вильна будет передана независимой Литовской республике, и большинство учеников, следуя совету рава Шимона, небольшими группами бежали в Литву. В тот период в Вильне собралось более двух тысяч студентов польских ешив Мир, Каменец, Радин, Барановичи, Люблин и некоторых других.


Рав Шимон Шкоп по состоянию здоровья уже не мог совершить столь длительный переезд и остался в Гродно с небольшой группой ближайших учеников, продолжая занятия с ними в своем доме. Однажды во время урока к ним ворвались бойцы польского сопротивления, которые безжалостно расправлялись с коммунистами и сочувствующими им. Направив на раввина дуло карабина, они провели обыск в его квартире. «У нас в ешиве нет и никогда не было коммунистов, — заявил им рав Шкоп, — и каждому в городе это хорошо известно». Тем временем состояние здоровья учителя продолжало ухудшаться. Несколько дней спустя, 9 Хешвана 1939 г., после завершения молитвы Минха, рав Шимон Шкоп был призван в Небесную Ешиву. В последний путь его провожали тысячи евреев Гродно.


Рав Авраам Йешаягу Карелиц (Хазон Иш), который незадолго до этого совершил Алию в Землю Израиля, сказал: «Все время, пока были живы рав Шимон Шкоп и рав Барух Бер Лейбович, нацисты не могли овладеть Литвой, и лишь когда души этих праведников были призваны в их вечную обитель, Литва оказалась в руках злодеев». Большинство рукописей рава Шимона Шкопа и в том числе его многочисленные записи на полях книг сгорели в огне Катастрофы.


Ешива «Анаф Кнессет Исраэль» в Щучине


В 1909 г. был основан филиал ешивы Слободка в городке Щучин Ломжинской губернии (Польша), которую возглавил известный учитель Мусара рав Йеуда Лейб Хасман. В ней преподавали самые первые ученики Сабы из Слободки — рав Альтер Алеви Шмулевич, который был среди первых учеников ешивы в Слуцке и позже женился на дочери рава Юзла Горовица — Сабы из Новардока, и рав Нахман Колодецкий, в дальнейшем — раввин города Олита (Алитус) в Литве. За совсем непродолжительное время в стенах этой ешивы, следовавшей путями Мусара ешивы Слободка, собралось триста учеников. Ешива в Щучине выпустила целое поколение выдающихся мудрецов Торы, и они продолжили распространение в мире Учения Мусар.


Ешива в Шклове


В те же годы рав Финкель помогал своему близкому ученику раву Песаху Прускину, прежде бывшему духовным руководителем ешивы «Эц Хаим» в Слуцке, основать ешиву в Шклове (Белоруссия), которую возглавил раввин города рав Меир Шварц. Он послал группу своих учеников из Слободки, которые составили основу ешивы в Шклове и своими знаниями Талмуда и Мусара привлекли многих юношей этого города и окружающих местечек. Некоторое время спустя рав Финкель обратился к раву Аврааму Ноаху Палею, который в то время возглавлял ешиву в местечке Глуск, неподалеку от Люблина, чтобы тот оставил занимаемую должность и принял на себя духовное руководство ешивой в Шклове. Саба из Слободки с большим вниманием относился к развитию этой ешивы, полагая, что она станет вратами для распространения Учения Мусар в Белоруссии и на Украине. Рав Палей настолько отдался своей работе, что это разрушило его здоровье. Когда он поведал об этом своему учителю — раву Финкелю, тот испытал сердечную боль за своего ученика, но все же ответил, что Тора стоит того, чтобы отдать за нее жизнь. Эта ешива стала духовным центром знания во всей округе и продолжила свое существование до революции в России, после чего была закрыта по распоряжению советских властей. Некоторым ученикам удалось бежать в Литву и Польшу, другие были репрессированы и сосланы в Сибирь или убиты нацистами, освящая Б-жественное имя, во время Второй мировой войны.


Ешива «Торат Хесед» в Лодзи


В 1909 г. в городе Лодзь (Польша) была основана ешива, которая стала филиалом «Кнессет Исраэль». Один из уважаемых меценатов Лодзи Сендер Дискин приобрел благоустроенное здание и пожертвовал крупную сумму денег на этот Шатер Торы, названный «Торат Хесед». Он пожелал, чтобы эта ешива следовала духовным путем Слободки. Рав Финкель направил в Лодзь одного из своих ранних учеников рава Шломо Гродзенского, чтобы он возглавил ешиву, рава Исраэля Бройде из Чекишек (Чекишке), рава Исраэля Шломовича из Яновы (Йонова) в качестве преподавателей и с ними группу молодых учеников, которые, обладая глубокими знаниями Талмуда и Мусара, составили основу будущей ешивы. Эта была первая литовская ешива в глубине Польши, преподавание в которой следовало духу Учения Мусар, принятому в Слободке. Она привлекла многих юношей из Лодзи и других городов и местечек Польши, в том числе из хасидских семей, которые впервые столкнулись с методами изучения Талмуда, принятыми в Литве, и утонченным служением Небесам в духе Мусара. Некоторые из них в дальнейшем продолжили изучение Торы в других литовских ешивах.


В начале Первой мировой войны эта ешива была закрыта, и студенты и преподаватели разъехались по своим домам. Однако спустя кратчайшее время занятия в ней возобновились — их организовали вернувшиеся в Лодзь молодые люди, которые прежде уехали оттуда для учебы в Слободку. К ним присоединились и студенты других ешив, разбросанные войной по всей Польше. В те дни духовным наставником ешивы «Торат Хесед» был рав Исраэль Шломович, уроки Мусара которого к тому времени уже получили широкую известность. В 1916 г. в Лодзь вернулся рав Шломо Гродзенский, после того как в смутные времена военного времени он был раввином еврейской общины в местечке Делятичи (Белоруссия). На долгие годы границы между Литвой и Польшей были закрыты, и Слободка оказалась отрезанной от польских Домов Учения, главы которых называли ешиву в Лодзи «Послом литовской ешивы в Польше». Многие выпускники ешивы «Торат Хесед» стали известными раввинами и учителями в разных странах.


Ешива Мир


Влияние Сабы из Слободки коснулось также многих других ешив, расположенных вдалеке от Ковно и, в частности, ешивы Мир — одной из старейших в Восточной Европе. Ее основал рав Шмуэль Тиктинский еще в 1815 году. К концу XIX века экономическое положение ешивы было очень тяжелым. Ешива Мир издавна была известна неприятием Учения Мусар и не соглашалась ни на какие изменения. Рассказывают, что один состоятельный купец предложил оплатить все долги ешивы, составлявшие к тому времени 20 тысяч рублей, на условии изучения Мусара в ее стенах. Руководство ешивы категорически отклонило это предложение. Со вспышкой Первой революции в России 1905-1907 гг. в ешиву Мир начали проникать чуждые еврейской традиции взгляды и идеи; ее охватил тяжелый кризис, и она оказалась на грани закрытия.


В 1899 г. ее возглавил рав Элиягу Барух Камай — раввин города Мир, после чего в ней произошли серьезные изменения. В 1903 г. сын Сабы из Слободки [bookmark: _Hlk41421758]рав Элиезер Йеуда женился на дочери рава Элиягу Баруха Камая, переехал в Мир, и вместе с ним десять учеников Слободки, которые стали для всех примером усидчивости в учебе, знаний Талмуда и служения в духе Мусара. В 1907 г. в ешиву Мир на должность машгиаха был приглашен рав Шломо Залман Долинский — один из самых выдающихся учителей Мусара, что привело к настоящему перевороту. Как и в других местах, на первых порах «люди Мусара» сталкивались с сильным противостоянием как внутри ешивы, так и со стороны жителей городка. Но постепенно трудности разрешались, противоречия сглаживались, и Учение Мусар все больше проникало в сердца и души еврейского народа. В результате ешива Мир стала одним из духовных центров Мусара.


В 1908 г. рав Шломо Залман Долинский заболел смертельной болезнью, которая в 1911 г. оборвала его жизнь. После него, по совету рава Финкеля, на должность машгиаха ешивы Мир был принят великий учитель Мусара рав Йерухам Лейвовиц — один из последних учеников Сабы из Кельма. Под его руководством ешива Мир развилась, выросла и насчитывала уже сотни учеников.


Во время Первой мировой войны ешива была вынуждена переехать в Полтаву (Украина), где ей пришлось перенести многие тяготы. В 1921 г., спасаясь от советских репрессий, этот Шатер Знания перебрался в Вильну, год спустя вернулся в Мир, который был возвращен Польше, и начал свое восстановление. Выступления и уроки Мусара рава Йерухама Лейвовица были записаны его учениками и позднее изданы его потомками. Великий учитель оставался машгиахом ешивы Мир до последнего дня своей жизни, оборвавшейся в 1936 году. В те дни ешива Мир сильно разрослась, насчитывала более 500 учеников и стала известным центром Торы в Польше.


[bookmark: _Hlk41421980]Рав Йерухам Лейвовиц (1873-1936 гг.) родился в городке Любань (Белоруссия). В 16 лет он начал учебу в ешиве Слободка и в 24 года по совету своего учителя отправился в Дом Учения в Кельме к великому учителю Мусара раву Симхе Зисселю Бройде — Сабе из Кельма, который покинул этот мир менее года спустя. Весь тот день Рав Йерухам плакал от ощущения страшной потери, ибо считал, что только начал постигать от своего учителя что означает быть человеком. Рав Йерухам свидетельствовал о себе, что тот день навсегда изменил его судьбу и повлиял на все его понимание Торы.


В 1907 г. после свадьбы рав Лейвовиц начал учиться в ешиве Хафец Хаима в Радине, позже став ее машгиахом. Рав Йерухам Лейвовиц вошел в историю также и в заслугу издания рукописей своего великого учителя — Сабы из Кельма, который оставил после себя множество писем, посланий и записей, сохранивших для нас его понимание и методы преподавания Учения Мусар. Важнейшие мысли и рассуждения раввина были записаны на клочках и обрывках бумаги. Его сын рав Нахум Зеев Бройде и один из ближайших учеников рав Реувен Деслер собрали и систематизировали более двух тысяч рассуждений учителя о молитве, изучении Торы и служении Небесам, изложенных им в различные периоды его жизни в Жагаре, Москве, Гробине и Кельме, и адресованных сыну и ученикам, а также заметки, сделанные раввином для себя лично.


[bookmark: _Hlk500671506]Эти записи увидели свет лишь десятки лет спустя, поскольку духовные наследники мудрости Мусара Дома Учения в Кельме ими столь дорожили и настолько трепетно к ним относились, что хранили их в запертом сундуке и не соглашались на их публикацию, дабы это утонченное знание не попало в руки недостойных. На протяжении десятилетий доступ к ним был открыт лишь узкому кругу великих в знании и служении «людей Мусара», которые изучали послания Сабы из Кельма, находя в них неиссякаемый источник мудрости, живительные воды которого воскрешают душу. Лишь много лет спустя ученики Сабы из Кельма приняли непростое для себя решение опубликовать эти записи. Рав Йерухам издал первые семьдесят посланий Сабы из Кельма; дальше эту работу продолжили его потомки, что спасло эти бесценные рукописи от огня катастрофы[bookmark: _ftnref2][2].


Ешива Радин


Духовное влияние Сабы из Слободки коснулось также ешивы Радин, главой которой был рав Исраэль Меир Акоэн — автор многочисленных книг, самая известная из которых — «Хафец Хаим» — посвящена изучению запрета на злоязычие. В 1869 г. рав Исраэль Меир основал ешиву в Радине — сначала в своем доме, а затем, когда число учеников сильно увеличилось, перенес занятия в ближайшую синагогу. Его жена сама готовила пищу для студентов, которые проживали в синагоге и ночевали на деревянных скамьях. В 1904 г. число учащихся значительно выросло и для ешивы было возведено отдельное здание. Тогда ешива Хафец Хаима вступила в свой «золотой век», став одним из мировых центров изучения Торы, и в ней занимались более трехсот талантливых юношей.


С началом Первой мировой войны, когда линия фронта подошла к Радину, глава ешивы с большей частью учеников отправился вглубь России. Зимой 1915 г. беженцы временно обосновались в местечке Смолевичи Минской губернии, а затем, в связи с продвижением линии фронта, отступали до Могилева. Годы большевистской революции и Гражданской войны рав Исраэль Меир и его ешива пережили в городке Сновск (Черниговская область Украины). Летом 1921 г. им удалось вернуться в Радин, который к тому времени был возвращен Польше.


В начале своего существования ешива Радин не приняла в полной мере Учение Мусар, а следовала своим собственным уникальным путем служения Небесам, который проложил ее глава — рав Исраэль Меир Акоэн. Он с большим уважением относился к Учению Мусар и в 1897 г., когда в Ковно возникло противостояние Мусару со стороны многих известных раввинов Литвы и случился конфликт, в результате которого Саба из Слободки был вынужден покинуть принадлежавшее ему здание ешивы и уйти с верными ему учениками, Хафец Хаим послал крупную сумму денег для поддержки новой ешивы, открытой равом Финкелем в Доме Учения мясников. В течение нескольких последующих лет рав Исраэль Меир отсылал в ешиву [bookmark: _Hlk41422327]«Кнессет Исраэль» часть средств, изначально предназначавшихся для его ешивы. Однако изучение Торы в ешиве Радин следовало по пути, несколько отличавшемуся от стези Мусара, которую проложил рав Исраэль Липкин (Салантер) и продолжили его великие ученики: Саба из Кельма, рав Ицеле Петербургер и рав Нафтали Амстердам, чьим советам и наставлениям следовал Саба из Слободки. Реальное представление об изучении Торы в духе Мусара в ешиве Радин сформировалось после того, как туда приехали ученики «Кнессет Исраэль».


Рабби Исраэль Меир бен Арье Зеев Акоэн (Хафец Хаим) (1838-1933 гг.) был известнейшим праведником, выдающимся законоучителем и духовным лидером своего поколения. Он родился 11 Швата 1838 г. в местечке Дятлово (Белоруссия). В детском возрасте изучал Тору под руководством своего отца, который прежде учился в ешиве Воложин. В возрасте десяти лет он приехал учиться в Вильну — духовный центр Литвы и всего мира — где прославился как гений — «илуй из Дятлово».


После смерти отца во время эпидемии холеры, вспыхнувшей в Вильне в 1849 г., Хафец Хаим в возрасте 11 лет остался в городе и занимался в различных Домах Учения. Он посещал уроки выдающихся мудрецов Торы, и в первую очередь, рава Исраэля Салантера — основателя Учения Мусар, которого на протяжении всей своей жизни считал своим раввином.


В 17 лет рав Исраэль Меир женился на дочери жителя местечка Радин, поселился в нем и все свое время посвящал изучению Торы. Он открыл небольшую бакалейную лавку, всеми делами в которой управляла его жена. Поскольку они вели торговлю в полном соответствии с законами Торы, продавали товары только хорошего качества по невысоким ценам, с предельной точностью взвешивали продукты, давали рассрочку в платеже или вовсе прощали долги нуждающимся, вскоре в магазине не стало отбоя от покупателей. Из опасения лишить заработка других торговцев рав Исраэль Меир попросил жену открывать лавку только в утренние часы. Однако и это не помогло: покупатели стали приходить именно в это время. Тогда раввин закрыл вход с улицы и оставил только дверь во дворе — для ближайших соседей. Очень скоро вереница потянулась через двор. В конце концов магазинчик пришлось вовсе закрыть.


В 1873 г. в возрасте тридцати пяти лет рав Исраэль Меир выпустил в свет свою первую книгу — «Хафец Хаим» — «Жаждущий Жизни» — уникальный галахический труд, посвященный законам чистоты речи и запретам на злословие. Раввин видел потребность в этой книге, поскольку заметил, что соблюдением законов о чистоте речи пренебрегают даже знатоки Торы, скрупулезно выполняющие все остальные заповеди, а многие простые евреи вообще не усматривают в злоязычии греха. Однажды в Вильне его до глубины души потряс урок рава Исраэля Салантера, говорившего об особой строгости запретов Торы, связанных со злословием. В завершение урока рав Салантер воскликнул: «Дай Б-г, чтобы нашелся законоучитель, который написал бы книгу на эту тему!» С того дня рав Исраэль Меир начал собирать материал для своей работы. Суть этой книги отражена в самом ее названии, взятом из стиха Теилим: «Кто человек, жаждущий жизни (хафец хаим), стремящийся к долголетию? Это тот, кто бережет свой язык от злословия»[bookmark: _ftnref3][3]. Рав Исраэль Салантер дал рецензию на эту книгу, однако рав Исраэль Меир не поместил ее в предисловии, поскольку она чрезвычайно восхваляла автора. Эта книга выдержала сотни изданий и до сегодняшнего дня является одним из самых изучаемых источников.


В 1881 г., уступив настойчивым просьбам жителей Радина, рав Исраэль Меир стал раввином этого местечка, но очень скоро оставил занимаемую должность. Много лет спустя он раскрыл причину своего поступка. В самом начале раввинского служения к нему с искренним раскаянием явился старый мясник, ранее отстраненный от торговли из-за продажи некашерного мяса. Принимая во внимание то, что он всецело осознал свой грех, раскаялся в содеянном и обещал более так не поступать, Хафец Хаим позволил ему вернуться к торговым делам, а за его грех наложил на него штраф в размере сорока фунтов свечей для Дома Учения.


Через некоторое время тот человек скончался. Спустя несколько дней после его смерти, погрузившись в глубокий сон, Хафец Хаим увидел Небесный Суд, разбирающий дело умершего. Судьи пожелали узнать, что именно имел в виду раввин, назначив штраф: только наказание для предотвращения подобных нарушений в будущем или искупление совершенного стариком греха. Проанализировав мотивы своего галахического решения, Хафец Хаим ответил, что назначил штраф только в качестве наказания. На этом сновидение оборвалось, но вскоре, в глубоком сне, он снова увидел умершего мясника, произносящего сквозь рыдания: «Ой, рабби, что вы причинили мне своим ответом! Ведь я полагал, что уже исправил свой грех этим штрафом, а теперь, после ваших показаний на Небесном Суде, мне придется искупать его страшными страданиями в Геиноме. Горе мне, горе!» Проснувшись, Хафец Хаим, сердце которого и раньше не лежало к раввинской службе, окончательно решил оставить занимаемую должность.


В 1907 г., в возрасте семидесяти лет, рав Исраэль Меир завершил свой шеститомный галахический труд «Мишна Брура» — «Ясное Учение», над которым работал более трех десятилетий. В этой книге он прокомментировал один из разделов свода Шульхан Арух — «Орах Хаим» («Образ жизни»), посвященный ежедневным законам еврейской жизни и праздников. В предисловии к этой книге Хафец Хаим отметил: «Все четыре раздела свода Шульхан Арух содержат в себе законы, актуальные и сегодня, и все же раздел “Орах Хаим” особенно важен — ведь без знания содержащихся в нем законов невозможно провести ни одного дня, не нарушив заповедей Торы. Эта книга стала одним из самых авторитетных источников в еврейском мире, и все ашкеназские общины приняли его галахические установления. Выдающийся законоучитель рав Авраам Йешаягу Карелиц (Хазон Иш) писал: “Галахические решения, вынесенные составителями кодексов Шульхан Арух и Мишна Брура, являются для нас столь же обязательными, что и вынесенные мудрецами Сангедрина, заседавшими в судебной палате возле Иерусалимского Храма”.


Рав Исраэль Меир стал одним из духовных лидеров поколения. Он участвовал в конференциях ведущих раввинов Российской империи, которые проходили в Вильне и Санкт-Петербурге, и по целому ряду вопросов его мнение оказывалось решающим. Хафец Хаим был одним из учредителей всемирной организации ортодоксальных общин “Агудат Исраэль” (“Единство Израиля”).


В 1904 г. в качестве преподавателя Талмуда в ешиву Радин был принят рав Нафтали Троп, гениальный ученик ешивы Слободка. Рав Нафтали Троп (1871-1928 гг.) родился в Гродно (Белоруссия) и изучал Тору у своего отца. В пятнадцатилетнем возрасте он пришел в Дом Учения в Кельме к раву Симхе Зисселю Бройде, где глубоко проникся Учением Мусар, затем учился в ешиве Тельз под руководством рава Элиэзера Гордона, после чего перешел в Слободку. В 22 года он обручился с дочерью рава Натана Цви Финкеля, однако им не было суждено стать мужем и женой, поскольку невеста заболела тяжелой болезнью и скончалась до свадьбы. Тогда рав Нафтали снова вернулся в Кельм, где посвятил четыре года углубленному изучению Мусара. После этого он был принят на должность преподавателя Талмуда в ешиву для мальчиков в Слободке “Ор Ахаим”, основанную равом [bookmark: _Hlk525915236]Цви Левитаном — учеником основателя Учения Мусар рава Исраэля Салантера, машгиахом которой был Саба из Слободки. В 1904 г. рав Нафтали Троп начал преподавать Талмуд в ешиве Хафец Хаима в Радине, и его путь Мусара и служения сильно повлияли на образ ешивы.


Несколько лет спустя к числу преподавателей ешивы Радин присоединился и рав Ицхак Мельцан (1854-1916 гг.). Он родился в Слуцке в семье известного раввина Шмуэля Мельцана — автора книг, разъясняющих труды Виленского Гаона. Он был одним из последних учеников основателя Учения Мусар рава Исраэля Салантера, у которого учился в Мемеле (Клайпеда). Позже рав Мельцан учился у Сабы из Кельма и был судьей в местном раввинском суде. Хафец Хаим пригласил его на должность преподавателя в основанной им ешиве Радин.


Хафец Хаим никогда не надевал раввинских одежд и выглядел как бедный торговец или простой ремесленник: на голове — кепка с козырьком, на ногах — большие крестьянские сапоги. Столь же простым был весь его быт: в доме не было никаких гарнитуров — вдоль стен стояли длинные некрашеные столы и лавки. Когда Хафец Хаим был уже в преклонном возрасте, его мебель состарилась и расшаталась, но он не позволил ее заменить. В его семье пользовались самой простой посудой, ели самую скудную пищу: грубый хлеб и картофель.


24 Элула 1933 г. в возрасте 95 лет рав Исраэль Меир Акоэн — Хафец Хаим — был призван в Небесную Ешиву и при участии всех жителей местечка перенесен в свою последнюю земную обитель.


Ешива в Ломже


Духовное влияние рава Финкеля распространялось также и на ешиву Ломже (Польша), которая была основана еще в 1883 г. равом Элиэзером Шуловичем (1848-1931 гг.) и изначально следовала путями Учения Мусар Кельма. Рав Элиэзер Шулович родился в местечке Кольно, расположенном неподалеку от Ломже. В пятнадцатилетнем возрасте он отправился в ешиву Воложин, где провел четыре года, после чего учился у рава Исраэля Салантера в Мемеле и позже у рава Симхи Зисселя Бройде в Кельме. Глава ешивы стремился развивать свое учебное заведение на ценностях Учения Мусар. Он пригласил в качестве преподавателей троих учеников Сабы из Слободки и машгиаха — рава Моше Розенштейна — великого учителя Мусара из Дома Учения в Кельме, автора книги “Основы Знания”[bookmark: _ftnref4][4].


Рав Моше Розенштейн (1880-1941гг.) — машгиах ешивы Ломже (Польша) — родился в местечке Ужвент (Ужвентес) в Кельмском районе Шяуляйского уезда Российской империи. В юности он учился в ешиве Тельз (Тяльшяй) под руководством основателя ешивы рава Элиэзера Гордона и преподавателя Талмуда рава Шимона Шкопа. Тогда он встретил рава Йерухама Лейвовица — будущего машгиаха ешивы Мир, который в те годы учился в Доме Учения в Кельме. Это знакомство коренным образом изменило его судьбу.


Ученики ешивы в Ломже рассказывают о своем учителе: “Наш машгиах разительно отличался от людей своего поколения служением и трепетом перед Небесами. В морозные зимние дни, когда учащиеся, страдая от холода, оставляли большой зал ешивы, собираясь в маленьких комнатах, он, облаченный в зимнюю одежду, все ночи напролет до рассвета находился в Доме Учения, погруженный в свои размышления. Все дни машгиах постился, позволяя себе лишь легкую трапезу в 11 часов ночи. Его семья проживала на соседней улице, однако он оставлял ешиву и приходил домой только по шаббатам, произносил Кидуш и возвращался к своей учебе и преподаванию Торы. Возвышенный образ рава Моше Розенштейна оказал неизгладимое влияние на духовное состояние ешивы. Его уроки Мусара пользовались особой популярностью. Он посвящал много сил и времени личным беседам с учениками ешивы, оказывая им помощь добрым словом и мудрым советом. Своим исполнением заповедей “по отношению к ближнему” машгиах олицетворял образ “человека Мусара”. Он постоянно ожидал прихода Машиаха”.


Распространение Мусара в Литве


Саба из Слободки был тесно связан со всеми ешивами и делал все от него зависящее, чтобы внести в них вечный свет Учения Мусар. В результате в Литве и Польше не оставалось почти ни одной ешивы, где бы не преподавал кто-либо из его учеников. Даже в ешиву Воложин, которая на протяжении многих лет была оплотом противостояния этому Учению, в качестве учителя Мусара был принят рав Авраам Драшкович, прежде учившийся в Кельме и Слободке. Когда в Поневеже (Паневежис) в 1909 г. создавался основанный купцом Высоцким[bookmark: _ftnref5][5] “Колель для мудрецов Торы”, во главе которого стоял раввин города рав Ицхак Рабинович, возглавлявший оппонентов Мусара в 1897 г., он обратился к Сабе из Слободки с просьбой прислать нескольких его учеников. Примерно в то же время рав Авраам Бурштейн — раввин Таврига (Таураге) — основал колель в своем городе. Также и он обратился за поддержкой к Сабе из Слободки, и в ответ на его просьбу к нему были направлены десять учеников, отличавшихся знанием Талмуда и Мусара. То же самое произошло в 1912 г., когда рав Моше Соловейчик, сын рава Хаима из Бриска, открывал Колель в Райсене (Расейняй), — он тоже обратился за поддержкой к раву Финкелю.


Так при помощи и содействии Сабы из Слободки строилась и расширялась сеть ешив, в первую очередь в Литве, Белоруссии и Польше. Со временем их влияние распространялось на всю черту оседлости Российской империи, Западную Европу, Америку и Землю Израиля. Рав Натан Цви стоял во главе мира Торы, и без его совета не принимались никакие существенные решения. Его дом всегда был полон учениками и посетителями, желающими задать вопрос и получить совет великого учителя. Он принимал решения о том, кого из своих учеников отправить в какую ешиву и кого из преподавателей порекомендовать на какую должность. С особенным вниманием он относился к назначению раввинов в города и местечки.


Кроме ешив, о которых мы упоминали прежде, Саба из Слободки основал еще много центров изучения Торы в духе Мусара. Многие из его учеников разъехались по всей черте оседлости России и за ее пределы, заняв должности раввинов общин или преподавателей Торы и Талмуда, и распространили Учение Мусар среди многих тысяч еврейских душ. И вся эта неохватная деятельность осуществилась благодаря стараниям и руководству рава Финкеля. Так Учение Мусар, сложившееся в ешиве “Кнессет Исраэль” в Слободке — духовном центре Мусара того времени — стало изучаться во всем мире.





[bookmark: _ftn1][1] Двухтомник “Уроки Знания” — Тайное Учение ешивы Тельз — был издан в Литве нашим издательством на русском языке. — Примечание издателя.


[bookmark: _ftn2][2] Двухтомник “Мусар Дома Учения в Кельме” был издан в Литве нашим издательством на русском языке. — Примечание издателя.


[bookmark: _ftn3][3] Теилим 34:13-14.


[bookmark: _ftn4][4] Книга “Основы Знания” была издана в Литве на русском языке нашим издательством. — Примечание издателя.


[bookmark: _ftn5][5] Кальман Вульф Высоцкий, который стал широко известен как купец первой гильдии, основавший самую крупную в России компанию по торговле чаем, родился в бедной еврейской семье в Жагаре. Он получил традиционное еврейское религиозное образование, много лет учился в ешиве Воложин и позже в Доме Учения рава Исраэля Салантера Невайзер в Ковно (Каунас). Затем он переехал в Москву, где неимоверно разбогател, прославился как один из самых щедрых еврейских меценатов и завещал все свое имущество на развитие еврейского поселения в Земле Израиля.
Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 4. Биография, часть III. Первая мировая война. Алия ешивы Слободка в Землю Израиля
Первая мировая война


Расцвет еврейской жизни в Литве продолжался до шаббата 9 Ава (1 августа) 1914 г., когда Германия объявила войну России, что перевернуло весь мир. Началась Первая мировая война (1914-1918 гг.) — самая масштабная и кровопролитная в человеческой истории до того времени. В ней участвовало 38 государств — более полутора миллиардов человек — 75% населения земного шара. Причиной войны было стремление ведущих держав, прежде всего России, Германии, Англии, Франции и Австро-Венгрии к переделу мира. В начале XX века рухнула колониальная система, и ведущие европейские страны, на протяжении десятилетий процветавшие за счет эксплуатации колоний, лишились ресурсов стран третьего мира: Индии, Африки и Южной Америки, что привело к возникновению внутренних трудностей и нарастанию внешних противоречий. Англия не желала допустить усиления германского влияния на Балканах. Германия стремилась укрепиться на Балканах и Ближнем Востоке, а также лишить Англию морского господства. Франция мечтала вернуть себе Эльзас и Лотарингию, утраченные ею в войне 1870-1871 гг., и захватить немецкий Саарский угольный бассейн. Германия стремилась отнять у России Польшу, Украину и Прибалтику. Россия и Австро-Венгрия пытались контролировать проливы Босфор и Дарданеллы. У каждой небольшой страны Европы были свои интересы, усиливавшие противоречия между ними.


Бедствия и тяготы войны в первую очередь затронули Литву, находившуюся непосредственно возле российско-германской границы, где и начались боевые действия. Германия повела массированное наступление на близлежащие к Восточной Пруссии города, где проходили затяжные кровопролитные бои. Вскоре после начала войны царские власти издали указ, предписывающий евреям, проживавшим неподалеку от линии фронта, покинуть свои дома и перебраться вглубь России. Так были насильственно депортированы многие евреи Литвы. Правительство опасалось, что недовольство Еврейской Общины, вызванное национальной политикой Российской империи и многочисленными ограничениями и притеснениями еврейского меньшинства, а также знание близкого к немецкому языка идиш и широкие культурные и экономические связи литовских евреев с их братьями в странах Западной Европы приведут к их сотрудничеству с оккупационными властями на захваченных Германией территориях. Многие ученики и преподаватели ешивы были мобилизованы на военную службу или были вынуждены бежать, что привело к закрытию большинства ешив и, в частности, ешивы Слободка.


В начале войны рав Натан Цви Финкель находился в Германии, где был задержан вместе с другими гражданами России, оказавшимися в тот момент на немецкой территории, и помещен в лагерь. Один из немецких солдат, охранявших пленников, очень преданно заботился о раввине, оказывал ему всяческую помощь и оберегал от опасностей. Это вызывало крайнее удивление учителя и других заключенных. После войны этот солдат написал раввину, что он еврей, проживавший в городе Мемель (Клайпеда), и в юные годы учился в Слободке. Он добавил, что прежде рав Натан Цви беспокоился о нем, а теперь ему представилась уникальная возможность позаботиться о своем учителе. Из этой истории видно, что учеников Слободки можно было встретить практически в любом уголке земли.


Ешива Слободка в изгнании


Тем временем в годы войны, сумятицы и разрухи рав Моше Мордехай Эпштейн решил осуществить невероятное — возродить ешиву «Кнессет Исраэль» в изгнании. Он начал разыскивать подходящее для этого место подальше от линии фронта и остановил свой выбор на Минске. Несмотря на тяжелую ситуацию, преподаватели и многие ученики Слободки отправились в этот город. К ним присоединились талантливые юноши Минска и других мест, и занятия возобновились. Через несколько месяцев рав Финкель был освобожден из лагеря и тоже приехал в ешиву, которая переживала тяжелый период своей истории.


Тяготы военного времени захлестнули всю страну, царило всеобщее смятение и паника. Требовались невероятные усилия для сбора средств на самые первостепенные нужды. Также были необходимы деньги для подкупа чиновников, чтобы добиться освобождения преподавателей и учеников от воинской повинности. Несмотря на тяжелые испытания, учеба в ешиве была результативной, а духовная атмосфера — возвышенной.


В конце 1916 г. с приближением линии фронта к Минску было решено перевезти ешиву в более безопасное место, еще дальше от военных действий. Так Шатер Торы Слободки, где в те дни учились 150 человек, переместился в Кременчуг (Полтавская губерния Украины), который в заслугу праведности еврейской общины снискал себе название «Украинский Иерусалим». Вначале ешива столкнулась с весьма прохладным и настороженным отношением со стороны местных жителей, часть из которых были приверженцами хасидского направления Хабад, тем более что в их город переехала также и ешива из Любавичей. Литваки, с которыми украинским евреям не приходилось встречаться никогда прежде, существенно отличались своим внешним видом и обычаями, что поначалу вызывало неприятие и отчужденность местных жителей. Однако прошло совсем немного времени, как они убедились в фундаментальном знании Торы, утонченном служении, возвышенных духовных качествах, глубокой вере и вознесенном трепете литваков перед Небесами, и недоверие сменилось уважением и дружелюбием. Евреи Кременчуга стали посещать уроки Мусара Сабы из Слободки и других учителей ешивы, восхищаясь их ясностью и глубиной. Состоятельные горожане поддерживали ешиву своими щедрыми пожертвованиями, и в тяжелые дни войны почти все ее потребности покрывались из местных источников.


Однако относительное спокойствие длилось недолго, лишь до тех пор, пока линия фронта не продвинулась на территорию Украины. Кременчуг не был захвачен немецкой армией, но, находясь неподалеку от передовой, превратился в один из центров приема беженцев, раненых и военнопленных. Во время последовавшей за этим революции и гражданской войны в городе происходили волнения и беспорядки, он захватывался различными бандами, случались погромы, от которых в первую очередь страдало еврейское население. Экономическое положение становилось все более тяжелым, начались голод, болезни и эпидемии, и ученикам ешивы приходилось поочередно дежурить в больницах. Однако, несмотря на все эти бедствия, они не пали духом, и изучение Талмуда продолжалось в полную силу. Своими уроками Мусара Саба из Слободки поддерживал возвышенную атмосферу в Доме Учения. Тяжелейшие испытания тех дней не сломили молодых людей, а только закалили и укрепили.


Возвращение в Литву


После большевистского переворота в России всем ученикам ешивы удалось бежать от коммунистических репрессий, и в конце 1920 г. они добрались до Вильны, а затем вернулись в Ковно. К своему удивлению они обнаружили, что здание ешивы «Кнессет Исраэль» не пустует — в ней тем временем была основана другая ешива, в которой собрались двести еврейских юношей, оказавшихся в Литве под немецкой оккупацией. На протяжении четырех лет войны ее возглавляли рав Барух Горовиц — раввин Алексотаса и рав Нисан Явлонский — раввин Слободки — выдающиеся мудрецы поколения из числа учеников Сабы из Слободки, а машгиахом был рав Йерухам Лейвовиц, который привел с собой группу учеников из ешивы Мир. Возвратившаяся из изгнания ешива Слободка слилась с уже существующей ешивой, и вернулась былая краса!


В истории «Кнессет Исраэль» в Слободке начался новый период, со всех сторон в нее потянулись ученики, и когда их число достигло пятисот, она не могла принять больше. Рав Натан Цви, будучи уже в преклонном возрасте, почувствовал вторую молодость. Он нашел широкое поле для распространения Мусара и без устали, как неиссякаемый источник, давал уроки, полные истинной чистой мудрости. Раввин применял свои педагогические способности и лично заботился обо всех учениках, которые разительно отличались друг от друга в уровне знаний и многих других аспектах. Слово учителя проникало в сердца, а свет души влиял на судьбы. Он воспитал новые поколения мудрецов Торы, которые продолжили его путь и распространили Учение Мусар во всем мире.


В то время положение в Литве намного улучшилось. Страна обрела независимость, что способствовало благополучию также и еврейской общины, которой власти предоставили равноправие и свободу в национальных и религиозных вопросах. Ешивы были признаны высшими учебными заведениями, и их студенты освобождены от службы в армии. Политическое и экономическое положение в Литве было стабильным, что позитивно отражалось на жизни еврейской общины и создавало условия для ее процветания. Поддержка приходила также из дальних стран, обеспечивая все необходимые потребности. Ешива «Кнессет Исраэль» начала получать гуманитарную помощь от американской благотворительной организации «Джойнт» в размере 1500 долларов в месяц. Администрация ешивы использовала эти возможности для обеспечения учащихся всем необходимым: пищей, жильем, одеждой. Заботясь об их здоровье и отдыхе, руководство ешивы установило в месяце Ав каникулы и организовало ученикам отдых в деревне. В основном летние каникулы проводились в местечке Румшишек (Румшишкес), расположенном в 30 километрах от Ковно. Рав Эпштейн проводил занятия на лесной поляне, а рав Финкель каждый вечер давал урок Мусара. Летний отдых был очень полезен молодым людям, которым уже в юном возрасте пришлось испытать немало невзгод и лишений.


Мир Торы в Литве


Руководство «Кнессет Исраэль» не считало достаточной работу в стенах ешивы и стремилось расширить свою деятельность далеко за ее пределами. Было решено обеспечить подготовку молодых людей для поступления в ешиву, чтобы развить их мировоззрение и понимание Талмуда. Для этого было создано подготовительное отделение «Ор Исраэль», где преподавали лучшие ученики рава Финкеля. В это учебное заведение устремились молодые люди со всех уголков Литвы. Саба из Слободки основал также ешиву для подростков (13-18 лет) «Эвен Исраэль», которую возглавил рав Ицхак Мельцер. Позже эта ешива была переименована в «Оэль Моше» в память о безвременно ушедшем раве Моше Финкеле — сыне рава Натана Цви. Во многих местах были открыты Талмуд Торы — учебные заведения для детей. Так, с течением времени, в Ковно было создано царство Мусара Слободки, охватившее все возрастные группы: от малых детей до убеленных сединами старцев.


Рав Финкель призывал своих учеников к деятельности и за пределами Ковно. В результате возникли ешивы в городах Вилькомир (Укмярге), Йонава, Бирж (Биржай), Рокишек (Рокишкис) и в нескольких других местах. Многие выпускники этих ешив в дальнейшем продолжали учебу в Слободке, попадая в неповторимый мир духовности великого учителя Мусара.


В конце 1921 г. рав Финкель решил открыть Колель Аврехим, продолжая путь рава Исраэля Салантера, основавшего прежде Колель Ковно, который прекратил свое существование в начале войны. Это было необходимо для восстановления мира Торы, пострадавшего во время страшной и разрушительный войны, и возвращения ему былой славы. Годы разрушения оставили свой отпечаток на всех общинах; скитания, бедствия, голод и страдания затронули каждого религиозного еврея, покалечив его судьбу и ослабив мудрость и знание. Стало ясно: если не приложить всех сил для восстановления мира Торы, то в будущем Б-жественное Учение, не дай Б-г, могло пропасть у народа Израиля.


В создавшейся ситуации у многих евреев не было никаких шансов прийти к глубокому знанию Торы без грамотных учителей и верных товарищей для совместной учебы. Прежде в каждом городке и местечке проживали великие раввины, которые получили знание Торы от прежних поколений и передавали их следующим, и у каждого, стремящегося к знанию, были для этого условия и возможности. Но страшная война создала в мире большую сумятицу, и книги Торы пылились на верхних полках. Юноши женились, на них тяжким бременем ложились заботы о своих семьях и не оставалось возможностей посвящать все свое время глубокому изучению Торы. По этой причине Саба из Слободки основал Колель Аврехим «Бейт Исраэль», названный так в память о раве Исраэле Салантере.


Этот Колель ставил перед собой большие задачи и руководствовался следующими принципами:


— Колель находится в Слободке при ешиве «Кнессет Исраэль».


— Все учащиеся в нем должны проживать в Слободке вместе со своими семьями.


— В Колель принимаются только великие в знании Торы и трепете перед Небесами и искренне стремящиеся к еще большим постижениям.


— Изучение Торы аврех должен считать своим основным занятием, а не чем-то временным и вторичным в его жизни.


— Путь изучения определяется учителями мудрости.


— Все учащиеся Колеля должны вместе изучать одну тему, помогая друг другу.


— Каждому учащемуся надлежит выступать перед своими товарищами со своими «Хидушей Тора» — открытиями в Талмуде и Мусаре.


— Каждый аврех должен учиться в Колеле не менее пяти лет.


— Женатым студентам оказывается финансовая помощь, дабы все годы учебы их не тревожили материальные проблемы и они могли заниматься Торой в покое души.


Эти постановления способствовали развитию Колеля и привели к духовному росту многих аврехим. Они не отделялись от своих семей, как нередко случалось в те дни, были обеспечены материально, что снимало с их плеч ярмо забот о своих семьях, а порядок учебы и служения обеспечивал их продвижение в знании.


Вначале Колель Аврехим «Бейт Исраэль» принял двадцать человек, но с течением времени он расширялся и принес большую пользу всему народу Израиля. Из его стен вышли великие учителя и раввины, которые разъехались по всему свету. Колель в Слободке стал примером для всего еврейского мира, и при многих ешивах Литвы и Польши начали создаваться подобные колели для аврехим. Позже рав Авраам Дов Бер Каана-Шапиро — главный раввин Ковно — также основал Колель в своем городе. Некоторое время спустя колели Ковно и Слободки объединились.


После Первой мировой войны условия для деятельности Сабы из Слободки оказались сильно ограниченными. Во всей захваченной коммунистами России изучение Торы было запрещено и религиозные евреи подвергались жесточайшим репрессиям. Польша обрела независимость, но, находясь в состоянии войны с Литвой, закрыла свои границы. А в самой Литве проживало лишь немногим более двухсот тысяч евреев. Ешивы, находившиеся в Польше: Мир, Радин, Ломже, Гродно, Клецк и другие, прежде тесно связанные с Сабой из Слободки, продолжали свою работу, но оказались отрезанными от Литвы. Некоторые ученики рава Финкеля незаконно переходили границу, чтобы преподавать Тору в Польше, но их было сравнительно мало. Другие отправились в Латвию, но и их тоже было немного.


И поскольку путь на восток оказался закрыт, Учение Мусар начало постепенно продвигаться на запад. Многие выходцы из Слободки нашли для себя широкое поле деятельности в Германии, Англии, Швейцарии и других странах Западной Европы в качестве раввинов общин или учителей Торы, распространяя в тех странах учение Мусар. Из них в первую очередь следует упомянуть рава Авраама Элиягу Каплана и рава д-ра Йехиэля Вайнберга, возглавивших Бейт Мидраш для раввинов в Берлине и оказавших большое влияние на все еврейство Германии.


Будет важно рассказать о распространении Торы учителями Мусара в Америке. До Первой мировой войны в религиозных кругах Восточной Европы преобладало отрицательное отношение к эмиграции в США из опасения влияния господствующей там материальности. Литовские раввины рекомендовали ученикам и завещали потомкам ни при каких обстоятельствах не переезжать в эту страну. Однако события Первой мировой войны и большевистской революции в России изменили их взгляды, и многие выпускники ешив направились на Запад. Это привело к передаче Торы многочисленному еврейскому населению, эмигрировавшему туда на протяжении десятилетий. С течением времени в Америку переехали многие ученики Сабы из Слободки, которые возглавили общины и открыли ешивы, основав их на прочном фундаменте Торы и Мусара. Так Учение Мусар пересекло Атлантический океан, оказав влияние на все мировое еврейство.


Алия ешивы Слободка в Землю Израиля


Период еврейской истории конца XIX — начала XX века ознаменовал себя невиданным никогда прежде дарованием Небес — неожиданно вспыхнувшим в сердцах сынов Израиля стремлением вернуться на Святую Землю, охватившим еврейские общины всей Восточной Европы. Этому несомненно способствовали и такие причины, как антисемитизм, ущемление в правах еврейского меньшинства, погромы в России, ассимиляция, бедствия Первой мировой войны, коммунистическая угроза, эмиграция из Восточной Европы на Запад, стремление еврейского народа обрести собственное государство. Но все это никак не объясняет сильнейшего духовного подъема, с которым тысячи евреев со всей Европы устремились на свою историческую Родину! Такого не случалось никогда прежде в еврейской истории. Возвращение в Цийон затронуло также и религиозный мир, и все больше раввинов и учеников ешив стало обращаться за сертификатами на эмиграцию в Палестину, находившуюся в те дни под Британским мандатом, препятствовавшим Алие евреев в Землю Израиля.


Как мы уже говорили, положение еврейской общины в первые годы независимости Литвы было весьма благоприятным. Власти предоставили еврейскому меньшинству равноправие и свободу в национальных и религиозных вопросах, однако с течением времени эти права начали постепенно ограничиваться и урезаться. Среди прочего было принято решение о том, что ешивы будут признаны высшими учебными заведениями, а их студенты освобождены от службы в армии только на условии включения в программу изучения литовского языка и основных светских предметов. Ешива Тельз приняла эти условия и преподавала соответствующие дисциплины в учебных заведениях школьного возраста по причине своего видения исторической перспективы Еврейской Общины, сохранившей верность Б-жественному Завету. Однако Саба из Слободки имел другое мнение и не согласился с этими требованиями из опасения внести в стены ешивы чуждый еврейской традиции дух, негативно влияющий на духовный рост учеников. В результате раввинский совет ешивы отклонил требование властей о внесении изменений в программу обучения. И вот, летом 1924 г., как гром среди ясного дня, большинство учеников «Кнессет Исраэль» получило повестки о призыве на военную службу в литовской армии.


Мобилизация такого количества учащихся опустошила бы Дом Учения. Трехлетняя воинская служба причинила бы сильнейший духовный урон каждому молодому человеку, и было крайне сомнительно, что когда-либо в дальнейшем он сможет продолжить серьезное изучение Талмуда. Тяжелейшие испытания в соблюдении заповедей в армии привели бы к отдалению следующих поколений от еврейской традиции и к ассимиляции. В результате молодые люди начали покидать Литву, дабы избежать военного призыва.


Любовь учителей Мусара к Земле Израиля


Постановление литовских властей привело руководство «Кнессет Исраэль» к решению перевести часть ешивы в Землю Израиля. Мудрецы Мусара с особым трепетом относились к Земле Завета, проживанию в которой придавали большое значение. Когда в конце XIX века появилась возможность совершить Алию в Святую Землю, многие обращались за советом к раву Ицхаку Блазеру, и он всецело поддержал возвращение в Землю Отцов. По его инициативе в Алексотасе в доме известного предпринимателя и филантропа Шраги Франка состоялась встреча меценатов, на которой было принято решение основать общество приобретения земель в Эрец Исраэль. Тогда рав Моше Мордехай Эпштейн — зять Шраги Франка — отправился в Палестину, чтобы купить участок земли в районе Хадеры.


После возникновения сионистского движения рав Ицхак Блазер сказал, что пробуждение к возвращению в Землю Израиля могло быть ниспослано только с Небес, и удивлялся тому, что трепещущие перед Б-гом и молящиеся в направлении Храмовой горы не находятся в числе первых возвращающихся в Землю Завета. Когда некий журналист написал в газете «Апелес», что каждый приверженец сионизма теряет долю в Грядущем мире, рав Блазер выразил сомнение в том, что автора этих слов поместят возле ворот Ган Эдена и Геинома в качестве «распорядителя».


В начале XX века несколько известнейших мудрецов Мусара, в том числе рав Ицхак Блазер, рав Нафтали Амстердам, рав Цви Левитан и другие, великие в Торе и служении, совершили Алию из Литвы на Святую Землю. Они поселились в Иерусалиме во «Дворе Штрауса», вместе учились и с первыми лучами солнца возносили «Тфилат ватикин», пробуждая утро в молитве. Еще много лет спустя старожилы Иерусалима вспоминали о литовских раввинах и о влиянии, которое они оказали своими уроками и возвышенным образом на Старое поселение. В результате многие в Святом Городе прониклись духом Учения Мусар.


Саба из Слободки с юных лет испытывал сильную любовь к Земле Израиля и еще перед началом войны говорил о своем желании совершить Алию вместе с группой своих учеников. В 1913 г., когда рав Яаков Давид Виловский (Ридбаз), в прошлом раввин Слуцка, совершил Алию и стал раввином Цфата, Саба из Слободки начал думать об открытии ешивы в этом городе, но из-за начала войны его планам не было суждено осуществиться. Однако он не отчаивался, и известно, что перед каждым праздником Йом Киппур он заново принимал на себя обязательство совершить Алию в Землю Израиля, когда для этого сложатся необходимые условия. Когда же он увидел в этом Б-жественное Провидение, то начал немедленно реализовывать свой замысел. Стоит отметить, что сразу же после Алии части ешивы Слободка в Землю Израиля литовские власти отменили свое решение о военном призыве учеников ешивы. Возникает впечатление, что это произошло исключительно благодаря Б-жественному Провидению, чтобы часть ешивы покинула Литву, спаслась от Катастрофы Второй мировой войны и сохранила в еврейском народе знание Торы.


Основание ешивы в Хевроне


В то время, в 1924 г., директор ешивы рав Моше Мордехай Эпштейн находился в Америке в составе делегации глав поколения, среди которых был главный раввин Земли Израиля рав Авраам Ицхак Кук, раввин Ковно рав Авраам Дов Бер Каана-Шапиро и другие раввины и главы ешив, приехавшие в США для организации поддержки мира Торы. Рав Эпштейн принял на себя всю ответственность за экономическое существование ешивы Слободка со всеми ее многочисленными филиалами, бюджет которых к тому времени сильно вырос и достиг суммы в 5000 долларов в месяц. Местный сбор средств не мог покрыть всех потребностей, и приходилось обращаться к братьям на Западе. Находясь в Америке, он узнал о планах открытия филиала ешивы на Святой Земле.


Рав Эпштейн очень обрадовался этой новости, поскольку и сам уже давно задумывался об открытии небольшой ешивы в Иерусалиме и хотел совершить Алию в Землю Израиля, с которой ощущал неразрывную духовную связь с юных лет. Еще во время учебы в ешиве Воложин он вступил в тайное общество «Нес Цийона» — «Знамя к Сиону», которое занималось продвижением идеи возвращения в Святую Землю. Название этой организации происходит из предвидения пророка Ирмеягу: «Поднимите знамя к Цийону, бегите, не останавливаясь, ибо бедствие Я навожу с севера, погибель великую»[bookmark: _ftnref1][1]. После свадьбы, когда рав Моше Мордехай проживал в доме своего тестя в Ковно, он состоял в организации «Нецах Исраэль» — «Вечность Израиля», получившей свое название из слов пророка Шмуэля «Вечность Израиля не солжет и не обманет…»[bookmark: _ftnref2][2], и в 1890 г. два раза ездил в Землю Израиля в целях приобретения земли для переселения евреев из Литвы. Известие о планах Алии ешивы Слободка привело его в восхищение, и он незамедлительно занялся их осуществлением.


Идея Алии ешивы «Кнессет Исраэль» привлекла сердца американского еврейства. Сразу же образовался попечительский комитет в составе двадцати пяти человек, каждый из которых одноразово пожертвовал тысячу долларов и принял на себя обязательство о постоянной помощи в дальнейшем. Так был создан фонд поддержки ешивы на Святой Земле.


Практической реализацией переезда занялся рав Йехезкель Сарна — ученик рава Финкеля и зять рава Эпштейна. Он незамедлительно отправился в Палестину, чтобы найти подходящее место для ешивы и добиться для ее учеников сертификатов — разрешений на въезд от британских властей. Меир Берлин, который в те дни занимал должность президента «Мизрахи» и был членом правления Всемирной сионистской организации, смог достать сто сертификатов для учеников ешивы «Кнессет Исраэль». В то же время в Землю Израиля приехал рав Авраам Гродзенский, и вместе они решили основать ешиву в городе отцов — Хевроне. Для этого было несколько причин. Кроме исторического значения этого города — места захоронения наших великих праотцов и праматерей — они нашли в нем тишину и покой, что давало возможность всецело посвятить себя изучению Торы, находясь в стороне от бурной в те дни политической жизни в центре страны. В месяце Элул 1924 г. в порту Яффо сошли с корабля первые десять учеников, которые отправились в Хеврон, с чего и началось основание ешивы.


Основание ешивы Хеврон


Ешива Хеврон была первой литовской ешивой, основанной в Земле Израиля. В течение 1925 г. из Ковно приехали все сто учеников, для Алии которых удалось достать сертификаты. К ним присоединились и другие юноши, независимо приехавшие из Литвы и Польши, а также местные жители.


Алия ешивы «Кнессет Исраэль» оказалась событием, вызвавшим большой резонанс во всем мире. Никогда прежде в еврейской истории не случалось, чтобы целая ешива перебралась из-за границы на Святую Землю. Многие видели в этом исполнение слов наших мудрецов, благословенной памяти: «В будущем Дома Учения и Дома Молитвы поднимутся из Вавилона в Землю Израиля»[bookmark: _ftnref3][3]. Это существенным образом повлияло на рост Алии религиозных евреев из Восточной Европы.


Во главе ешивы Хеврон в начале ее основания стояли рав Йехезкель Сарна, который давал глубочайшие уроки Талмуда, и рав Авраам Гродзенский, беседы Мусара которого раскрывали сокровенные тайны знания, затрагивали сердца и проникали в души, развивая воззрение людей Торы на мироздание. Эти два великих учителя смогли вознести дух ешивы и учебу в ней на высочайшую ступень. Ученики посвящали все свое время Торе, всецело пребывая в «четырех локтях Галахи», и занимались служением Небесам в духе Мусара, испытывая сильнейшее духовное пробуждение.


Несколько месяцев спустя, 1 Адара 1925 г., в Хеврон прибыл рав Моше Мордехай Эпштейн, после того как он вернулся из Америки в Литву и провел месяц в Слободке. Старое поселение в Земле Израиля встречало его с царскими почестями, и он незамедлительно занял должность директора ешивы и стал преподавать Талмуд. Вместе с ним приехал рав Моше Финкель, сын Сабы из Слободки, который начал давать уроки Талмуда более юным ученикам. В месяце Тамуз 1925 г. совершил Алию в Хеврон рав Натан Цви и тотчас включился в жизнь ешивы. Тогда рав Авраам Гродзенский вернулся в Ковно, чтобы возглавить оставшуюся там без руководства ешиву.


В праздник Суккот рава Финкеля постигло страшное горе: после тяжелой болезни скоропостижно скончался его сын — рав Моше, в котором он видел своего духовного наследника. Преждевременную кончину выдающегося раввина тяжело переживала не только ешива, но и вся еврейская община Хеврона. В это трагичное для него время рав Натан Цви проявил высшие силы души, на которые только способен человек. Из-за святости праздника Суккот и заповеди пребывать все его дни в радости, он всеми силами скрывал свое горе и всячески поддерживал жену и членов семьи. Когда же праздник закончился, проведя Авдалу, учитель разразился горьким плачем, который продолжался несколько часов, и тяжело скорбел о своем сыне в течение семи дней. Однако сразу после завершения траура раввин собрался с силами и вернулся к своей учебе и преподаванию в ешиве. Несмотря на преклонный возраст, — а тогда ему было уже более 75 лет, он посвящал все свои силы ешиве.


Саба из Слободки в Земле Израиля


После Алии в Землю Израиля Саба из Слободки вознесся на еще более высокий духовный уровень, что проявлялось в каждом его слове и действии. Рассказывают, что, еще находясь в Литве, он готовился к этому и хотел совершить Алию после праздника Йом Киппур, чтобы прикоснуться к праху Святой Земли в чистоте после искупления. Его лицо излучало сияние, он был полноводным неиссякаемым источником знания, его уста без устали произносили слова Торы перед учениками. Выступления учителя были полны рациональной мудрости и звучали сдержанно, но за их чертой ощущались утонченные возвышенные чувства. Все видели, как часто в его глазах стояли слезы, вызванные восхищением от раскрытия новых тайн Знания. Иногда во время уроков от трепета у него перехватывало горло, и он не мог продолжать свою речь.


Рав Натан Цви относился к Святой Земле с особой любовью, и это было видно каждому. В первые дни своего пребывания в Хевроне, ранним утром перед молитвой он вышел на дорогу, ведущую в Иерусалим. Несколько раз он наклонялся, поднимал камни и убирал их с дороги. Сопровождавшие учителя посчитали, что причина этого заключается в его желании очистить дорогу от препятствий, согласно закону Талмуда[bookmark: _ftnref4][4], но когда его об этом спросили, раввин посмотрел на них с большим удивлением и ответил: «Об этом явным образом сказано в другом трактате Талмуда: “Рабби Ханина исправлял все недостатки…”[bookmark: _ftnref5][5] — Раши разъясняет: “Он исправлял все недостатки в городе из-за своей любви к Земле Израиля, чтобы о ней не было злословия”[bookmark: _ftnref6][6]».


Беседы Мусара главы ешивы Хеврон нередко касались святости Земли Израиля, которую он ощущал всей своей душой. Он сравнивал Землю Отцов с Ковчегом Завета, в котором постоянно пребывают возвратившиеся в Цийон, ибо каждый, проходящий по ней расстояние в «четыре локтя», удостаивается больших заслуг, и призывал привести в соответствие с этим все свои мысли, слова и деяния. Раввин разыскивал оправдание жителям Земли Израиля, далеким от соблюдения заповедей, ибо, несмотря на то, что они грешат в царском дворце, им можно поставить в заслугу проживание в месте святости. Он говорил, что мы отмечаем достоинство даже того еврея, который приходит в синагогу один раз в году — в Йом Киппур, и тем более это касается тех, кто на протяжении всей своей жизни пребывают в Ковчеге Завета — на Святой Земле.


Святость Земли Израиля в глазах рава Финкеля была беспредельна. Когда в последние месяцы жизни он лежал на смертном одре и испытывал тяжелейшие страдания от того, что не может в полной мере заниматься изучением Торы и служением Всевышнему, то находил утешение в том, что дышит святым воздухом Иерусалима. В те дни он постоянно вспоминал слова царя Давида, составившего книгу Теилим: «Восхваляй, Иерусалим, Г-спода, прославляй Б-га твоего, Цийон»[bookmark: _ftnref7][7]. Этот стих Писания свидетельствует о том, что Иерусалим возносит Песнь Всевышнему, и Б-жественное имя неотделимо от Святого Города. Саба из Слободки говорил, что высшая святость распространяется на весь великий город — на его почву, камни и прах. Он любил посещать святые места и в первую очередь Стену Плача, где в молитве изливал душу перед Г-сподом. Однажды, находясь возле Храмовой горы, он сказал, что мы находимся в состоянии, когда наши ноги касаются Небес, а голова — земли. Земля Израиля, на которой мы стоим — святая, подобная Небесам, а наши головы, погруженные в суету и будничные заботы, обращены к земле… Он говорил о святости шаббата, о величии человека и призывал вознести наши жизни до уровня святости.


Ешива Хеврон продолжала расширяться и процветать, и вскоре в ней уже учились двести молодых людей. Они находились в стороне от центра страны, ничто не отвлекало их от усидчивой учебы, и их голоса почти без перерыва звучали днем и ночью, обсуждая трудные места Талмуда. Дом раввина всегда был полон людей, которые приходили, чтобы задать вопрос, обратиться за советом или даже просто увидеть учителя. Незабываемы были его беседы в субботние вечера, когда раскрывалась его душа и возносилась на высшую ступень духовности. Из памяти тех, кто учился в те времена в ешиве Хеврон или иногда ее посещал, никогда не сотрется возвышенная атмосфера служения Небесам людей Мусара.


Приведем здесь слова одного из учеников ешивы Хеврон тех дней: «Б-жественное сияние залило город Хеврон своим светом — Учением Г-спода в Земле Израиля. Чудесна была жизнь по Торе, удивительны пути мудрости, раскрывшиеся в этом возвышенном уголке — ешиве Хеврон. Со всех концов земли собрались вместе молодые люди, обладавшие живительными силами и уникальными способностями, чтобы в основанном на горе Хеврон Б-жественном Храме следовать за светом жизни, обретать знание, подниматься по ступеням мудрости…»


Еврейская жизнь в городе отцов


В начале своей Алии ешива Слободка столкнулась с несколько настороженным отношением к себе со стороны местных жителей Хеврона, многие из которых были восточными евреям, приехавшими в Землю Израиля из стран Северной Африки и Азии. Никогда прежде им не приходилось видеть литваков, существенно отличавшихся в их глазах своими европейскими манерами и одеяниями, незнакомыми обычаями, что поначалу вызывало неприятие и отчужденность. Однако прошло совсем немного времени, как местные жители убедились в фундаментальном знании Торы выходцев из Литвы, их утонченном служении, возвышенных духовных качествах, глубокой вере и вознесенном трепете перед Небесами и прониклись к ним уважением. Они посещали уроки Мусара Сабы из Слободки и других учителей ешивы и восхищались их глубиной и ясностью.


Слава о ешиве Хеврон быстро распространилась по всему миру, и в нее устремились талантливые юноши из разных стран рассеяния, в том числе из Англии и Америки. Многие из них обладали большими способностями и получили неоценимую пользу от пребывания в этом Шатре Знания Г-спода. Так ешива Хеврон стала одним из мировых духовных центров еврейского народа.


Благодаря основанию ешивы, евреи все больше селились в Хевроне. Арабы освобождали свои дома, сдавали их в аренду евреям, и центр города постепенно превращался в еврейский квартал. Многие мусульмане с большим уважением относились к молодым мудрецам, приехавшим из Европы, и между ними завязывались добрососедские отношения. Все больше евреев стали посещать Хеврон для молитвы на гробницах праотцов и праматерей в пещере Махпела в крепости, построенной еще во времена Рима царем Иродом. Начали возникать планы создания еврейских поселений неподалеку от Хеврона. Первым из них стал Мигдаль Эдер в районе, расположенном между Иерусалимом и Хевроном, который получил название Гуш Эцийон.


Духовная жизнь на Святой Земле


После Алии в Землю Израиля кроме преподавания в ешиве Саба из Слободки занимался многочисленными потребностями Общины. В Литве он сторонился публичности, пребывая в «четырех локтях Галахи» и занимаясь служением в духе Мусара. Однако в Израиле выдающийся раввин оказался связан с широкими общественными кругами. Многие раввины приезжали в Хеврон за советом учителя о насущных проблемах Общины. Он принимал всех желающих и, согласно его пути, доброжелательно беседовал с каждым. В Палестине оказалось немало людей, которые прежде учились в Слободке или в других, связанных с нею ешивах в Европе, и возобновили свою учебу у великого учителя. По субботам и праздникам ешива Хеврон была полна гостей, которые съезжались туда со всей страны.


Иногда рав Натан Цви выезжал из Хеврона на важные встречи в Иерусалим, Тель Авив и другие города. Тогда вокруг него собиралось множество людей, и он выступал перед ними со своими беседами и поддерживал их души светом Мусара, перевезенного из далекой Литвы. Своим влиянием он постепенно охватывал все больше сынов Израиля, вернувшихся из изгнания на святую Землю. Бывшие ученики Слободки и других ешив собирались вместе для совершенствования учебы и деяний.


Рав Натан Цви призывал к созданию в Новом поселении центров для изучения Торы в духе Мусара. В те времена за границами Старого поселения не было ни хедеров для мальчиков, ни религиозных школ для девочек. Рав Финкель призывал своих учеников распространять изучение Торы, насколько это возможно, в каждом месте. По его инициативе в Хайфе была открыта ешива «Тиферет Исраэль», которая на протяжении многих лет передавала знание Торы сотням учащихся. Эту ешиву основал рав Дов Меир Рубман (1895-1967 гг.), который родился в Ковно, начал свою учебу в ешиве рава Цви Гирша Левитана в Слободке, затем в ешиве Ломже и далее в Доме Учения в Кельме у сына и зятя Сабы из Кельма. В дальнейшем он возглавлял ешиву «Ор Тора» в Вилькомире (Укмярге) и позже совершил Алию в Святую Землю.


Саба из Слободки также инициировал открытие Колеля в Тель-Авиве, рассчитывая, что он станет источником Торы и Мусара и будет способствовать возвращению к Б-гу евреев, проживающих в центре страны. Для этого он пригласил из Литвы одного из своих ближайших учеников рава Шмуэля Фондиляра — великого учителя Мусара, который прежде был машгиахом ешивы Тельз. Саба из Слободки полагал, что своим возвышенным духом этот мудрец сможет привлечь сердца новых репатриантов к Торе и служению Всевышнему. Так случилось, что рав Шмуэль немного задержался и приехал в Землю Израиля уже после кончины рава Финкеля, у него не получилось там обосноваться, и он вернулся назад в Литву. Рав Шмуэль Фондиляр (1875-1941 гг.) был последним раввином Ретувы (Ретавас). В 1941 г., в самом начале германской оккупации Литвы, немецкие офицеры потребовали от раввина Ретувы осквернить свитки Торы в синагоге этого местечка. Лишь услышав об этом, рав Шмуэль умер от разрыва сердца и был закопан прямо во дворе синагоги. Спустя многие годы его останки были перевезены в Израиль и захоронены на «раввинском участке» кладбища в Бней Браке.


Планам Сабы из Слободки в отношении развития духовной жизни в Тель Авиве не было суждено осуществиться при его жизни, однако позже его ученики открыли «Эйхаль Аталмуд», который стал источником Мусара в центре страны, сплотив сотни выходцев из ешив, и за долгие годы подготовил многих мудрецов Торы, занявших раввинские должности в городах центра страны.


Ешива «Кнессет Исраэль» в Литве


Рав Финкель не обходил вниманием и оставшуюся в Литве ешиву Слободка, поддерживал с ней постоянную связь и издалека заботился о ее благополучии. Ешива, которую покинули ее духовные руководители, преподаватели и многие ученики, постепенно начала возвращаться к своей былой красе. Рав Моше Мордехай Эпштейн вернулся из Хеврона в Ковно, позаботился о ее материальных нуждах и принял новых преподавателей. Однако он пробыл в Литве лишь полгода, поскольку бремя материальной заботы о двух ешивах не позволило ему долго оставаться на месте, и для сбора средств он был вынужден снова отправиться в Америку, где провел полтора года.


Главами ешивы «Кнессет Исраэль» в Литве были рав Айзик Шер и рав Авраам Гродзенский, которые вознесли обучение в ней до небесных высот. Новые ученики заполнили скамьи Дома Учения, и в Слободку вернулась былая слава. Так продолжалось до оккупации и аннексии Литвы Советским Союзом, когда начались преследования и депортации граждан Литвы в Сибирь. Вторая мировая Война принесла страшную Катастрофу нашему народу. В Слободке было создано еврейское гетто, и практически вся еврейская община Ковно была уничтожена германскими нацистами и их местными литовскими пособниками, освятив своей смертью Б-жественное имя, в многочисленных местах уничтожения вокруг города и больше всего в Девятом форте.


В течение трех лет германской оккупации Литвы были жестоко убиты почти все ученики ешивы «Кнессет Исраэль» и ее глава — рав Авраам Гродзенский. Рав Айзик Шер перед началом войны находился за пределами Литвы, спасся от Катастрофы и позже совершил Алию в Землю Израиля. В течение многих лет он давал уроки Мусара в Иерусалиме и в Тель Авиве, сплотив вокруг себя многих евреев, стремившихся к постижению мудрости трепета перед Небесами. В 1945 г. он основал в Бней Браке ешиву «Слободка». Рав Айзик Шер, благословенной памяти, умер в 1952 г., и ешиву возглавил его зять рав Мордехай Шульман.
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 5. Земля Израиля в начале XX века
Земля Израиля в начале XX века


С 1517 г. на протяжении 400-ста лет вплоть до начала Первой мировой войны Земля Израиля находилась под игом Турецкой Османской империи. В 1917 г. британская армия вторглась в Палестину со стороны Египта и оккупировала ее, разбив турецкие войска. К концу октября англичане захватили Беер-Шеву, Газу и Яффо, 11 декабря войска генерала Алленби вступили в Иерусалим.


В 1922 г. на основании решения Лиги наций над территорией Святой Земли был установлен Британский мандат. Правление Великобритании в Палестине продолжалось до 5 Ияра (14 мая) 1948 г., когда согласно плану [оон] раздела Палестины было провозглашено государство Израиль. Помимо современного Израиля в состав подмандатной территории входили Иордания и сектор Газа.


В сердцах евреев, более двух тысячелетий проживавших в странах рассеяния, никогда не угасало стремление вернуться в Святую Землю. Эти надежды и чаяния отражают слова пророка: «И пойдут многие народы и скажут: давайте взойдем на гору Г-спода, в дом Б-га Яакова, и Он научит нас Своим путям, и мы пойдем стезями Его; ибо из Цийона выйдет Тора, и слово Г-спода — из Иерусалима»[bookmark: _ftnref1][1]. Все эти годы еврейский народ молится Творцу мира, стоя в направлении Святой Земли. В конце XIX — начале XX века началась репатриация евреев из Европы в Палестину, что привело к росту арабского национализма и ухудшению взаимоотношений между арабами и евреями. Волна еврейской иммиграции, известная как Первая Алия, началась в 1880 г., когда многие евреи приняли решение покинуть Россию из-за национальных чаяний, притеснений царским правительством еврейского меньшинства и происходивших там погромов. Численность еврейского населения в Палестине возросла с 56 тысяч после Первой мировой войны до 800 тысяч в 1948 году.


После установления британского мандата в Палестине резко увеличилось число еврейских жителей. Молящихся у Стены Плача в Иерусалиме — главной святыни народа Израиля — становилось все больше. В сентябре 1928 г. перед праздником Йом Киппур евреи принесли к Стене плача стулья для удобства молящихся, а также установили перегородки между мужским и женским отделением. Арабские лидеры расценили это как нарушение статус-кво, существовавшего со времен османских властей, согласно которому евреям было запрещено внесение каких-либо изменений в этом святом месте. Британские власти потребовали устранить ширму и убрать стулья. К Стене Плача была послана полиция, которая снесла перегородки.


Муфтий Иерусалима Амин Аль-Хусейни использовал эти события для усиления антиеврейской пропаганды среди арабов Палестины и всего мусульманского мира, лживо утверждая, что евреи собираются захватить мечеть Эль-Акса. Еврейские молящиеся у Стены Плача подвергались избиениям и забрасывались камнями.


9 Ава 15 августа) 1929 г., в пост, установленный Людьми Великого Собрания в Вавилонском изгнании в память о разрушении Иерусалимского Храма, молодежное сионистское движение «Бейтар» организовало шествие к Стене Плача, в котором приняли участие сотни человек. Собравшиеся в Старом городе скандировали: «Стена наша!», несли еврейские национальные флаги и пели гимн Атиква. Британские власти были заранее уведомлены о марше и обеспечили полицейское сопровождение, чтобы предотвратить возможные инциденты и столкновения.


День спустя, в пятницу 16 августа, лидеры Высшего мусульманского совета выступили с ответной инициативой, проведя шествие к мечети Эль-Акса. После проповеди об «угрозе» исламским святыням, полной ненависти к еврейскому народу, арабские демонстранты вышли к Стене Плача и начали избивать евреев, жечь свитки Торы и молитвенники. Вечером того же дня в городе был убит еврейский мальчик. В последующие дни беспорядки распространились и на другие города.


Через неделю, в пятницу 23 августа, тысячи арабов из окрестных деревень устремились в Иерусалим на молитву на Храмовой горе. Среди мусульман был распущен ложный слух, что в еврейском квартале Меа Шеарим были убиты двое арабов. После проповеди муфтия в мечети Эль-Акса вооруженная ножами и палками толпа арабов вышла из Шхемских ворот старого города и устремилась в еврейские кварталы. В тот день в Иерусалиме были убиты девятнадцать евреев, разграблены и разрушены несколько синагог. Британская администрация не была готова к подобному развитию событий и вначале практически бездействовала и не пресекала беспорядки, но затем перебросила по воздуху из Египта 600 солдат для контроля ситуации и прекращения столкновений.


Лидером арабских националистов в Палестине в то время был муфтий Иерусалима Мухаммад Амин Аль-Хусейни — в будущем верный союзник Гитлера. Именно он инициировал еврейские погромы в Палестине в 1929 году. Этот человек происходил из богатой и влиятельной арабской семьи, учился в школе еврейского движения «Альянс» в Иерусалиме, затем в Исламском университете в Каире и в училище, готовившем административных работников в Стамбуле. Во время Первой мировой войны он служил в турецкой армии, а после оккупации Палестины британскими войсками стал чиновником военной администрации.


За организацию антиеврейских беспорядков в Иерусалиме в апреле 1920 г. Аль-Хусейни был заочно приговорен английским судом к 10 годам тюремного заключения, но в августе того же года добился помилования. В мае 1921 г. британский верховный комиссар Герберт Сэмюэл назначил его на должность муфтия Иерусалима.


В 1936 г. Аль-Хусейни создал молодежную экстремистскую организацию «Аль-Футува» по образцу «Гитлерюгенд», отметив, что Гитлер начал с шести последователей, а теперь за ним идут 60 миллионов. Эта организация стала основной подпольной арабской террористической группировкой. В 1936 г. в Шхеме был учрежден возглавляемый Хусейни «Верховный арабский комитет». Он руководил арабскими беспорядками 1936-1939 годов.


В начале Второй мировой войны британские власти сместили Хусейни с поста муфтия Иерусалима. Он бежал, но продолжал направлять «арабское сопротивление» в Палестине из Дамаска и Бейрута. В ноябре 1941 г. в Берлине состоялась встреча Аль-Хусейни с Гитлером. В сводке новостей из Германии сообщалось: «Фюрер приветствовал великого муфтия Иерусалима, одного из выдающихся представителей арабского национального движения». В ходе встречи Аль-Хусейни называл Гитлера «защитником ислама», а тот, в свою очередь, пообещал своему единомышленнику «уничтожить еврейское поселение на Ближнем Востоке». Оба они пришли к согласию в том, что нацистская Германия и арабы Палестины — естественные союзники, поскольку у них общие враги — англичане, евреи и коммунисты. Муфтий заявил о своем намерении организовать арабское восстание и инициировал создание в германской армии арабского легиона. Канцлер Германии пообещал упразднить «еврейский национальный очаг» в Палестине и после войны предоставить арабам независимость и заверил, что главная цель Германии — уничтожение евреев. 1 марта 1944 г. по «Радио Берлина» муфтий призвал весь исламский мир к священному джихаду против евреев. Он заявил: «Арабы! Вставайте все, как один, и боритесь за ваши права. Убивайте евреев, где вы их только найдете. Это угодно Аллаху, истории и религии. Это спасет вашу честь». Этот «светоч» ислама умер в изгнании в Бейруте 1974 году.


Кровавая резня в Хевроне


20 августа 1929 г. после первых мусульманских беспорядков в Иерусалиме представители еврейской организации сопротивления «Агана» обратились к руководству еврейской общины в Хевроне с предложением эвакуировать евреев из города или предоставить им защиту. Однако главы общины, верившие в добрососедские отношения с мусульманами и в способность арабских старейшин предотвратить кровопролитие, от помощи отказались.


Вечером 23 августа Реймонд Кафферата, командовавший немногочисленными силами британской полиции в Хевроне, состоявшими почти целиком из арабов, узнав о беспорядках в Иерусалиме, попытался предотвратить погром в Хевроне. Он выставил полицейские заслоны и обратился к арабской толпе, собравшейся на автобусной станции, в попытке разрядить обстановку. В это же время к нему пришел за помощью главный раввин города рав Яков Слоним, которого на улице закидали камнями. Начальник полиции посоветовал евреям не выходить из домов. В тот же вечер сын раввина — банкир и член городского правления Хеврона Элиэзер Дан Слоним — предложил всем желающим укрыться в его доме, и многие евреи приняли это приглашение.


В пятницу, ближе к вечеру арабская толпа напала на здание ешивы «Слободка» и жестоко убила единственного находившегося там в то время учащегося Шмуэля Розенгольца. Через несколько часов делегация арабских старейшин сообщила начальнику полиции о том, что муфтий Иерусалима требует от них действий против евреев. Кафферата просил их воздержаться от насилия и сохранять порядок.


В субботу, в восемь часов утра вооруженная кольями, ножами, вилами и топорами арабская толпа, основу которой, по свидетельству очевидцев, составляли погромщики, прибывшие из Иерусалима, вышла на улицы Хеврона. Двое еврейских юношей были сразу убиты. Попытки вооруженной дубинками полиции остановить резню оказались безрезультатными, и толпы взбешенных арабов ринулись в центр города, в сторону еврейского квартала. Убийцы предложили раввину Слониму сделку: жизни евреев-сефардов будут сохранены, если они выдадут на расправу ашкеназов. Раввин отверг это предложение и был убит на месте. Он стал одним из 67 жертв погрома, освятивших своей смертью Б-жественное имя. Еще 53 хевронских еврея были ранены.


Часть полицейских примкнула к погромщикам, однако некоторые арабские жители города, рискуя своими жизнями, спасали евреев, предоставив им убежище в своих домах. Арабский врач доктор Абдал Ааль не только приютил большую еврейскую семью, но и, подвергая себя опасности, ходил по городу, разыскивал раненых евреев и оказывал им медицинскую помощь. Большинство евреев укрылись в здании британской полиции, проведя в осаде три дня. Вскоре после начала страшной резни толпа убийц была разогнана полицией, уже вооружившейся огнестрельным оружием, однако евреям не разрешалось покидать здание администрации, чтобы «не накалять страсти».


Свидетельство очевидца резни в Хевроне


Эти страшные события начались в пятницу 17 Ава (23 августа) 1929 года. Вскоре после отъезда из Хеврона бойцов «Аганы» закончилась пятничная молитва в мечетях, где озлобленные проповедники ислама призвали к насилию против евреев. После молитвы арабы стали собираться группами и запасаться камнями и палками. Они начали нападать на евреев и избивать их на улицах, ворвались в ешиву, где накануне субботы находился один-единственный ученик, и убили его. Британская полиция достаточно равнодушно взирала на эти зверства. Главы еврейской общины Хеврона бросились с мольбами о помощи в «Бэйт Романо», где размещалась британская администрация и полиция, однако командующий полицией велел им запереться в своих домах и не предпринимать никаких действий. Евреям ничего не оставалось, кроме как последовать этому указанию и укрыться в своих домах, превратившихся в западню.  


В пятницу арабы еще опасались реакции британской полиции, однако вскоре убедились в том, что те не намерены защищать евреев. Утром в субботу 18 Ава арабы с холодным оружием в руках двинулись к еврейским домам с криками: «Режь евреев! Власти с нами!» Жаждущие крови, бесчинствующие массы убийц врывались в дома беззащитных жертв и безжалостно били, резали и рубили всех без разбора; над многими из них погромщики жестоко издевались, прежде чем их убить, насиловали женщин и девочек. Душераздирающие крики слышались из еврейских домов, многие евреи взывали о милости к своим «добрым» еще вчера соседям, но озверевшие арабы продолжали свою кровавую оргию с криками: «Режь евреев!»


Погромщики не сжалились ни над раввинами, к которым нередко приходили за советами, ни над директором банка Слонимом, который давал им ссуды на хороших условиях, ни над аптекарем Гершоном, оказывавшим им медицинскую помощь. Все они вместе с их женами и детьми были зверски убиты, а их жилища — разгромлены и разграблены. В слепой безумной ненависти арабы крушили все подряд в еврейских домах и даже полностью разбили содержимое аптеки и разрушили больницу «Бейт Адасса». Многие евреи оказывали сопротивление убийцам, но силы были слишком неравными. Однако более семидесяти арабов укрыли в своих домах и спасли около трехсот евреев.  


Британские полицейские в течение нескольких часов не предпринимали никаких действий для прекращения резни беззащитных людей. Начальник полиции, восседая на коне, равнодушно наблюдал, как рядом с ним убивают двух евреев — братьев Хайкель, искавших у него помощи. Когда несколько вооруженных арабов, покончив с евреями, угрожающе двинулись в его сторону, «доблестный английский офицер» испугался за свою жизнь и сделал несколько предупредительных выстрелов в воздух. Услышав звуки стрельбы, погромщики начали разбегаться. На этом погром прекратился…  


В тот день в Хевроне были убиты 59 евреев, еще 8 скончались позже от тяжелых ранений. Всем уцелевшим, среди которых было множество раненых, британские власти приказали покинуть свои дома и собраться во дворе полицейского участка. Оказать необходимую медицинскую помощь раненым было практически невозможно, поскольку аптека в больнице «Бейт Адасса» была полностью разгромлена арабами. Британские власти разрешили устроить ускоренные похороны погибших, допустив на кладбище лишь десять евреев для проведения молитвы. В отдельной могиле захоронили отрубленные части тел и пропитанную кровью одежду.  


Три дня уцелевшие после погрома евреи сидели во дворе полиции под палящими лучами солнца без медицинской помощи и почти без пищи. Затем англичане приняли решение: погрузили всех евреев на грузовики и увезли в Иерусалим… Дома и все имущество евреев стали добычей арабских убийц. Британские власти, получившие от мирового сообщества мандат на управление Землей Израиля с целью создания в ней национального очага для еврейского народа, вместо предотвращения погрома или хотя бы строгого наказания виновных и оказания помощи пострадавшим возобновить нормальную жизнь, изгнали их из собственных домов, из их исторического города. Они наградили убийц и наказали уцелевших жертв. Арабы упивались победой: британские власти помогли им ликвидировать еврейское поселение Хеврона — одно из древнейших в Земле Израиля.


После страшных событий кровавой резни в Хевроне, когда зарубцевались раны на телах и в сердцах учеников, ешива Хеврон была основана в Иерусалиме и возобновила свою работу. В течение нескольких лет были построены добротные здания, пришло много новых учеников, и ешива превратилась в один из мировых центров Торы. Ее выпускники первыми начали духовную деятельность в Новом поселении на Святой Земле: преподавали Тору в городах и селениях, открывали ешивы, колели и центры изучения Торы. Они укрепили раввинат в Израиле. До тех пор в большинстве городов не было раввинов, и выходцы ешивы Хеврон стали раввинами во многих местах, существенно изменив положение в духовной жизни нашего народа.


Учение Мусар в Америке


Мы уже говорили о том, что ученики Сабы из Слободки распространяли Тору в Америке, и это оказало влияние на все мировое еврейство. Б-жественное Провидение позаботилось о том, чтобы Учение Мусар не пропало и великое духовное наследие не стерлось из памяти избранного народа. Первым учеником Сабы из Слободки, основавшим ешиву в Америке, был рав Йеуда Левенберг. Этот Шатер Торы был открыт в Нью Эйвон и позже перенесен в Кливленд. В 1917 г. в Бруклине была основана ешива «Тора Ведаат», которую на протяжении многих лет возглавляли рав Шломо Айман, рав Яаков Каменецкий и рав Реувен Грозовский. В 1933 г. в память о раве Исраэле Салантере в Балтиморе открылась ешива «Нер Исраэль». Ее главой стал рав Ицхак Яаков Рудерман. Высший Дом Учения в Лейквуде был основан в 1943 г. равом Аароном Котлером. Метивту «Рав Хаим Берлин» в Бруклине много лет возглавлял один из величайших учеников Сабы из Слободки рав Ицхак Гутнер. Ешиву «Рав Исраэль Меир Акоэн» в Бруклине, названную в честь Хафец Хаима, возглавил рав Давид Лейбович. Главой ешивы «Мир» в Бруклине, после ее спасения из Литвы благодаря визам, выданным консулом Японии в Каунасе Тиунэ Сугихара, стал рав Авраам Кальманович. Ешиву Каменец «Кнессет Бейт Ицхак» основал рав Нафтали Лейбович. Свои двери открыли многие Шатры Торы в Америке.


В США был создан союз «выходцев ешивы Слободка», члены которого занимались оказанием помощи двум филиалам ешивы в Литве и в Израиле и распространяли Учение Мусар.


Издание трудов Учения Мусар


После Первой мировой войны в сокровищнице духовного наследия Мусара начали собираться печатные издания. Прежде практически не случалось, чтобы рассуждения о мудрости трепета предавались широкой огласке. Кроме нескольких номеров журнала «Тевуна», изданных равом Исраэлем Липкиным (Салантером) еще в 1862 г., письменные рассуждения о мудрости трепета не выходили в свет. Мудрецы Мусара принципиально возражали против этого, и их Учение было доступно только ближайшему узкому кругу.


Однако после Первой мировой войны и возвращения ешивы Слободка в Литву рав Натан Цви начал поддерживать идею публикаций Учения Мусар для его широкого распространения во всем народе. В 1922 г. начали выходить в свет периодические издания «Хидушей Тора» и мудрости Мусара под редакцией рава Исраэля Зисселя Двореца. Эти брошюры назывались «Тевуна», что подчеркивало связь с основателем Учения Мусар равом Исраэлем Салантером и отражало преемственность поколений. Их издание стало первым шагом в создании печатной литературы по Мусару. В них публиковались выступления Сабы из Слободки, записанные его учениками, а также рассуждения рава Симхи Зисселя Бройде — Сабы из Кельма, размышления рава Ицеле Петербургера и записи рава Нафтали Амстердама — ближайших учеников основателя Учения Мусар рава Исраэля Салантера. Саба из Слободки обладал выдающимися способностями в изложении мысли, однако сам никогда не записывал своих рассуждений. Эта публицистическая деятельность на протяжении нескольких лет была очень активной в Литве и после Алии ешивы Слободка в Хеврон получила свое продолжение в Земле Израиля.


В 1928-1929 гг. в Ковно выходили в свет номера периодического издания «Ор Ацефен», содержавшие беседы и уроки Мусара Сабы из Слободки под редакцией рава Айзика Шера и рава Авраама Гродзенского. Спустя некоторое время объединение выпускников ешивы Слободка в Литве начало издавать ежемесячник «Кнессет Исраэль», посвященный Торе и Мусару. Необходимо также упомянуть журнал «Йешурун», который выпускали во Франкфурте-на-Майне рав Авраам Элиягу Каплан и рав д-р Йехиэль Вайнберг. Там на иврите и немецком языке печатались возвышенные идеи Мусара Дома Учения Слободки. Начало, положенное ешивой «Кнессет Исраэль», привело к тому, что в течение последующих лет вышло немало книг, посвященных учению Мусар, и одна из важнейших — «Хохма Умусар» — «Мусар Дома Учения в Кельме»[bookmark: _ftnref2][2], состоящая из рассуждений Сабы из Кельма — великого учителя Сабы из Слободки.


Так из маленького зернышка, посеянного равом Натаном Цви Финкелем в предместье Ковно — Слободке, выросло могучее дерево с сильными корнями, вершина которого вознеслась до Небес, а развесистые ветви достигали краев земли. Очаги Торы и трепета вырастили десятки тысяч мудрецов Торы, отличавшихся возвышенным служением Небесам; развилось глубокое и всеобъемлющее воззрение на мир, и его сильнейшее влияние проникло во все слои Еврейской Общины. Так движение Мусар распространилось по всему миру.


Мусар ешивы Слободка


Рав Натан Цви Финкель получил сокровенное знание Учения Мусар от своего великого учителя — рава Симхи Зисселя Бройде — Сабы из Кельма. Однако, обладая от природы утонченной способностью распознавать истину, он подвергал тщательному исследованию каждую идею и порой не принимал рассуждений своего учителя в их изначальном виде. Их мнения расходились в некоторых тонких вопросах, и с течением времени у рава Натана Цви сложилось свое собственное видение Учения Мусар, и он развил методы педагогической практики, немного отличавшиеся от обычаев его раввина. Учение Мусар — широчайшее поле знания и служения Небесам, и в нем есть место для многих дорог и тропинок, ведущих к одной и той же возвышенной цели. Каждый мудрец выбирает для себя стезю, более подходящую его духовным качествам. Но, несмотря на личные особенности восприятия мудрости, рав Натан Цви относился к своему великому учителю с безграничным уважением и почтением.


Главное, в чем Саба из Слободки отклонился от традиционных взглядов на Учение Мусар, — это уделение особого внимания величию человека, ставшее основой его воззрения на утонченную природу людей и их уникальную задачу в этом мире. В те времена было принято указывать людям на их приниженность и малозначимость. Человеку от природы свойственно высокомерие, и весь свой успех он приписывает себе: «И скажешь ты в сердце своем: сила моя и мощь моей руки принесли мне это богатство»[bookmark: _ftnref3][3]. Из этого некоторые приходят к отрицанию Б-жественного Провидения и восстают против своего Господина. Они высокомерно попирают все утонченные чувства и возвышенные намерения, и их чаяния сводятся лишь к удовлетворению своего тщеславия и страстей. Об этом предупреждает Тора: «И вознесется сердце твое, и ты забудешь Г-спода, Б-га твоего, Который вывел тебя из земли Египетской, из дома рабства»[bookmark: _ftnref4][4]. А гордыня и является причиной забвения Б-га и освобождения себя от царства Небес.


В качестве средства для излечения от этого недостатка учителя Мусара издревле советовали людям постоянно задумываться над своим состоянием: «Человек дуновению подобен, дни его — как тень проходящая»[bookmark: _ftnref5][5]. Вся его жизнь — суета, его начало — из праха земли и его конец — возвращение в земной прах. Он произошел из «зловонной капли»[bookmark: _ftnref6][6], создан из мутной материи, и все годы его жизни — «как цветок вянущий и как тень проходящая»[bookmark: _ftnref7][7], и конец его — «могильные черви»[bookmark: _ftnref8][8]. Такие мысли, глубоко укоренившиеся в сердце, устраняют из человека высокомерие, подавляют его дурное побуждение и исправляют духовные качества, что и является целью жизни.


Саба из Слободки усомнился в эффективности такого подхода в своем поколении. В прежние времена люди отличались величием души, их испытания достигали вершин Небес, и им было необходимо подавить высокомерие и усмирить свой дух. Но в последних поколениях, когда пал уровень человека, и все его внимание сосредоточено только на материальных интересах и телесных наслаждениях, в таком образе жизни и ходе мышления сокрыта большая опасность. Это может его окончательно подавить, убедить в собственной неполноценности, погасить в душе последние искры святости и полностью загубить стремление к возвышенности и духовному росту.


Эти размышления привели Сабу из Слободки к решению изменить методы воспитания в духе Учения Мусар, и вместо того, чтобы подчеркивать приниженность человека, раскрыть обратное: его возвышенную духовность. Ведь человек — высшее творение, созданное «по образу Б-га», в него помещена душа, высеченная из Небесной сокровищницы, — часть Б-га свыше — и ради него создан весь мир. Если это постижение глубоко укоренится в сердце, оно придаст силы духу, небывало вознесет человека, изменит весь его образ и устремит к возвышенным целям.


По этой причине в своих выступлениях рав Натан Цви уделял большое внимание изначальной сущности человека как творения рук Всевышнего, находящегося на недосягаемых высотах. Учитель раскрывал безграничные силы и способности, сокрытые в душе каждого из людей, и стремился помочь в духовном подъеме всем своим ученикам, пробуждая в их сердцах страстное желание подъема на высокие уровни, глубокого знания Торы и духовной цельности. Он вселял трепет в души людей, которые прежде пребывали в дремоте, убеждал их никогда не удовлетворяться достигнутым. В результате весь его Дом Учения наполнился стремлением к возвышенности и вознесенности.


В Доме Учения в Кельме не разделяли этих методов рава Финкеля. Там придерживались мнения, что недопустимо сразу ставить перед учениками предельно сложные задачи, а надо последовательно, не торопясь, помогать им в духовном развитии. Рав Натан Цви отвечал на это следующим образом: если подготовить человека к духовной работе и поставить перед ним высшую цель, то даже если он ее и не достигнет, все же в какой-то мере расширится его мышление и постижение. Но если перед ним ставить только небольшие и легковыполнимые задачи, то он далеко не продвинется и не возвысится над своим приниженным состоянием. В устах учителя звучала присказка: «Солдат, который не мечтает стать генералом, не будет и хорошим солдатом». В подтверждение этому он приводил слова наших учителей, благословенной памяти: «Человек должен говорить себе: когда же мои поступки уподобятся деяниям моих праотцов Авраама, Ицхака и Яакова?»[bookmark: _ftnref9][9] Сыновьям Израиля следует стремиться к высшим духовным уровням прежних поколений.


Не все были согласны с подходом раввина. Некоторые считали, что его пути направляют людей к предельным достижениям, но не наполняют всецело их сердца. В действительности учитель так поступал не по причине недостатка у него сокровенного знания, а из-за того, что нет пределов духовному величию человека, сотворенному «по образу Б-га». Совершенствуя разум, он расширяет свои способности, перед ним раскрываются новые горизонты, усиливается его духовная жажда и в сердце находится все больше места для знания. У человека нет другого предназначения кроме духовного подъема, к чему ему следует постоянно и непрерывно стремиться, как сказал мудрейший из людей: «Путь жизни для разумного — ввысь, чтобы уклониться от Преисподней внизу»[bookmark: _ftnref10][10]. Рав Финкель всячески помогал своим ученикам постичь величие человека и направлял их к возвышенным целям, отмечая, что, как правило, люди грешат из-за ограниченности своего мышления: «Человек не совершает грех, иначе как если в него проникает дух глупости»[bookmark: _ftnref11][11]. Но если перед его взором раскроется истинная возвышенная реальность, его приземленные расчеты и низкие желания исчезнут сами собой, его мысли обретают ясность, а сердце — чистоту.


Саба из Слободки отмечал, насколько постижение величия души влияет на жизнь человека. Каждый должен понять: он является высшим Б-жественным творением и целью создания мира. Ни один шаг не остается незамеченным и оставляет след во всем мироздании, принося большую пользу или вред как ему самому, так и всему человечеству. Понимание этого позволяет человеку осознать свою высочайшую ответственность и обязанность в этом мире, что ведет его к великим деяниям. Ведь благодаря этому еврей начнет лучше понимать, что отдаление от Всевышнего наносит ему и всему миру большой урон. Но, приближаясь к Творцу, он духовно поднимается сам и возвышает весь мир: «В час, когда Всевышний, благословен Он, создал Первого человека, Он провел его по Ган Эдену, показал все деревья и сказал ему: посмотри, сколь они красивы и великолепны; и все, что Я создал — для тебя. Будь осторожен, чтобы не испортить и не разрушить Мой мир»[bookmark: _ftnref12][12].


Воззрение на величие человека


Саба из Слободки считал, что состояние людей, в котором они предстают перед нашими глазами в последних поколениях, кардинально отличается от изначального образа человека, поскольку из поколения в поколение он претерпевал духовное падение. На протяжении целых исторических эпох люди осквернялись нечистотой, проникнувшей в их души, вследствие упрощенной и приниженной жизни. В нынешнем состоянии человек не является даже блеклой тенью определенного ему Всевышним величия.


Для изучения истинного образа человека нужно вернуться на тысячи лет назад и понять, какая роль ему отводилась в начале исторического процесса, прежде чем потускнело сияние его лица. Слова наших мудрецов, благословенной памяти, открыли Сабе из Слободки суть великого предназначения человека, его высочайший уровень в древние времена, условия жизни и влияние на весь окружающий мир. Такие темы обычно поднимаются в Тайном Учении, но рав Натан Цви считал их первостепенно значимыми для изучения каждым евреем в целях обретения истинного знания о величии человека и дарованной ему жизни.


Из Письменной и Устной Торы следует, что Первый человек был создан как возвышенное Б-жественное творение, крайне далекое от нашего сегодняшнего состояния. Об этом сказано в Писании: «И сотворил Б-г человека по образу Своему, по образу Б-га Он сотворил его…»[bookmark: _ftnref13][13] Эта мысль постоянно прослеживается в Торе и в книгах Писания, и многочисленные заповеди по отношению к ближнему, исходящие из величия человека и обязанности относиться к нему с почтением, являются тому лучшим подтверждением: «Любим человек, сотворенный по образу Б-га, ибо по образу Б-га Он сотворил человека»[bookmark: _ftnref14][14]. Это отметили наши мудрецы, установив свадебное благословение: «Благословен Ты, Г-сподь, Б-г наш, Царь земли, Который создал человека по образу, по образу подобия Своего…»[bookmark: _ftnref15][15]


Первый человек был «созданием рук Всевышнего», целью Творения. Из этого следует, что и его тело было результатом высшего замысла, сокровенного чуда… Он был создан из избранного праха, о котором наши мудрецы сказали: «Для сотворения Первого человека был собран прах со всех концов земли»[bookmark: _ftnref16][16] и «Творец советовался со Своим Небесным судом о создании каждого его органа, дабы наделить его высшей мудростью»[bookmark: _ftnref17][17]. Саба из Слободки считал ошибочными представления о том, что тело человека представляет собой сгусток грубой материи, и доказывал, что основой его сотворения является духовность. Ведь еще до того, как Творец «…вдохнул в его ноздри дыхание жизни»[bookmark: _ftnref18][18], человек уже достиг невероятных уровней мудрости, и «…перед ним было раскрыто видение всех последующих поколений»[bookmark: _ftnref19][19]. И, хотя он был создан как «прах земли»[bookmark: _ftnref20][20], даже внешне его телесный образ затмевал свечение небесных звезд. И в материи, с точки зрения рава Натана Цви, заключен духовный корень и основы мудрости, о чем говорят наши мудрецы: «Пята Первого человека затмевала свет солнца — насколько же ярким было сияние его лица»[bookmark: _ftnref21][21].


Рассказывает Мидраш: «Творец создал человека, который достигал своим уровнем небосвода, и “…вдохнул в его ноздри дыхание жизни”[bookmark: _ftnref22][22] — часть Б-га живого»[bookmark: _ftnref23][23]. Следуя своему видению, рав Натан Цви разъяснил, что речь идет о соединении высшей Б-жественной мудрости — души с нижней мудростью — телом. В качестве примера он приводил слияние огонька маленького фитиля с пламенем большого факела. Такое соединение стало вершиной создания человека и вознесло его на высочайшую ступень, намного превосходящую наши сегодняшние представления. Его мудрость затмевала постижение ангелов; Адам видел и понимал суть и природу всех творений на земле и каждому определил название, в точности соответствующее его сокровенной сущности.


В Своем милосердии Г-сподь даровал человеку бесценное сокровище —свободу выбора между добром и злом. В отношении всех остальных творений этого мира любое речение Всевышнего незамедлительно становилось завершенной реальностью: «Ибо Он сказал — и свершилось, Он повелел — и стало»[bookmark: _ftnref24][24], но человеку предоставлена возможность восстать против Б-жественной воли и поступить по-своему. Поэтому Всевышний изрек: «Он — единственный в нижнем мире, как Я — единственный в высших мирах: “И сказал Г-сподь Б-г: вот стал человек как один из нас в знании добра и зла…”[bookmark: _ftnref25][25]»[bookmark: _ftnref26][26]. Адам был настолько велик, что в глазах остальных творений: Небес, земли и всего их наполняющего, высших и нижних миров, Небесного воинства, высших ангелов, почти достиг уровня Б-га: «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: _ftnref27][27]. Человек возвышается и властвует над всем мирозданием, в котором все сотворено, чтобы ему служить. Всевышний наделил его таким величием и возвышенностью, что ангелы ошиблись и решили провозгласить перед ним: «Святой!»… Они не были в состоянии охватить пределы его величия и не видели, что он — одно из творений, поэтому Б-гу потребовалось погрузить его в глубокий сон, чтобы другие создания не ошибались в том Кто Творец, а кто Его творение.


Рав Натан Цви утверждал, что не только духовные, но и физические силы человека в начале Творения кардинально отличались от свойственных нам сегодня. Он приводил высказывания наших мудрецов о величии человека, в частности, описание людей периода Потопа, которые за кратчайшее время добирались из одного края мира до другого и походя вырывали с корнем ливанские кедры. Хищные звери — львы и тигры — были в их глазах подобны блохам, а женщины беременели и рожали в тот же самый день… И если даже те, кто гневили и огорчали Всевышнего, теряя свой былой уровень с каждым поколением, стояли на столь великой ступени, насколько же в своей праведности был вознесен Первый человек сразу после его создания!


И поскольку целью всего сотворения мира было Б-жественное милосердие ко всему его наполняющему, как сказано: «Ибо сказал я: мир построен на милосердии; Небеса — на них Ты утвердил верность Свою»[bookmark: _ftnref28][28], Всевышний предуготовил для человека безграничные утонченные духовные наслаждения. Рав Финкель не был согласен с тем, что удовольствия в этом мире — материальные; он считал, что в Творении все возвышенно и в нем вообще нет ничего приниженного. Основа всего мироздания — Б-жественная мудрость, как сказано: «Г-сподь мудростью основал землю, утвердил Небеса пониманием»[bookmark: _ftnref29][29]. А мудрость — это не некая независимая реальность, созданная в нижнем мире, а исключительно духовное понятие, предшествовавшее Сотворению мира. Она не существует в отрыве от мира «Действия», и непосредственно связана с Творцом, Провидение Которого наполняет все мироздание, не оставляя пустого пространства.


В этот Б-жественный мир Всевышний поместил человека, дабы тот беспрерывно наслаждался высшими удовольствиями. Для него были созданы солнце, луна, звезды и множество творений, чтобы они прислуживали ему и доставляли радость. Всевышний сказал: «Я — Царь в высших мирах, а человек — в нижнем мире»[bookmark: _ftnref30][30]. Все было передано в руки людей в целях созидания или, не дай Б-г, разрушения. Однако в действительности у человека нет ни сил, ни возможности совершить что бы то ни было самому, ибо все происходящее на земле определяется Б-жественной волей. Но ему предоставлена свобода выбора, воспользовавшись которой он может спустить небесное влияние в нижний мир для блага всех творений.


Также важно помнить: в начале Творения земля не была такой, какой мы видим ее сегодня. Ведь она тоже получила наказание из-за греха Адама и претерпевает упадок вместе с падением человека. Саба из Слободки часто приводил Мидраш: «В поколении Потопа люди засевали землю один раз в сорок лет, и им хватало собранного урожая»[bookmark: _ftnref31][31]. До проклятия земли не было потребности в пахоте и севе — все произрастало само, как сказано: «Сдобные булочки и дорогие ткани росли на деревьях»[bookmark: _ftnref32][32]. От человека не требовалось никакой физической работы — все, в чем он нуждался, возникало по Б-жественной воле, подобно тому, как чистый воздух, необходимый для нашего дыхания, находится в полном изобилии и без всякого ограничения. Творение служило человеку, даруя ему все, в чем он нуждался для своего удовольствия.


Адаму были незнакомы страх и тревоги, он не болел и не знал никаких неприятностей. Его жизнь была вечна и совершенна во всех аспектах и приносила ему лишь радость. Однако Всевышний считал, что всех этих наслаждений ему недостаточно, и создал для него Ган Эден — особое место, предназначенное для возвышенной и утонченной жизни. В нем произрастали красивейшие деревья, созданные в Шесть дней Творения, которые давали чудесные фрукты. Там были собраны все блага Небес и земли: всевозможные лакомства и ароматные благовония. Всевышний возвел для человека шатры из драгоценных камней и жемчуга. Мудрецы приводят описание Ган Эдена, выходящее за рамки нашего постижения. И кроме всего этого, Б-г посадил в саду Древо Познания добра и зла и Древо Жизни — источник всей вознесенной мудрости.


Адам пребывал в Ган Эдене, наслаждаясь безграничным Б-жественным присутствием, и ему была дана лишь одна заповедь: «Г-сподь, Он — Б-г…»[bookmark: _ftnref33][33], включающая в себя постижение Б-жественной мудрости — все запреты и повеления Торы. Без малейшего труда и усилий он поднимался по ступеням знания на все более вознесенный духовный уровень, недосягаемый даже для небесных ангелов. Таков был его изначальный образ, таким он был создан, и так ему и его потомкам предназначалось жить из поколения в поколение во веки веков.


Однако Первый человек сохранил свою предельную вознесенность лишь на несколько часов. В десятый час после его сотворения он согрешил, вкусив от Древа Познания добра и зла, и это полностью изменило все Творение. В одно мгновение он пал с вершин своего величия и утратил право на высочайшие наслаждения, был сразу же изгнан из Ган Эдена, лишен чудесного блага, и его образ уменьшился. Сказали наши мудрецы: «Первый человек был от края мира до края, и когда он согрешил, Всевышний возложил на него Свою руку и уменьшил его, как сказано: “Сзади и спереди Ты сжал меня и возложил на меня руку Твою”[bookmark: _ftnref34][34]»[bookmark: _ftnref35][35]. Сократилось его величие, потускнело сияние лица, изменилась его пища, и он, и все его потомство стали смертными и превратились в кочевников на все поколения. Адам был проклят, обречен на болезни и слабость, страдания и мучения, несчастья и тревогу, трудности и невзгоды.


С того момента начался регресс всего Творения, продолжающийся из поколения в поколение вплоть до наших дней. И чем больше люди грешили — тем ниже опускались они и все мироздание до времен Потопа, когда они жили по тысяче лет, обладая необыкновенными силами. С тех пор человечество увядает физически, угасает духовно, ослабевая в своем постижении и качествах, и этот упадок продолжается уже несколько тысяч лет. Проходят целые эпохи: праотцов, пророков, людей Великого Собрания, мудрецов Мишны, Талмуда, Гаонов, Первых комментаторов, Последних комментаторов… Так об этом говорит Талмуд: «Сказал рабби Йоханан: “Сердца мудрецов прежних поколений были как внешние врата Храма, а сердца мудрецов последующих поколений — как внутренние ворота. Внешние врата Храма были двадцать локтей в ширину, а внутренние — десять локтей. Наши же сердца подобны ушку швейной иглы”. Абайе сказал: “Наше восприятие Талмуда подобно колышку, который пытаются втиснуть в узкое отверстие в стене”. Рава сказал: “Мы же в состоянии понять смысл сказанного лишь на глубину отпечатка, оставляемого пальцем на воске”»[bookmark: _ftnref36][36].


Так деградация поколений продолжалась до наших дней, когда весь мир наполнился ложью и иллюзорными представлениями, сердца оказались невосприимчивыми к мудрости, материальность вытеснила духовность, и люди превратились в хищных зверей. И все это произошло несмотря на невиданное прежде развитие науки и технологий и раскрытие невероятных чудес Творения. Совершенно пропала человеческая совесть, дух людей помутнел, и все человечество покатилось вниз по крутому склону, дойдя до состояния «…и превосходства человека над животным нет, ибо все — суета»[bookmark: _ftnref37][37].


Однако, несмотря на все это, рав Финкель считал, что истинная суть человека не претерпела ни малейших изменений. Все это падение — исключительно внешнее, затрагивающее только его поверхностные оболочки. Но в глубине, за этими наружными слоями скрывается вознесенная душа — часть Б-га свыше, Б-жественный образ, несущий в себе уникальные и чудесные силы. Во все времена она была в силах подняться и воспрянуть из приниженной нечистоты, разбить «нечистые оболочки», в которые была заключена в результате греха, и вернуться к своему источнику, достигнув уровня Первого человека. Конечно же, прийти к этому так же нелегко, как выкорчевать корни чертополоха и полыни, которые веками прорастали и укреплялись в почве, однако это все же возможно для человека, не утратившего Б-жественный образ, по которому он был сотворен.


И действительно, на протяжении поколений появлялись люди, сумевшие подняться в небывалые выси, стряхнуть с себя груз недостатков прежних эпох и возвратиться к своему возвышенному источнику. Рав Натан Цви утверждал, что к каждому человеку в любое время относятся на Небесах как к высшему творению, несмотря на все его грехи и недостатки. Его считают достойным вознесенных ступеней и безграничных наслаждений. Поэтому на Небесах оплакивают горькую судьбу человека в его падении. И даже если он достиг неимоверного богатства и царской славы, Небеса это не радует, ибо его предназначение включает в себя нечто неизмеримо большее. Ангелы Б-га скорбят о его приниженном состоянии, ограниченности понятий и оплакивают его словами, приведенными пророком Ирмеягу в книге Эйха: «Как в гневе Своем окутал Г-сподь дочь Цийона! С Небес на землю низринул красу Израиля…»[bookmark: _ftnref38][38]


Саба из Слободки говорил об экзистенциальном состоянии далекого от совершенства человека, приводя стих Торы: «И будет жизнь твоя висеть перед тобою, и ты убоишься ночью и днем и не поверишь в жизнь свою»[bookmark: _ftnref39][39]. В настоящее время большинство людей настолько утратили духовные ценности прежних поколений, что чувствуют себя потерянными, постоянно испытывают горести и тревоги и даже не подозревают о возможности прийти к совсем другому видению картины мира. Они не могут себе представить, что человек — вознесенное Б-жественное творение — изначально предназначен для совсем иного — наслаждения Б-жественным присутствием в мире, где все предуготовано для его утонченной радости.


Саба из Слободки говорил, что перед каждым из нас ежедневно раскрывается сокровенное величие человека, но наши уши не слышат изрекаемое устами. Мы произносим цитаты о величии человека и близости к нему Г-спода, однако совершенно не задумываемся об их истинном смысле. Мы изучаем Священное Писание и видим великих прежних поколений, однако их возвышенные образы не оставляют в наших сердцах ни малейшего следа. Перед нами раскрываются чудеса, и Б-жественное Провидение ведет нас по жизни, но мы по-настоящему не осознаем этого и все объясняем случайным стечением обстоятельств, как будто мудрость заключается в неспособности увидеть Б-жественную руку.


В своих рассуждениях Саба из Слободки доказывает, что духовная мощь человека не иссякла и не исчезнет до последнего поколения — до эпохи Машиаха, да придет он вскорости, в наши дни! Он будет велик, как Первый человек до совершения греха, исправит все Творение и вернет его к добру. Именно таким Творец хотел видеть человека, сотворив его «по Своему образу и подобию». Учитель пришел к потрясающему заключению о том, что в последних поколениях потенциал человека еще больше, чем в прежних, ибо его величие определяется способностью осуществить свой выбор, сказать «нет» влекущему зову дурного побуждения и последовать за истиной. И в этом он превосходит все остальные творения на земле, включая небесных ангелов.
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[bookmark: _ftn37][37] Коэлет 3:19.


[bookmark: _ftn38][38] Эйха 2:1.


[bookmark: _ftn39][39] Дварим 28:66.
Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 6. Учение Сабы из Слободки. Возвышенный образ и качества Сабы из Слободки
Учение Сабы из Слободки


Основой Учения рава Натана Цви было знание о величии человека, которое он почерпнул из возвышенных образов людей, о которых говорится в Торе, книгах Пророков и Писаний в свете комментариев наших мудрецов, необходимых для верного понимания Б-жественного Учения. Во всех этих людях, как праведных, так и нечестивых, учитель находил величие, поскольку их духовность и знание достигали Небес. Он часто говорил о праотцах, мудрецах и праведниках прежних поколений, которые раскрыли Творца мироздания и поднялись на высшие ступени мудрости. Раввин подробно описывал их поступки и чистоту намерений, а также пути, следуя которым, они обрели возвышенные духовные качества. На еврея возложена обязанность вознести свое служение до совершенства, как это было у наших святых праотцов; и об этом сказали наши мудрецы: «Человек должен говорить себе: когда же мои поступки уподобятся деяниям моих праотцов Авраама, Ицхака и Яакова?»[bookmark: _ftnref1][1]


Саба из Слободки проникал в таинство образов великих эпохи пророчества: Моше, Аарона, пророка Шмуэля, царя Давида, царя Шломо и других мудрецов и праведников, чьи имена приводятся в Священном Писании, ведь перед ними были широко раскрыты небесные врата. Они заложили в мире фундамент духовных ценностей, которыми человечество живет на протяжении многих веков до сего дня.


Задача, возложенная на человека


Исходя из своих воззрений о величии человека, рав Натан Цви считал, что на каждого из людей возложена очень важная задача, поскольку он создан по «образу Б-га», является «частью Б-га свыше» — чистым духовным творением. Поэтому неправильно сводить цель жизни к упрощенным и примитивным формам бытия. Мы предназначены для возвышенных деяний, возносящихся в Высшие Небеса и достигающих Престола Б-жественной славы.


Наши мудрецы, благословенной памяти, говорят о том, что задача человека — подняться на такую духовную ступень, чтобы в праведности своих деяний уподобиться Творцу. Необходимо устранить завесы, отделяющие нас от источника происхождения наших душ, и пока мы не сделаем этого, не исполним своего предназначения, будем злоупотреблять дарованной нам жизнью и осквернять свой истинный образ. Наши мудрецы приводят множество первоисточников из Торы и Писаний, из которых явственно следует, что уподобиться Б-гу означает обрести Его возвышенные качества и следовать Его путями, каковыми они раскрываются перед нами в мироздании. Вездесущий вмещает в себя весь мир, раскрыл природу Творения и указал стезю, по которой надлежит идти, ибо «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: _ftnref2][2]. Но такое возможно, только если человек придет к постижению своей души, утонченному служению и милосердию к творениям.


Эту идею рав Финкель считал основой жизни по Торе и последовательно ее развивал. Он не был согласен с точкой зрения, что качества души являются врожденными чертами характера. По мнению учителя, они — нечто несравнимо более глубокое и емкое. Заповедь постоянно совершенствовать духовные качества, дабы уподобиться своему Творцу, предполагает фундаментальные изменения личности. Она не сводится к упрощенному и приниженному пониманию, в ней необходимо видеть духовные основы, проистекающие из высшей мудрости. Рав Финкель пришел к умозаключению, что постижение Всевышнего проявляется исключительно в способности человека уподобить свои качества Б-жественным и совершать возвышенные деяния.


Строгость Небесного Суда


Величие человека, вознесенность его души и телесное совершенство обязывают его достичь высшего духовного уровня. Даже незначительное отклонение от цельности является большим духовным сбоем, приводит к страшным разрушениям в нижнем и в высших мирах, и в результате на Небесах обвиняют человека, после чего следует строгий суд и тяжкое наказание. Каждый недостаток, кажущийся совсем несущественным при нашем ограниченном уровне постижения реальности, в действительности является большим пороком, и именно так он оценивается на Небесах. Тора необычайно сурово описывает грехи великих, видя в них последствия духовного несовершенства.


Самым ярким примером того учитель считает грех Первого человека, вкусившего от Древа Познания добра и зла, что привело к изменению всего мироздания. Избранное творение — человек, — созданный для наслаждения сиянием Б-жественного присутствия без всяких завес, отделяющих его от Г-спода, был предназначен для непрерывного и вечного духового подъема. А после совершения греха Первый человек отдалился от Б-га сразу во многих отношениях и Б-жественное присутствие покинуло землю, поднявшись высоко в Небеса. Люди лишились своей вечной высшей формы и облеклись в другую — ограничившую их жизнь недолгими быстротечными годами.


Потомки Адама не смогли принять Царство Небес, были рассеяны по земле, погружены в заботы о насущном хлебе и продолжают вереницу своих грехов. Люди ежедневно совершают множество проступков и преступлений, каждое из которых все больше отдаляет их от Источника истины. Всем видно, насколько даже один грех способен ослабить связь человека с его возвышенным корнем. Так мы все больше устремляемся в бездну зла и глубже падаем в Преисподнюю — и кто вызволит нас оттуда? Каждый грех оказывает свое влияние, и нет границ злу. И на сколь низкой ступени ни находился бы человек, — есть еще неисчислимое множество бездн, в которые он может пасть, став еще более порочным, чем был прежде. И мы продолжаем падать из бездны в бездну, попадая из беды в беду…


Вознесенность заповедей Торы


Люди думают, что повеления Торы необходимы, только когда человеческий разум не может прийти к ним самостоятельно, но заповеди, смысл которых ясен, а необходимость — очевидна, мы можем исполнять, основываясь лишь на нашем человеческом понимании… Однако на самом деле это —глубочайшее заблуждение!


Раввин говорил, что Б-жественное Учение начинается там, где заканчивается человеческое постижение. Все, что в наших силах сделать благодаря дарованному нам разуму, мы должны осуществить, и лишь там, где завершается наше понимание, начинается Б-жественная заповедь, повелевающая человеку возвышенные мышление, речь и действие… Рав Финкель призвал своих учеников к более глубокому восприятию Б-жественного Учения и воли Творца.


Он предельно ясно показал, что Тора, данная нам в форме запретов и повелений, предназначенная для множества поколений и неограниченная во времени, включает в себя указания на все возможные жизненные ситуации. И разум обязывает нас исследовать и обнаруживать их истинное содержание из слов мудрецов Талмуда и учителей прежних эпох. И хотя каждое речение относится ко всем и дано навечно, впервые оно было непосредственно обращено к поколению Пустыни — поколению Знания, к пророкам, о которых сказано: «Рабыня видела на море то, чего не видел пророк Йехезкель, сын Бузи»[bookmark: _ftnref3][3]. Чтобы дать Свои Десять речений, Всевышний открылся им Сам, а не через посланника. Заповеди Торы содержат в себе самые возвышенные и утонченные духовные понятия, подобающие величию Того, Кто их изрек, и вознесенности тех, к кому они были обращены. А нам почему-то кажется, что здесь имеются в виду элементарные запреты на самые разнузданные и дикие поступки в их простом понимании: убийство, прелюбодеяние, воровство и прочее…


Значимость поступков человека


Несмотря на безграничное величие человека с одной стороны и его неспособность охватить строгость Небесного Суда с другой, Всевышний не лишает ни одно творение положенной ему награды за все его добрые дела. Иногда человек может обрести долю в Грядущем мире мгновенно и лишь за одно деяние. Значимость поступка определяется не количеством содеянного и не мнением общества, а внутренней сокрытой утонченной искрой святости — «душой деяния». Иногда легкая заповедь, исполненная в душевной чистоте, более весома в глазах Б-га, чем множество других, требующих изнуряющего труда и многочисленных расходов, ведь «…человек видит глазами, а Г-сподь — то, что в сердце»[bookmark: _ftnref4][4]. Мы не можем оценить духовность поступка и понять, исходя из каких побуждений он был совершен. Лишь Всевышний провидит вознесенность деяний человека, в сердце которого происходит множество различных процессов.


Рав Финкель разъяснял повествования Писания, в которых порой малозначимые поступки, к тому же совершенные нечестивцами, существенно изменяли мироздание и влияли на все поколения. Нередко в Торе описывается, как добрые дела одного человека защищают от беды и спасают от наказания другого, подобно тому, как заслуги Авраама спасли Лота и его дочерей от гибели в Сдоме. Поступки человека и побуждения его сердца имеют большое значение: «В заслугу двух слезинок, которые пролил Эсав, прося благословение у Ицхака, он унаследовал гору Сеир и все блага этого мира»[bookmark: _ftnref5][5]. Сказано в Талмуде: «Всевышний, благословен Он, не лишает награды ни одно творение даже за доброе слово…»[bookmark: _ftnref6][6] Благодаря этим соображениям, рав Натан Цви всегда находил заслугу, обеспечивающую существование мира, несмотря на его постоянное духовное падение, и защищал даже нечестивцев: «Бен Азай говорил: никого не презирай, ничего не считай излишним, ибо нет человека, у которого не было бы своего часа, и нет ничего, что не имело бы своего места»[bookmark: _ftnref7][7].


Человек сотворен для радости и удовольствия


Избранное творение, созданное для наслаждения сиянием Б-жественного присутствия без всяких завес, отделяющих его от Г-спода, было предназначено для вечного и непрерывного подъема в заоблачные выси. «Вот происхождение Небес и земли при сотворении их…»[bookmark: _ftnref8][8] — Их прославляет Творец — кто опорочит их? Их восхваляет Г-сподь — кто найдет в них изъян? Они совершенны и восхитительны. Мир, полный наслаждения и радости, добра и милосердия, пользы и изобилия, был сотворен для Первого человека — венца творения — до совершения им греха. Адам наполнял весь мир от края до края и был способен принять все наслаждения и удовольствия, радоваться всему прекрасному, что есть в мире, и благословению Г-спода.


Рав Финкель утверждал, что высшее наслаждение доступно человеку не только в Грядущем, но и в нижнем мире — на земле, по которой он ходит. Более того, всякие неудобства и страдания, испытываемые людьми, противоречат сути Творения и Б-жественной воле и возникают исключительно в результате порчи, внесенной в мир недостойными поступками и неверными расчетами грешников. И об этом сказано: «Ибо не Б-г, желающий нечестивости Ты, не пребывает с Тобой зло»[bookmark: _ftnref9][9]. Даже страдания, которые Всевышний посылает в наказание грешникам, содержат в себе добро, поскольку приводят к исправлению их и всего мира. Творец не желает причинять людям несчастья и поэтому опережает свойство Суда качеством Милосердия.


Рав Натан Цви отмечает, что наивысший долг, возложенный на человека, — принять на себя Царство Небес. Однако необходимо понимать, что его предназначение не в том, чтобы подчинить нас власти Б-га и сделать Его рабами, а молитва — не налог, установленный Всевышним для получающих милость в Его мире. Принятие Царства Небес — это источник высшего наслаждения, заложенный в мироздании, а обязанность произнесения благословений — корень милосердия, на котором основано Творение, приближающее человека к Б-гу…


Заповеди даны сынам Израиля для их радости и счастья: «Сказал рабби Хананья бен Акашья: Всевышний, благословен Он, хотел удостоить Израиль, поэтому приумножил им Тору и заповеди, как сказано: “Г-сподь желает ради милости Своей возвеличить Учение и усилить мощь”[bookmark: _ftnref10][10]»[bookmark: _ftnref11][11]. Все заповеди предназначены для того, чтобы очистить человека и направить его по пути жизни, как сказано: «Пути ее (Торы) — пути приятные, и все стези ее — мир»[bookmark: _ftnref12][12].


Счастлив праведник, живущий чистой верой, когда ему становится очевидно, что мир — не место хаоса и смятения, в котором властвуют всевозможные случайности. В нем есть Правитель, Который постоянно и внимательно наблюдает за каждым Своим творением, заботится обо всех его нуждах — и на Него несомненно можно положиться. Рав Финкель часто повторял слова Теилим: «Милосердием Г-спода полна земля…»[bookmark: _ftnref13][13] И как глубоко бы мы это ни осознавали, нам не постигнуть значимости милосердия, заложенного в мире. Ведь всякий миг Г-сподь возобновляет Творение для каждого из людей, и какое удовольствие для человека — ощущать, что для него встает солнце…


Величие Иерусалима


Саба из Слободки часто говорил о радости, которую каждый еврей должен испытывать в Иерусалиме, — городе возвышенного трепета перед Небесами, где пребывает Б-жественное присутствие и откуда изливается святость на весь народ Израиля, как сказано: «…чтобы научился ты трепетать перед Г-сподом, Б-гом твоим, все дни»[bookmark: _ftnref14][14]. Иерусалим — источник бескрайней радости: «Прекраснейший видом, радость всей земли, гора Цийон, склоны севера, град Царя великого»[bookmark: _ftnref15][15]! Неслучайно Иерусалим называется городом радости, и не только потому, что он царская столица и главный город Святой Земли, он был полон веселья! В этом безбрежном океане ликования нет места даже мельчайшей капле огорчения. Чистый горизонт, залитый светом наслаждения, исключает появление любого облака, способного его затенить. Находясь в Иерусалиме, еврей должен всем сердцем чувствовать великолепие и ощущать радость! Ведь Иерусалим — Б-жественный город Торы и трепета перед Небесами, полный жизни и ни с чем не сравнимых наслаждений! Ибо в чем сущность Б-жественного Учения, если не в призыве к жизни? И чего Тора требует от человека, если не «выбери жизнь»[bookmark: _ftnref16][16]? Ведь это и есть суть всей Торы!


Не о скудной и убогой жизни говорит Писание, не о существовании, подчиненном грубым и приниженным страстям, заполняющим сердце и заключающим его в узкие удушающие рамки. Жизнь по Торе залита Б-жественным светом, открывает широкие горизонты и наполняет душу. Глазам людей открываются все миры, а их мысль объемлет вечность. Жизнь по Торе так чиста и приятна, что в ней нет даже малейшего недостатка — ни духовного, ни материального.


И когда народ Израиля приходит в святой Иерусалим, чтобы научиться трепетать перед Б-гом, достичь высочайшей ступени, указанной Торой, обрести самую сокровенную сущность жизни, — воздух Иерусалима весь пропитан жизнью и свежестью, красотой и радостью, и даже легчайшее облако не омрачает Небеса над ним, и нет ни мельчайшей помехи радости. Ведь когда потомки Авраама учатся трепетать перед Г-сподом, — они начинают жить и радоваться!


Возвышенный образ Сабы из Слободки


С юности и до последнего дня своей жизни рав Натан Цви Финкель был всецело предан народу Израиля, посвятив себя распространению знания Торы в своем поколении. Он занимался этим, не жалея сил, и днем, и ночью. В любое время суток перед ним были люди, которых он учил, увещевал и поддерживал своими советами. В этом заключалась вся жизнь великого учителя. По обычаю мудрецов Мусара он был предельно скромен, скрывал свои возвышенные пути и праведные поступки и действовал втайне. Он никогда не рассказывал о себе, и лишь немногие знали о его неустанной деятельности, изменившей образ всего поколения. Единственное, что было невозможно скрыть, — это его преподавание в стенах ешивы Слободка.


Центральным принципом жизни учителя стали слова пророка Михи: «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: _ftnref17][17]. Учитель никогда не учреждал никакой общественной организации или образовательного центра под своим именем и нигде не занимал никакой официальной должности. Создав царство Торы в Восточной Европе, он не видел в этом своей заслуги и всегда приписывал ее другим, не позволяя рассказывать о себе и своих деяниях.


Даже в основанной и возглавляемой им на протяжении пятидесяти лет ешиве Слободка, в которой тысячи евреев получили глубочайшее знание Торы, он не занимал никакой должности. Вначале его назвали машгиах, но со временем, когда это определение уже не было достаточно емким, за ним закрепилось имя Саба — Дедушка, которое сохранилось до последнего дня его жизни. Он никогда не обращался к кому бы то ни было от имени ешивы и не подписывал своим именем никаких документов, посланий и обращений. Рав Натан Цви всегда скрывал свое духовное служение в молитве, изучении Торы и исправлении качеств души. Он практически не спал, не ел и не показывал, насколько вся его жизнь была посвящена служению Б-гу и заботе о людях.


Однако вместе с тем Саба из Слободки старался, чтобы его возвышенные обычаи и утонченные деяния были примером для других, руководствуясь изречением Талмуда: «Из благословений, произносимых человеком, видно, является ли он мудрецом…»[bookmark: _ftnref18][18] Рош разъяснил это высказывание Талмуда: «Во всяком слове мудреца Торы должно содержаться глубокое знание»[bookmark: _ftnref19][19]. То же самое касается каждого поступка и обыкновения праведного человека: они должны раскрывать закон и возвышенность души всем окружающим. Однако учитель старался, чтобы никто не заметил его намерения, и возникало впечатление, что эти черты характера свойственны ему от рождения. Он не только скрывал от всех свою боязнь греха и трепет перед Небесами, но даже не вел себя как учитель с учениками, а как отец с сыновьями. Он всегда избегал властвования и управления людьми, никогда не использовал свой авторитет, не давал распоряжений в стиле «так я велю тебе», «так неуместно делать», «в ешивах так не поступают» и других подобных указаний.


Глубина знаний Сабы из Слободки


Из-за скромности Сабы из Слободки лишь немногие имели представление о его знании Торы; только его близкие ученики понимали, насколько глубоко их учитель постиг Б-жественное Учение. Рав Эпштейн однажды сказал, что может свидетельствовать о том, что рав Финкель изучил весь Талмуд в свете Учения Первых комментаторов. Он обладал настолько выдающимися способностями, ясностью понимания и чистотой мышления, что к нему относили стих Теилим: «Его молнии освещают вселенную, увидела и затрепетала земля»[bookmark: _ftnref20][20]. Обычно он не обсуждал со своими учениками трудные темы Талмуда, но иногда принимал участие в ученых спорах — и тогда раскрывалась глубина его знания.


Выдающийся учитель Талмуда рав Иссер Залман Мельцер рассказывал, что однажды, в самом начале его преподавания в ешиве Слободка, его пригласил рав Финкель и передал жалобу учащихся на то, что его уроки недостаточно емки по своему содержанию, и попросил произнести перед ним свои «Хидушей Тора». Рав Иссер Залман провел анализ тяжелой талмудической темы, по которой глава ешивы задал множество вопросов, практически разрушив все логические построения, и выявил несостоятельность некоторых приводимых им доводов. Рав Мельцер был очень подавлен и хотел незамедлительно оставить занимаемую должность, но рав Финкель поддержал молодого раввина, убедив в неоспоримых достоинствах его умозаключений, и выразил уверенность в том, что они заслуживают быть произнесенными в стенах ешивы.


Когда выдающийся в знании, Мусаре и служении преподаватель ешивы Хафец Хаима в Радине рав Нафтали Троп в юности учился в Слободке, Саба из Кельма нередко обсуждал с ним труднейшие вопросы Талмуда. Однако эти беседы всегда проходили с глазу на глаз, и с приходом других людей учитель сразу же менял тему.


Рав Финкель обладал глубочайшими знаниями свода законов Шульхан Арух и трудов поздних законоучителей, касающихся повседневной жизни каждого еврея. Но больше всего впечатляло его знание Танаха, комментариев к нему и Мидраша наших мудрецов. Все его выступления и беседы были основаны на первоисточниках, глубокий анализ которых раскрывал сокровенные тайны знания, пробуждая в сердцах слушателей трепет перед Небесами. Он был полноводным неиссякаемым источником знания Талмуда и Закона и проводил многочасовые уроки для выдающихся в учении. Он обнаруживал бесценные жемчужины знания о заповедях по отношению к ближнему и трепете перед Небесами, сокрытые и недоступные многим из-за их недостаточного постижения сокровенных глубин: «Речения Г-спода — речения чистые, серебро выплавленное, от Господина земли, семикратно очищенное»[bookmark: _ftnref21][21].


На протяжении пятидесяти лет преподавания в ешиве его уста без устали вещали о Знании Г-спода и Учении Мусар. Все его выступления протекали плавно, будучи основанными на фундаментальном анализе первоисточников. На каждом уроке учитель наизусть цитировал десятки различных книг и трудов комментаторов. Ученики записывали его уроки, повторяли и разбирали поднятые им темы. Во время выступлений Сабы из Слободки раскрывались глубины мудрости, пробуждались чувства; он восхищался тайнами Торы и не мог сдержать эмоций. Его лицо излучало сияние, глаза светились — и ему было трудно скрыть свой восторг. В особенности это ощущалось по шаббатам, когда учитель говорил о возвышенных духовных наслаждениях, дарованных людям на земле. Нередко в его глазах стояли слезы, а душа, восхищенная светом Б-жественного Учения, ликовала. Иногда он не справлялся с охватившими его чувствами, и его выступления прерывались. Рав Финкель негативно относился к поверхностному восторгу и пролитию слез, но высоко оценивал воодушевление, проистекающее из глубин сердца и вызванное постижением истины.


Возвышенное служение Сабы из Слободки


Саба из Слободки очень вдохновенно молился, однако никогда не повышал голос и не совершал никаких неумеренных движений. Но при этом каждый видел, что в его сердце бушевал огонь. При чтении «Шма Исраэль» и произнесении «Тринадцати свойств милосердия» все его тело источало воодушевление, однако он чрезмерно не удлинял молитву и заканчивал ее вместе со всеми.


Мы уже отмечали, что у раввина практически не было личной жизни. Ешива, которой он с молодости посвятил всего себя, являлась его домом. В начале ее основания семья учителя оставалась в Кельме, куда он приезжал только на праздники, а в Слободке проживал в общежитии, как все ученики. С ними он проводил все свои дни и не брал для себя ничего сверх общей нормы, а иногда даже меньше в целях экономии средств и исходя из других соображений. В самом начале деятельности в Слободке он ночевал на деревянной скамье одной из синагог, и когда главным источником продовольствия в ешиве была раздача хлеба, то довольствовался порцией, полагающейся каждому из учеников. При этом учитель питался остатками черствого хлеба, чтобы другим достался более свежий. Важно отметить, что он был утонченным и изнеженным человеком, но никогда не говорил о пище и не сетовал на неудобства и лишения. После того, как его семья переехала из Кельма в Слободку и расположилась в небольшой пристройке к ешиве, он не рассматривал ее как свою частную собственность, считая частью Дома Учения. Его скромное жилище всегда было полно учениками, дверь открыта днем и ночью, и всякий желающий мог к нему зайти, чтобы задать вопрос или просто увидеть раввина. У учителя не было никакого собственного имущества, и нередко он отдавал ученикам свою последнюю одежду. Однажды в холодные зимние дни к нему зашел ученик, у которого не было шарфа, и рав Натан Цви отдал ему свой. Как-то он заметил, что один молодой человек болен и спросил его, почему тот не идет к врачу. Юноша ответил, что у него нет на это средств, и тогда Саба протянул ему свои часы, чтобы он их продал и оплатил визит к доктору.


Саба из Слободки не считал себя хозяином ешивы, при том что был всецело поглощен заботой о ее учениках. Он не назначал на различные должности своих родственников, и когда встал вопрос о принятии в качестве преподавателей его сына и зятя, он долго размышлял, отвечает ли это интересам ешивы, и согласился, лишь убедившись, что они действительно того достойны.


Однажды, когда некий ученик спросил раввина, почему в каком-то вопросе он поступает не так, как его учителя рав Исраэль Салантер и рав Симха Зиссель Бройде, рав Натан Цви дал очень резкий ответ. На следующий день он попросил рава Авраама Гродзенского разъяснить, что его категоричность не была проявлением гнева, а являлась криком души, раненой попыткой разделить между ним и его великими учителями и стремлением рассеять возможные сомнения в том, что учеба в ешиве недостаточно проникнута духом Мусара. Рав Гродзенский подчеркнул, что учитель был предельно внимателен в том, чтобы его резкий ответ не содержал в себе раздражения и неприязни, а мотивировался исключительно добрыми намерениями.


В более поздний период, когда многие ученики и учителя ешивы Слободка совершили Алию в Святую Землю и расположилась в Хевроне, и руководство оставшейся ее частью в Литве Саба возложил на рава Айзика Шера и рава Авраама Гродзенского, некто предложил ему передать должность главы ешивы его сыну. На это он ответил, что во всех своих решениях исходит исключительно из соображений пользы для ешивы, а не интересов своей семьи.


Однажды рав Моше Мордехай Эпштейн вернулся из Америки, где собирал средства на нужды ешивы, и привез подарки от бывших учеников «Кнессет Исраэль»: трость, украшенную золотом, для себя и трость, обрамленную платиной, для Сабы. Когда рав Моше передал ее раву Натану Цви, он поблагодарил и попросил поставить ее в шкаф. Однажды в холодный зимний день, когда все улицы Ковно покрылись льдом и снегом, к нему после молитвы зашел посетитель. Учитель опасался, что тот может упасть на скользкой дороге, достал трость, которой так ни разу и не воспользовался, и протянул ее гостю. Тот стал отказываться взять столь ценный предмет, но раввин его уговорил. Как-то в качестве пожертвования для ешивы ему принесли некую сумму денег, и он, не взглянув на них, попросил положить их на стол под скатерть. Спустя некоторое время пришел ученик, нуждавшийся в помощи, и раввин отдал ему эти деньги.


Саба из Слободки прожил всю свою жизнь, избегая излишеств, и не брал для себя ничего сверх необходимого для предельно скромного существования. Он всегда был предельно внимателен к чистоте и опрятности своей одежды и производил впечатление аристократа. При этом его намерение сводилось не к личному почету, но исключительно к славе Торы. В пристройке к зданию ешивы, где он проживал на протяжении многих лет, была лишь одна комната, разделенная на две части, в одной из которых была спальня, а в другой — приемная, всегда полная людей. Обстановка была самой простой — без малейших излишеств. Не было даже книжного шкафа и Талмуда, а лишь несколько книг, которые он брал из ешивы во временное пользование. Даже в более поздний период, когда экономическое положение ешивы улучшилось, раввин не изменил своих обычаев. Когда он совершил Алию в Хеврон, ему купили мягкое кресло, но он отказался его принять, сказав, что это ему не к лицу. В последние годы жизни, когда иссякли силы его жены, обо всех их потребностях заботились старшие ученики, а сам он по-прежнему всецело посвящал себя служению Б-гу, полностью отрешившись от всего материального.


Духовные качества учителя


Саба из Слободки непрерывно контролировал себя, проистекают ли его поступки из чистых намерений и не примешались ли к ним какие-либо чуждые и неуместные пристрастности. Он постоянно анализировал все свои обычаи, даже самые выверенные и надежные, — не закрались ли в них какие-либо заблуждения, ведь предупреждает пророк: «Горе тем, кто в глубине от Г-спода скрывают замысел, и будут во тьме их дела, и говорят: кто видит нас и кто знает нас?»[bookmark: _ftnref22][22] В его записях сохранились обращенные к себе предупреждения во всяком вопросе проводить строгую проверку и совершать верный расчет всех путей в большом и малом. Он старался обнаружить в себе и искоренить даже самую легкую пристрастность, толщиной с «волосок», и постоянно советовался с мудрецами Торы — трепещущими перед Г-сподом, чистыми сердцем и праведными в деяниях.


В одном из немногих сохранившихся писем сыну — раву Элиэзеру Йеуде — рав Натан Цви приводит слова наших мудрецов: «“И назвал Б-г свет днем…”[bookmark: _ftnref23][23] — это деяния праведников; “…а тьму назвал ночью”[bookmark: _ftnref24][24] — это поступки нечестивцев»[bookmark: _ftnref25][25]. Мудрецы установили благословение: «Благословен Ты, Г-сподь, Б-г наш, наделивший мое сердце пониманием различать между днем и ночью»[bookmark: _ftnref26][26]. Если даже такие очевидные вопросы, как день и ночь, требуют ясного и точного понимания, то поступки людей, намерения которых сокрыты от глаз, тем более необходимо глубоко исследовать, чтобы не заблуждаться, считая свое деяние добром, когда в действительности оно является злом. И так же мы должны быть внимательны в том, чтобы не увидеть греха в возвышенном поступке праведника.


Саба из Слободки написал в своем послании: «Сейчас, перед Днем Суда, нам следует задуматься над словами наших мудрецов: “Даже если весь мир говорит, что ты праведник, будь в своих глазах как грешник”[bookmark: _ftnref27][27]. Может случиться, что в людях, которые кажутся другим возвышенными и добродетельными, Всевышний видит страшные недостатки. А те, кого считают грешниками, могут иметь незаметные для других высшие достоинства и заслуги, которых не удостоились великие нашего народа. Поэтому необходимо подозревать изъян даже в своих самых утонченных качествах и совершенных деяниях. И нам следует, насколько это возможно, приумножать нашу любовь к людям, разыскивая в них достоинства, и лишь о нечестивцах, совершающих бесспорное зло по отношению к Небесам и творениям, необходимо молиться, чтобы они оставили свои пути и пришли к полному раскаянию…»


Из этого письма ясно видно, насколько учитель опасался ошибиться в оценке своих добрых дел. Ведь даже тому, кто находится на высочайшей духовной ступени, необходимо подозревать себя во всяческих недостатках. Так раввин поступал на протяжении всей своей жизни, постоянно разыскивая всевозможные изъяны в своих воззрениях и поступках, выверяя, проистекают ли они исключительно из праведных намерений. Его опасения были недоступны другим. Так, однажды он поделился с одним из своих учеников, что его путь в Мусаре возможно потому основан на концепции величия человека, что этому был посвящен первый услышанный им урок его великого учителя — Сабы из Кельма, и это могло на него чрезмерно повлиять, заслонив другие аспекты знания.


Рав Иссер Залман Мельцер рассказывал, что как-то раз в ночь праздника Шавуот ученики ешивы провели всю ночь в учебе, как это повсеместно принято, и им подали кофе с пирожными. Рав Финкель сказал, что их намерение бодрствовать в течение ночи могло быть вызвано ожиданием этого угощения. Эти слова были встречены с удивлением, и в их подтверждение раввин привел повествование Талмуда о Мар Укбе, который хотел провести семь дней траура по брату своей жены. И сказал ему рав Уна: «Неужели ты желаешь отведать от похлебки скорбящих?»[bookmark: _ftnref28][28] И если в этом можно было заподозрить даже мудреца Талмуда, то уж тем более мы должны тщательно выверять все свои намерения.


В 1876 г., когда Саба из Слободки был машгиахом Талмуд Торы в Кельме, поступил ложный донос российским властям, из которого следовало, что студенты этого учебного заведения занимаются деятельностью, направленной на подрыв государственных устоев царской России. В Кельм в сопровождении жандармов нагрянули чиновники и сыщики, которые начали следствие, провели обыск и изъяли документы для судебной проверки в Санкт-Петербурге. Рав Финкель решил принять на себя всю ответственность, чтобы защитить своего учителя — Сабу из Кельма, которому пришлось покинуть Литву и изменить свою фамилию Бройде на Зив. Он заявил представителям властей, что является главой этого учебного заведения, и тут же был арестован. Судебные тяжбы длились много лет, прежде чем восторжествовала справедливость и с Талмуд Торы были сняты все обвинения. Вспоминая эти события, Саба из Слободки выражал опасение, не закралась ли в его сердце гордыня, когда он назвал себя главой Дома Учения…


Скромность Сабы из Слободки


В рамках своей педагогической практики учитель иногда был строг со своими учениками, дабы сломить их гордыню и пробудить к возвышенному служению и глубокому изучению. Однако в случае, когда ученик не относился к нему с надлежащим почтением, и, согласно человеческому естеству, учитель мог бы испытывать к нему неприязнь, он никогда не прибегал к суровым методам, опасаясь, что, возможно, в его сердце возникла некая предвзятость. Все подозрения он относил только к самому себе, других же всегда судил в лучшую сторону, видя в каждом достоинства.


Следствием того, что Саба из Слободки постоянно подозревал в себе наличие всевозможных недостатков и выверял каждое свое качество и деяние на точных весах ясного мышления, были его предельная скромность и смирение. В своих записях он отмечает, что не достоин занимаемого положения и должен быть особенно внимательным в том, чтобы не оказывать давления на людей даже во имя Небес. По словам его учеников, еще в годы юности он беспощадно боролся с любыми проявлениями гордыни, следуя стиху Писания «Жертвы Б-гу — дух сокрушенный, сердце сокрушенное и удрученное, Б-г, Ты не презришь»[bookmark: _ftnref29][29]. Краеугольным камнем своего служения рав Натан Цви считал искоренение в себе стремления к славе, и известно, насколько смиренным он был перед каждым. Он всегда избегал участия в торжественных мероприятиях, заседаниях и выступлениях на встречах раввинов, и если ему все же приходилось там бывать, то садился в стороне, подальше от почетных мест.


Рав Финкель всегда обращался за советом к главам своего поколения — к раву Ицхаку Блазеру и к раву Симхе Зисселю Бройде, которого считал своим раввином. Известно, что даже посещение одного урока или участие в молитве в Доме Учения в Кельме требовало особого разрешения, и каждый раз, когда Саба из Слободки приезжал в этот город, он заново обращался за позволением. Случалось, что из-за некоторых разногласий между ним и его учителем в воззрениях на Учение Мусар, ему иногда отказывали, однако приезжая в эту Обитель святости в следующем году, он в полном смирении духа перед своим учителем вновь просил разрешения. Однажды некто выразил удивление в связи с этой ситуацией, на что рав Финкель ответил, что в Ковно к нему относятся как к большому раввину, и он может возжелать величия и превратиться в Кораха. Поэтому он периодически приезжает в Кельм, чтобы в этой Обители святости исправить свои недостатки и не пропасть из-за многочисленных пороков, о чем предупреждал мудрейший из всех людей: «И вот заросло все оно крапивой, покрылась его поверхность бурьяном, и каменная ограда его развалилась»[bookmark: _ftnref30][30].


Необходимо отметить: несмотря на то, что Саба из Кельма иногда держал дистанцию между собой и своим учеником, он всегда относился к нему с особым уважением, считая его величайшим учителем наследия Мусара. Однажды, заметив, что некоторые ученики начали относиться к раву Финкелю с прохладцей, рав Бройде сказал: «Взаимоотношения между нами — это наше личное дело, но вы не вправе недооценивать этого великого мудреца, и дай Б-г, чтобы в его уделе была и моя доля».


Когда раву Финкелю сообщили, что в Литве планируется издание многочисленных рассуждений Сабы из Кельма, он необычайно возрадовался, а затем глубоко вздохнул и произнес: «И что мне удалось сделать за все годы? У меня есть только одна тема — “Величие человека”, и все мои уроки на протяжении всей моей жизни вытекают только из нее». В другой раз он сказал, что у него есть только три рассуждения: «О величии человека», «О милосердии» и «О глубине Суда». А ведь он был неиссякаемым полноводным источником знания Закона и Талмуда, проводил многочасовые уроки для великих в знании. Б-жественный дух осенил его многочисленными открытиями в Торе о возвышенном поведении, заповедях по отношению к ближнему и трепете перед Небесами — и при этом он всегда был предельно скромен.


В той же мере, в какой рав Натан Цви искоренил в себе гордыню и стремление к славе, он подавил неуместные желания и страсти. Рассказывают, что на протяжении многих лет он не ел никаких сластей, чтобы устранить в себе детские желания. Однажды, оказавшись на железнодорожной станции Кибартай, он увидел в кашерной мясной лавке аппетитную колбасу и почувствовал в себе желание ее попробовать. Тогда раввин принял решение не есть колбасу в течение двадцати пяти лет, и лишь в старости, когда тяга к пище у него совершенно пропала, разрешил себе это. Так же он поступал во всех других вопросах.


Ярким примером того, насколько Саба из Слободки был непримирим к телесным желаниям и искоренял их в себе, может служить история, произошедшая в Хевроне. В конце жизни учителя, когда его здоровье пошатнулось, врачи прописали ему строгую диету, и его ученики каждый день готовили для него все необходимое. Однажды случилось, что некий ученик, который не был достаточного осведомлен о его обыкновениях, сварил на завтрак особенно вкусную овсяную кашу со сливочным маслом, привезенным из Иерусалима. Как только Саба попробовал эту кашу, он сразу же отодвинул тарелку и воскликнул: «В ней — яд!» Тогда ему дали остатки старой сухой пищи. Вечером, когда в его доме собрались ученики, Саба сказал, что сегодня его пытались погубить и дали отравленную еду. На удивление учеников он ответил: «К этой каше была примешана страсть!» Объяснение его слов было следующим: эта еда была слишком вкусной, поэтому он от нее отказался.


Саба из Слободки обладал величайшими силами души, благодаря чему властвовал над всем своим естеством. Очевидно, что все эти качества не были у него врожденными, а появились в результате неустанной работы над собой, которую он не прерывал ни на минуту. Все свои дни рав Финкель в восхищении изучал Мусар и следил за состоянием своей души. Он нередко посещал Дом Учения Мусара в Ковно, основанный равом Исраэлем Салантером. Рассказывают, что каждый раз, когда он переступал заветный порог, в его глазах стояли слезы. Раввин с юности принял на себя обязательство ежедневно изучать Мусар и неизменно этому следовал, и, как видно из его дневника, постился и накладывал на себя денежные штрафы за любые нарушения в своей духовной работе. Однако, несмотря на столь строгое отношение к себе, рав Финкель никогда не пребывал в страдании и горе, не испытывал тревоги и беспокойства, его глаза не излучали страха или печали. Центральным принципом его духовной работы была светлая радость на лице и глубокое размышление в сердце. Случалось, что ночью его подушка была мокрой от слез, а утром он радостно и дружелюбно приветствовал каждого встречного. Благодаря своей беспрестанной духовной работе на протяжении всей жизни, Саба воцарился над своим естеством и дурным побуждением, достигнув ступени «человека Мусара».


Милосердие к ближнему


Саба из Слободки пишет в дневнике о своем самом первом обязательстве в служении Небесам: «Проявлять внимание к ближнему, относиться к каждому с предельным уважением, терпимостью, мягкостью и быть чувствительным к его состоянию, всеми силами остерегаться причинить человеку обиду». Учитель приводил стих Писания, повествующий об обязанности заботиться об окружающих и поддерживать их своим вниманием: «Масло и воскурение радуют сердце, а сладость слов друга лучше совета души»[bookmark: _ftnref31][31].


Заповеди по отношению к ближнему были важнейшей частью его служения. Он скрывал свои возвышенные поступки от людских глаз, но все же многие его обычаи становились известными. Воззрение учителя на суть человека основывалось на том, что он видел в нем «образ Б-га» — Б-жественное творение — и всем сердцем ощущал: «Тот, кто дает пощечину еврею, как будто заносит руку на Б-жественное присутствие»[bookmark: _ftnref32][32]. Все мысли учителя были постоянно сосредоточены на оказании милосердия ближнему.


Насколько самозабвенно Саба из Слободки жертвовал собой ради других! Он волновался о судьбе каждого, близко принимал к сердцу страдания ближнего, помогал, не жалея сил, и не успокаивался до тех пор, пока не убеждался, что сделал все возможное. В последние годы жизни учителя окружающие были вынуждены скрывать от него свои проблемы, чтобы сострадание не ухудшило состояние его здоровья. О милосердии рава Финкеля можно написать целые книги!


Рав Меир Хадаш вспоминал, что однажды посетил рава Натана Цви во время его короткого отдыха на курорте Айнхаузен в Германии. Он увидел, что раввин проводит много времени в беседах с неким пожилым человеком. Прислушавшись к их разговорам, он понял, что учитель убеждает собеседника в том, что предназначение еврейского народа заключается в изучении Торы. В человеке есть невидимая душа, и в миг, когда она оставляет тело, заканчивается его жизнь. Души людей не одинаковы: у каждой — свой уровень святости. Также есть общая душа у всего народа Израиля. Изучение Торы праведными мудрецами приводит к вознесению души всего народа. Саба развивал эту идею до тех пор, пока его собеседник не согласился с утверждением о важности изучения Торы и необходимости создания Домов Учения.


Рав Меир предположил, что этот старец — состоятельный предприниматель, и учитель хочет заручиться его помощью для ешивы. Однако выяснилось, что тот пожилой человек родился в Ковно, в юности переехал в Санкт-Петербург, где вскоре оставил еврейскую традицию, оказавшись «ребенком, плененным среди народов мира», и сейчас он одинок, беден и зависим от своих детей, проживающих в Париже. На вопрос рава Меира, зачем учитель тратит так много времени на этого человека, он ответил, что тот действительно ничем не может помочь, но очень важно раскрыть перед ним свет Торы и пробудить в нем желание возвратиться к своим корням.


Отношение к ближнему как к Б-жественному творению


В последние дни жизни учителя, когда он лежал на смертном одре, случилось, что один из ухаживавших за ним учеников по ошибке вместо воды дал ему спирт, глоток которого практически парализовал его дыхание, и потребовалось время, чтобы раввин вернулся к своему прежнему состоянию. Из-за столь ужасной оплошности этого ученика поразили боль и стыд, и он убежал. Саба заметил его отсутствие, попросил его позвать и сказал: «Ты доставил мне радость! Вначале я испытал страдание, но когда оно закончилось, я был очень рад!»


Однажды рав Финкель вел молитву Минха и часто ошибался в произношении слов при чтении Кадиша, что привело к всеобщему удивлению. Оказалось, что в той синагоге читал Кадиш один скорбящий, который затруднялся в чтении и искажал слова молитвы, что вызывало насмешки присутствующих. И учитель намеренно допускал ошибки, дабы избавить того человека от стыда и дать наглядный урок отношения к ближнему.


Рав Авраам Риник, который ухаживал за Сабой в Хевроне в последние годы его жизни, рассказывает, что однажды учитель послал его на мероприятие, посвященное открытию Дома Учения в Тель Авиве. Рав Авраам проживал тогда в квартире учителя, расположенной возле здания ешивы, оказывал ему всевозможную помощь и не хотел уезжать, чтобы не оставлять его одного. Но рав Натан Цви настоял на этой поездке, заверив его, что вскоре ляжет спать. Встреча в Тель Авиве затянулась до глубокой ночи, и когда под утро рав Авраам вернулся, то не хотел заходить в дом, чтобы не разбудить раввина, и намеревался провести остаток ночи в ешиве за изучением Талмуда, однако прежде решил проверить все ли в порядке. К своему удивлению, он обнаружил, что учитель стоит у дверей дома и в холоде ночи дожидается его возвращения.


Рассказывает рав Аарон Котлер — глава ешивы Лейквуд, который с детских лет был одним из ближайших учеников Сабы из Слободки: «Учитель уделял много времени беседам со мной, и порой они затягивались до глубокой ночи. И поскольку тогда я был еще ребенком и проживал достаточно далеко от здания ешивы, учитель опасался за меня и никогда не отпускал одного, а провожал по темным улочкам Слободки, дабы со мной ничего не случилось».


Рав Натан Цви не ограничивался оказанием добра ближнему только в случаях, когда к нему обращались, но сам постоянно разыскивал нуждающихся в помощи и изливал свет своей души на всех, кто встречался на его пути, тепло их приветствовал и благословлял. По субботам и праздникам перед началом молитвы он проходил между скамьями учеников и здоровался с каждым. Однажды сопровождавший Сабу ученик заметил, что учитель, взглянув на один из домов, пожелал мира проживающим в нем. Молодой человек никого там не увидел и спросил учителя, кому предназначалось это благословение, на что Саба ответил: «Я не знаю, почему люди желают друг другу мира и добра только при встрече, ведь можно благословить ближнего и в его отсутствие!»


Раввин много говорил со своими учениками о милосердии и помощи людям, считая это основой Торы и залогом существования мира. Его беседы содержали конкретные наставления о почтительном отношении к творениям. Он призывал евреев к тому, чтобы их сердца постоянно излучали любовь, и они использовали любую возможность принести в мир свет и добро. В особенности Саба подчеркивал, как важно быть доброжелательным к каждому, что является необходимым условием сближения сердец. Он нередко укорял учеников за чрезмерную строгость, сухость и бездушие.


Однажды Слободку посетил некий юноша из ешивы Мир, которому учитель несколько раз говорил, что он слишком угрюм и его лицу недостает улыбки, но тот, всю жизнь воспитанный в духе сдержанности и беспристрастности, не мог измениться. Учитель видел в этом большой недостаток души и пришел к далеко идущим выводам. Его внук намеревался отправиться на учебу в ешиву Мир, для чего требовалось нелегально пересечь границу между Литвой и Польшей, и Саба не согласился, чтобы он отправился туда в сопровождении этого юноши, сомневаясь в заслугах последнего и опасаясь возможных несчастий в дороге.


Один выпускник ешивы как-то навестил Сабу и сообщил ему о своем обручении. Учитель, заметив его чрезвычайную сдержанность, призвал его к радости — ведь теперь у тебя есть невеста! Рав Финкель требовал от своих учеников сердечного отношения к своим женам и членам семьи и беспрестанной заботы об их благополучии. Один студент ешивы рассказал, что через короткое время после свадьбы учитель спросил его, помогает ли он своей жене в подготовке к субботе. Тот ответил утвердительно, отметив, что это требование Талмуда, и даже большие мудрецы участвовали в приготовлениях к шаббату: «Рава засаливал рыбу, рав Уна разжигал огонь, рав Хисда нарезал овощи, Раба и рав Йосеф рубили дрова…»[bookmark: _ftnref33][33] Услышав это, рав Финкель улыбнулся и произнес: «Это повествование Талмуда касается почитания шаббата. Но разве из него следует обязанность помогать своей жене? Ведь сказано в Торе: “Если увидишь осла ненавистника твоего лежащим под ношей своей, не откажись помочь ему; помоги, помоги вместе с ним”[bookmark: _ftnref34][34]. Если необходимо помогать даже ненавистнику, то уж тем более надо быть внимательным к жене, по отношению к которой есть многочисленные обязательства, и в особенности перед шаббатом, когда она утомлена и загружена множеством дел, которые надо закончить до зажигания свечей. Существует ли большая заповедь по отношению к ближнему?»


Нельзя не отметить внимание учителя к его жене, мягкость, с которой он к ней относился, чуткость, с которой заботился обо всех ее потребностях, стараясь оградить ее от огорчений и печали, помогая во всем, в чем она только нуждалась. И при этом он постоянно опасался, что может быть не исполнил в должной мере своих обязательств по отношению к ней, и всегда просил у нее прощения. Особенно восхищало то, как раввин расставался с женой в канун праздника Йом Киппур, когда шел в ешиву на вечернюю молитву «Коль Нидрей». Несмотря на трепетное отношение к жене на протяжении всей жизни, он все же опасался, что, возможно, не всегда поступал должным образом и продолжал просить у нее прощения до тех пор, пока она не уверяла, что прощает его от всего сердца.


Саба из Слободки был очень внимателен в исполнении заповеди гостеприимства и дружелюбно и почтительно встречал каждого, угощал всем, что было в его доме, вел приятную беседу, лично прислуживал и уделял внимание гостю. Однажды, когда часть ешивы совершила Алию в Землю Израиля, посреди праздника Рош Ашана в Хеврон из центра страны приехала группа молодых людей, далеких от еврейской традиции. Учитель попросил своих учеников оказать им внимание, позаботиться о них, обеспечить пищей и ночлегом, чтобы они услышали трубление в шофар, не нарушали праздника и приблизились к еврейству.


Рав Финкель проявлял милосердие и уважение также к представителям других народов, поскольку «Любим человек, созданный “по образу Б-га”»[bookmark: _ftnref35][35]. Особое тепло он проявлял к бедным и больным, заботился о них, оказывал им помощь и провожал в дорогу. Рассказывает рав Ноах Палей, что однажды, когда он собирался домой после визита в Слободку, учитель его спросил: «Как ты поступишь, если сразу же по возвращении, когда будешь радоваться встрече с семьей, перед тобой предстанет некто бедный и несчастный, изможденный и согбенный, неопрятный и отталкивающий и попросит твоей помощи? Скорее всего, ты почувствуешь досаду, что именно в такой счастливый час он мешает тебе, и дашь ему какую-то мелочь, чтобы только отделаться от него. Однако не этого требует от нас Священное Писание: “Не в том ли (раскаяние), чтобы ты разделил с голодным хлеб твой и бедных скитальцев привел в дом? Увидев нагого, одень его, и от ближнего своего не скрывайся”[bookmark: _ftnref36][36]. И так сказали наши мудрецы: “Йосей бен Йоханан говорил: пусть двери твоего дома будут широко раскрыты, и бедняки чувствуют себя своими в доме твоем…”[bookmark: _ftnref37][37] Даже в час встречи с семьей тебе надлежит относиться к бедным и несчастным как к членам своей семьи и принимать их с радостью. Более того, именно им ты должен в первую очередь уделить внимание, поскольку семью ты видишь всякий раз, когда возвращаешься домой, а кто знает, встретишь ли ты когда-либо еще в своей жизни этих несчастных?» Так учитель относился к ближнему и призывал к этому других.


С особым вниманием Саба из Слободки заботился о больных. Когда до него доходил слух о чьем-то нездоровье, он сразу же выяснял его имя и имя его матери и возносил молитву Всевышнему о его излечении. Однажды, ожидая очереди в стоматологической клинике в Иерусалиме, он услышал доносившийся из кабинета врача стон пациента. Учитель ощутил сильнейшее сострадание к тому человеку, незамедлительно встал на ноги и начал за него молиться. Когда кто-то из его знакомых заболевал, его душа страдала, он не знал покоя, организовывал уход за больным, разыскивал лучших врачей, доставал самые действенные лекарства и даже на мгновение не забывал о больном, постоянно возвращаясь к нему в своих мыслях. Рав Финкель прилагал все возможные усилия, чтобы найти средства для решения любой проблемы, даже когда экономическое положение ешивы было очень тяжелым. С особым уважением он относился к юношам, которые уделяли свое время помощи больным, и увещевал тех, в ком замечал безразличие к страданию ближнего. Подтверждение этому он находил в словах царя Давида: «А я, когда они болели, одевался в мешковину, постом изнурял душу свою, и молитва моя пусть ко мне вернется»[bookmark: _ftnref38][38].


Однажды во время урока в переполненной ешиве до раввина донесся чей-то надрывной кашель. Он сразу же прервал выступление и спросил, кто так сильно простужен и не нуждается ли он в помощи. И когда ему не ответили, не желая мешать его выступлению, он очень расстроился и с болью в сердце произнес: «А если бы человек плакал, то вы бы тоже равнодушно обошли это молчанием и не вызвались ему помочь?!»


Саба из Слободки был очень внимателен и предостерегал других от того, чтобы при исполнении заповедей не причинить кому бы то ни было огорчения или неудовольствия, и награда за заповедь не пропала из-за ущерба от сопутствующих ей действий или намерений. Он не молился слишком долго, чтобы не задерживать других, особенно по субботам и праздникам, и не растягивал свои выступления. Однажды раввин заметил, что один из учеников чрезмерно раскачивается во время молитвы. Он подошел к нему и сказал, что из-за своих неумеренных движений тот может толкнуть ближнего, что будет большим грехом.


Рав Финкель был чрезвычайно аккуратен в финансовых вопросах и всегда внимательно проверял, не совершил ли он какой-нибудь ошибки в денежных расчетах. Когда ешива и многие другие основанные им организации были в тяжелом финансовом положении, он брал ссуды для поддержки их существования и был предельно щепетилен в том, чтобы вовремя возвращать долги. Из опасения нарушить Закон он записывал все свои обязательства. Известно, что на протяжении многих лет рав Натан Цви не брал никакой платы за свою работу в ешиве, и его жена была вынуждена содержать лавку в Кельме, от доходов которой кормилась вся семья. Когда ситуация ухудшилась и ему потребовались средства, он поехал к раву Хаиму Соловейчику в Бриск (Брест-Литовск), чтобы посоветоваться с ним, имеет ли он право на плату из фонда ешивы, и если да, то в каком количестве. С тех пор он не брал ничего, кроме установленного ему содержания, и случалось, что члены его семьи нуждались в самом необходимом, но он отказывался воспользоваться для этого деньгами ешивы.


Рав Финкель требовал и от своих учеников быть очень внимательными в материальных делах и во всем пунктуально следовать своду законов Шульхан Арух, и его сердце болело, если он видел, что кто-то не был аккуратен в обращении с имуществом ближнего или что-то портил своими руками.


В последние годы жизни, когда он приходил для выступления в ешиву, все ученики сбегались, чтобы занять место поближе к нему. Он был этим очень расстроен, считая, что так нельзя поступать, поскольку они могут толкнуть друг друга, опрокинуть стул и нанести кому-либо телесный или имущественный ущерб. Учение Сабы из Слободки об имущественных вопросах глубоко укоренилось в сердцах учеников ешивы «Кнессет Исраэль».


Приемник главы ешивы


Рав Натан Цви чувствовал, что силы его покидают и настало время позаботиться о будущем ешивы Хеврон. В то самое время он получил письмо от одного из своих ближайших учеников рава Йеуды Лейба Хасмана, который поведал о своем желании совершить Алию в Землю Израиля, даже если ему придется быть служкой в синагоге.


Рав [bookmark: _Hlk41466372]Йеуда Лейб Хасман (1869-1936 гг.) [bookmark: _Hlk529801103]— один из величайших учителей Мусара своего поколения — родился в местечке Ивье Гродненской области. В юности он учился в самой первой ешиве рава Финкеля, расположенной в синагоге «Проводы умершего» в Слободке, и посещал уроки Мусара рава Ицеле Петербургера, позже отправился в Дом Учения Сабы из Кельма и затем — в ешиву Воложин, где оставался до ее закрытия по указу царя. В 1897 г. рав Элиезер Гордон по рекомендации Сабы из Слободки пригласил его на должность машгиаха ешивы Тельз, которую он занимал на протяжении шести лет вплоть до восстания против Учения Мусар, произошедшего там в 1903 г., когда часть учеников выступила против строгих правил, введенных машгиахом. Рав Хасман оставил Тельз и вернулся в Кельм, где два года продолжил изучать Мусар, после чего принял предложение стать раввином небольшого местечка Людвиново, расположенного возле города Сувалки (Польша), в котором провел три года. В 1908 г. рав Йеуда Лейб стал раввином городка Щучин Ломжинской губернии (Польша), где сразу же основал филиал Слободки — ешиву «Анаф Кнессет Исраэль», которая следовала путями Мусара, определенными Сабой из Кельма и Сабой из Слободки. Ешива в Щучине выпустила целое поколение выдающихся мудрецов Торы, которые продолжили распространять в мире Учение Мусар. После Первой мировой войны рав Йеуда Лейб Хасман вернулся в Литву, где активно занимался учреждением организации «Агудат Исраэль».


Узнав о желании рава Йеуды Лейба совершить Алию в Землю Израиля, рав Натан Цви незамедлительно предложил ему стать машгиахом — духовным руководителем ешивы Хеврон. Педагогические методы рава Хасмана в определенных аспектах отличались от взглядов его учителя, однако это не повлияло на его решение, поскольку он считал рава Хасмана достойным возглавить ешиву. Более того, в ожидании приезда рава Йеуды Лейба рав Натан Цви начал давать свои беседы Мусара в его стиле, дабы подготовить учащихся к его путям в святости. На протяжении нескольких недель после приезда рава Хасмана рав Финкель подолгу беседовал с ним до начала его выступлений в ешиве, в первую очередь призывая его к мягкости по отношению к людям. Наконец настал день, когда Саба из Слободки собрал всю ешиву и обратился к ее ученикам со следующими словами: «Известно, что в Большой синагоге Вильны всегда было два хазана. Когда принимали на должность нового хазана, старый подготавливал его к служению, чтобы навеки сохранилась неповторимая традиция этого уникального для еврейского народа города, и спустя непродолжительное время, когда новый хазан вел молитву, вся община считала, что это — старый хазан». Завершив эту историю, Саба из Слободки пригласил рава Йеуду Лейба Хасмана подняться и сказать свое слово Мусара.


Смерть Сабы из Слободки


В конце 1926 г. рав Натан Цви все больше слабел, врачи рекомендовали ему для проживания более теплое место, и он ненадолго переехал в Тель Авив. На месяц Элул и Дни Трепета он вернулся в Хеврон и еще выступал со своими беседами в ешиве. В преддверии праздника Йом Киппур в стены ешивы был внесен свиток Торы, написанный в память о его сыне, и в тот день он дал вознесенный урок Мусара — последний в его жизни. После праздника Суккот у него случилось кровоизлияние в мозг, и он был перевезен в Иерусалим, где находился под постоянным наблюдением врачей. Вместе с ним переехали десять его учеников, которые основали ешиву в Иерусалиме и поочередно дежурили возле своего учителя и заботились о нем, не упуская возможности учиться у него на закате его жизни. Несмотря на тяжелое состояние, рав Натан Цви до последнего дня беспокоился об ухаживавших за ним учениках, отдавая этому все оставшиеся силы. Во время болезни, продолжавшейся более четырех месяцев, Саба из Слободки раскрылся во всем своем духовном величии. Он покоился на больничном ложе, погруженный в размышления, и, несмотря на то, что врачи запретили ему говорить, раскрывал некоторые из них. Ученики, видя вознесенность своего учителя, находившегося на пороге смерти, лично убедились в истинности изречения: «Прислуживание мудрецам Торы более значимо, чем ее изучение»[bookmark: _ftnref39][39].


Состояние Сабы из Слободки вызывало тревогу у тысяч его учеников, находившихся во всех концах земли, и они неустанно за него молились. Для молитвы за великого учителя Мусара мудрецы Иерусалима собирались у Стены Плача и в других святых местах города. В Литве и в Польше постились за здоровье раввина. Выходцы ешивы Слободка, проживавшие в Америке, собрали деньги, чтобы привезти для консультации известного профессора медицины из Германии. Однако на Небесах был запечатан декрет, и 29 Швата 1927 г. в присутствии его учеников и сына — рава Элиезера Йеуды — душа учителя в чистоте и святости поднялась на Небеса.


Слух о прискорбном событии, как молния, распространился по всей земле, и на похороны великого учителя Мусара, состоявшиеся на следующий день в Иерусалиме, собрались десятки тысяч евреев со всей страны. После горького оплакивания раввина, на котором присутствовали все мудрецы Иерусалима и Святой Земли, он был перенесен в свою последнюю земную обитель на Масличной горе напротив «Врат Милосердия» Восточной стены Иерусалимского Храма, через которые, согласно древнему преданию, пророк Элиягу войдет в Святой город провозгласить о приходе Машиаха, строительстве Храма, возвращении изгнанников и воскрешении мертвых. Во многих синагогах и Домах Учения во всем мире оплакивали великого учителя Мусара, и его ученики рассказывали об уникальном пути служения Небесам, Родиной которого была Слободка.


Письмо рава Моше Мордехая Эпштейна


Рав Моше Мордехай Эпштейн в те дни находился в Америке, где собирал средства на ешиву Хеврон в Земле Израиля и на оставшуюся в изгнании в Литве ешиву Слободка, и направил в Ковно и в Хеврон — письмо, в котором оплакивал тяжелую потерю: «Братья мои, мне стало известно о страшном горе, постигшем весь еврейский народ. Мы потеряли свет Израиля и его святость, человека, следовавшего путями Г-спода, сердце которого вознеслось до Небес и охватило просторы земли. Благодаря его возвышенному духу вернулась былая слава, когда знание Торы и трепет перед Небесами соединились вместе в его великих в мудрости учениках, благодаря чему не забудется Тора в Израиле. Вся жизнь этого человека — стезя святости в служении Г-споду. Он взращивал ростки, которые поднялись, как Ливанские кедры. Благодаря его деяниям во всех Шатрах Торы Литвы и Польши сохраняется его духовное наследие. Его дух и душа вознеслись в Небесные выси, и не стало подобного ему. Он раскрыл сыновьям человека бескрайние, как море, глубины постижения, показал путь, по которому следует идти, предупредил о выбоинах и преткновениях на дороге. Это — наш отец, светоч и учитель, “колесница Израиля” — рав Натан Цви Финкель, благословенна память праведника. Рухнула колонна, на которую опирался весь Дом Израиля… Как вынести эту потерю? С чем сравнить несчастье, случившееся с народом Израиля, горе, произошедшее с нами? Крушение ожидает корабль, лишившийся своего капитана. Страшное бедствие грозит поколению, потерявшему своего главу. Все оплакивают его уход, ибо нет равного ему. Несчастье не было бы столь ужасным, если бы нашелся другой руководитель, способный заменить ушедшего. Но на корабле, находящемся в плавании в открытом море, невозможно найти другого капитана, и возможны большие опасности и страшные несчастья.


Мы потеряли своего капитана. Мы смотрим на раскинувшееся перед нами бескрайнее море, и нет у нас капитана, и мы не сможем его найти. Наш корабль — святая ешива Хеврон — находится в плавании в открытом море. Мы далеки от берега, еще не вышли на сушу, не обрели покой, и вот пришло бедствие — мы потеряли своего капитана. Кто научит нас святости? Кто укажет порядок в жизни и путь, которым следует идти? Кто укрепит наш дух и рассеет тени сомнений? Кто разгонит мрак воображения, затемненного дурным побуждением? Мы осиротели и потеряли дух нашей жизни — нашего отца, о котором говорили, что в его тени будем жить и удостоимся наследия. Наш учитель вознесся на Небеса, наш дух ослаб и руки обессилели.


Но сейчас, братья мои, не время для проявления слабости, ведь высшие причины привели нас в ешиву Хеврон. Для меня совершенно очевидно, что этот Шатер Торы на Святой Земле был основан по воле Высшего Провидения, дабы вознести знамя Б-жественного Учения и трепета перед Небесами и показать всему народу, что только благодаря Торе и ее мудрецам отстроится Израиль и его Земля. Сказали мудрецы: “Если жители Махозы (Вавилон), видя величие Торы, не устремлялись пройти гиюр, это свидетельствует о черствости их сердец”[bookmark: _ftnref40][40]. И обладающий восприимчивым сердцем, даже если он относится к числу народов мира, при виде мудрецов, собирающихся вместе в “месяцы невесты”[bookmark: _ftnref41][41], должен был оставить прежнюю жизнь и мирские радости язычников и присоединиться к еврейскому народу, невзирая на то, что Израиль претерпевает унижения, преследования и гонения. Кто может объять величие духа святой ешивы Хеврон?! Кто может представить себе освящение Б-жественного имени, когда преданные Торе молодые люди, обладающие великими способностями, устремляются к знанию и трепету? И вы, браться мои, являетесь для этого посланцами; и если мы расслабимся теперь, не разрушим ли мы своими руками Б-жественный Храм? Нет у нас учителя, источника света, мудреца и праведника, благословенной памяти, и именно на нас возложена обязанность укрепить свои силы и черпать мудрость из всего, что мы слышали из его уст, — из святых возвышенных речений, раскрывающих источники знания.


Братья мои, теперь в ваших руках священная задача: сохранить святую ешиву — центр Торы на Святой Земле! Будьте осторожны, чтобы, не дай Б-г, она не пропала, ибо кто знает, к каким разрушениям это может привести и сколь строго будет взыскано с тех, кого Всевышний избрал быть источником света для всего Израиля.


Поэтому, братья мои, соберитесь с силами и приумножьте мощь в усердном изучении Торы, углубленном понимании и возвышении на путях Г-спода, ведь вы строите Храм для всей Общины Израиля. И, вне всяческих сомнений, заслуга нашего учителя, благословенной памяти, поддержит нас, ибо праведники после смерти более велики, чем при жизни.


И да смилуется ради вас надо мной Всевышний, и не будут в Его глазах малозначимы мои тяготы и скитания, превышающие мои силы и возможности духа. Да ответит Он мне и да дарует спасение, дабы я смог вернуться в ваше общество, которое мне столь дорого и желанно.


Ваш брат, скорбящий и опустошенный, надеющийся на Небесное милосердие и скорейшее спасение…»


Моше Мордехай Эпштейн.


Продолжение пути ешивы Хеврон


После страшной потери, произошедшей в ешиве Хеврон с кончиной ее духовного руководителя, не ослабли руки учеников, которые продолжили свой путь в святости. Рав Йехезкель Сарна давал уроки Талмуда и беседы Мусара, отличавшиеся многогранностью построения и красотой мысли, согласно пути, проложенному Сабой из Слободки. Они поднимали в глазах учеников ценность Торы и величие человека. Рав Йеуда Лейб Хасман укрепил ешиву не только своими уникальными рассуждениями Мусара, но и индивидуальной заботой об учениках. 8 Тевета 1928 г. рав Моше Мордехай со всей своей семьей навсегда переехал в Хеврон и сразу же начал давать свои уроки в стенах ешивы. Кроме постоянных занятий по субботам в своем доме он начал изучение законов жертвоприношений.


Так продолжалась духовная жизнь в Хевроне до страшных событий кровавой резни, произошедшей в месяце Ав 1929 г., после чего все уцелевшие евреи были вынуждены покинуть святой город отцов, куда они смогли вернуться только после Шестидневной войны 1967 года…


В 1927 г. умер рав Натан Цви Финкель, в 1934 г. — рав Моше Мордехай Эпштейн, а в 1936 г. — рав Йехезкель Сарна — великие учителя Мусара того поколения, и ешиву возглавили два зятя рава Моше Мордехая — рав Аарон Коэн и рав Моше Хеврони; духовным руководителем ешивы стал рав Меир Хадаш — один из самых последних и молодых учеников Сабы из Слободки. До сего дня ешива Хеврон является одной из самых больших и известных ешив в Израиле.


Десятки лет спустя, подводя итог Алие ешивы Слободка из Литвы в Израиль, можно утверждать, что она принесла бесценные плоды. Многие ее выпускники разъехались по всему миру, где их потомки по сей день занимаются глубоким изучением Торы в духе Учения Мусар.
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 7. Гибель еврейской общины Ковно в годы Катастрофы
Гибель еврейской общины Ковно[bookmark: _ftnref1][1]


Прошло уже более семидесяти лет со времени гибели великой еврейской общины Литвы. В страшные годы Второй мировой войны в огне Катастрофы европейского еврейства были зверски замучены и уничтожены почти все евреи этой страны. Спастись от смерти удалось лишь немногим…


В те дни в полной мере исполнились пророчества о Катастрофе, приведенные в Торе в главе Ки Таво: «И ты сойдешь с ума от зрелища глаз твоих, что увидишь»[bookmark: _ftnref2][2], «За то, что не служил ты Г-споду, Б-гу твоему, в радости и добросердечии при изобилии всего»[bookmark: _ftnref3][3]. И в самом завершении Торы в главе Вайелех говорится о страшных предсказаниях бедствий в Конце Дней: «…и воспылает Мой гнев на него в тот день, и Я оставлю их, и сокрою Мое лицо от них, и будет он отдан на съедение, и постигнут его многие бедствия и несчастья, и скажет он в тот день: не потому ли, что нет Б-га в среде моей, постигло меня все это горе? А Я совершенно сокрою лицо Мое в тот день за все зло, что содеял он, ибо обратился он к божествам чужим»[bookmark: _ftnref4][4]. До сего дня мы пребываем в трауре из-за ужасающей трагедии, произошедшей с нашим народом в те страшные годы. Не забудем и не простим…


Начало Катастрофы


Погромы и убийства евреев начались в Ковно сразу же после отступления разбитой советской армии, еще до того, как первые немецкие части вошли в город. Однако сущий ад развернулся в среду 25 июня 1941 г., в последний день месяца Сиван. Толпы озверелых литовцев, которых еще вчера еврейские жители Ковно считали своими добрыми католическими соседями, вооруженные огнестрельным оружием, топорами и ломами, направились в еврейскую часть Слободки. Они вламывались в дома, вышибали двери и убивали без разбора всех евреев, которых встречали на своем пути. Ликующие от безнаказанности, они своими покрытыми кровью руками отрубали головы беззащитным жертвам, распиливали на части тела живых людей, наслаждаясь их долгими предсмертными муками.


Одной из первых жертв жестоких убийц была семья почтенного раввина Слободки — рава Шломо Залмана Осовского, да отомстит Всевышний за их кровь! Толпа погромщиков ворвалась в дом раввина, который в тот час был погружен в изучение 33-ей страницы трактата Нида Вавилонского Талмуда. Бандиты связали престарелого раввина и отпилили ему голову прямо над раскрытым фолиантом Гемары, вслед за этим жестоко убили его сына — молодого гения рава Йуделя Осовского и застрелили его жену. Затем они бросили тело раввина, а его голову выставили на обозрение в окне, вывесив плакат: «Так мы поступим со всеми евреями». В тот день в доме раввина Слободки спаслась только его пятилетняя внучка Эстер, которая спряталась под кроватью и осталась незамеченной. Однако и она была убита вместе со своей матерью Рахелью три месяца спустя.


В те страшные дни были жестоко убиты многие жители Слободки и ученики ешивы, приехавшие на учебу из разных стран Европы. Эта ужасная бойня продолжалась три дня, пока погромщики и убийцы вдоволь не насытились еврейской кровью. После этих леденящих душу событий «окончательным решением еврейского вопроса» по четкому плану руководили уже немцы. Несмотря на большую опасность, евреи Ковно захоронили погибших в братской могиле на старом кладбище в Слободке.


В ту ночь в доме главы ешивы «Кнессет Исраэль» рава Авраама Гродзенского собрались раввины, среди которых был рав Эльханан Вассерман — глава ешивы Барановичи — и престарелый машгиах ешивы Воложин рав Авраам Друшкович. Они пытались найти пути спасения, но что они могли противопоставить бесчисленной немецкой армии и их кровожадным местным пособникам? Им оставалось только молиться, оплакивая души погибших, освятивших своей смертью Б-жественное имя.


Путь к смерти в талитах и тфилин


В первую очередь нацисты повсеместно убивали религиозных и интеллектуальных лидеров еврейской общины: раввинов, писателей, ученых, инженеров и профессионалов в других областях, чтобы обезглавить общину и ослабить возможное сопротивление. Очевидно, что они не смоги бы столь эффективно справиться с этой задачей без содействия местных пособников, и многие литовцы охотно принимали в этом участие.


Какой еврей Ковно не знал Старый Дом Учения Слободки, расположенный на берегу реки Вилия? Много написано об этом святом месте, где евреи молились и учились на протяжении поколений. Там находилась ешива «Атерет Цви», которую возглавлял рав Цви Гирш Рабинович — сын и преемник рава Ицхака Эльханана Спектора — великого раввина Ковно. Сколько святости и трепета перед Небесами хранил в себе этот Дом Учения! Там постигали мудрость великие в знании и была богатейшая библиотека города.


Ранним утром в четверг, 26 июня 1941 года, в первый день месяца Тамуз в эту святую синагогу в сопровождении немецких нацистов ворвались литовские убийцы. Там они нашли 25 евреев, облаченных в талиты и тфилин, стариков, молодежь и детей, которые, несмотря на страшную опасность, собрались на утреннюю молитву «Шахарит». Погромщики приказали немедленно прекратить молитву. Неожиданным было то, что главным среди них был «шабес гой», который всю свою жизнь провел среди евреев, был близко знаком с их обычаями и свободно владел языком идиш. Евреи хорошо к нему относились и достойно платили за его работу. Никто не мог предположить, что он способен на такое коварное вероломство.


Ворвавшись в синагогу, «шабес гой» показал всем, что он не один из рядовых погромщиков, но большой «специалист» в еврейских делах. Он всеми силами стремился выслужиться перед нацистами и продемонстрировать свою преданность и полезность. Один из спасшихся в тот страшный день рассказал, что когда этот «знаток» евреев приказал прекратить молитву, он ожидал от молящихся, которым прислуживал всю свою жизнь, униженной и слезной мольбы о пощаде. Однако этого не случилось: никто не сдвинулся с места, и все продолжали молитву с еще большей сосредоточенностью. Некоторые начали читать «Видуй» — предсмертную молитву раскаяния.


Увидев силу души молящихся евреев, вооруженные литовцы поначалу отпрянули назад, но затем принялись избивать собравшихся в синагоге. Окровавленных, но не сломленных духом, облаченных в талиты и тфилин, их вывели на улицу и повели к берегу реки Вилия, где их заставили рыть ров. Эти праведники копали себе могилу, продолжая возносить молитву Б-гу, Завету Которого остались верны до последних мгновений своей жизни. Все они были расстреляны, и после освобождения Каунаса советской армией немногие выжившие евреи перенесли их тела, облаченные в талиты и тфилин, на еврейское кладбище в Слободке, где они были захоронены в братской могиле.


Ешива «Кнессет Исраэль» в Слободке


Невозможно представить себе еврейскую жизнь Ковно без одного из самых больших и известных Домов Учения в Европе и во всем мире — ешивы Слободка, где собрались лучшие еврейские умы Литвы, Польши, России, Венгрии и других стран рассеяния. Почти все учителя и ученики ешивы «Кнессет Исраэль» погибли в течение трех лет германской оккупации Литвы. Исключение составили лишь те немногие, кто к началу войны, благодаря Б-жественному Провидению, оказались далеко за пределами этой страны или чудесным образом спаслись от гибели.


На протяжении более пятидесяти лет в деревянном здании на перекрестке улиц Глезер и Фурман располагалась ешива, которую основал рав Натан Цви Финкель — Саба из Слободки, где с небывалой яркостью сиял свет Торы. Следуя путем Мусара, проложенным великим раввином равом Исраэлем Салантером, этот Дом Учения повлиял на духовный образ всего поколения.


Занятия в ешиве во всей своей славе продолжались до 22 июня 1941 г., когда немецкая армия вторглась на территорию Советского Союза. Уроки в ней проходили и 23 июня, вплоть до начала погромов. Германские полчища приближались к Каунасу, и авиация периодически бомбила город. В один из авианалетов учеба была приостановлена, и учителя вместе с учениками начали читать Теилим. При произнесении стиха «Внемли мольбе моей, ибо я очень ослаб, избавь меня от преследователей моих, ибо они сильнее меня»[bookmark: _ftnref5][5] совсем неподалеку раздался мощный взрыв, который выбил оконные рамы и разбил стекла.


В тот момент все собрались вокруг великого мудреца, главы ешивы рава Авраама Гродзенского и смотрели в его глубокие мудрые глаза в ожидании спасительного решения. И хотя согласно пути, свойственному людям Мусара, внешне он сохранял полное спокойствие, было видно, что его сердце наполняла мольба к Всевышнему: «Г-сподь, смилуйся над нами, чтобы мы смогли вернуться в эти святые стены изучать Твою Тору!»


Все понимали, что опасно оставаться в Ковно, но никто не знал, куда идти и что делать. Часть евреев бежала из города вслед за отступавшими советскими войсками, но лишь немногим из них удалось добраться до границы России. Позднее стало известно, что большинство из них было убито литовскими бандами, которые перекрыли дороги и не пропускали беженцев. Другие погибли от обстрелов германской авиации. Все чувствовали себя совершенно растерянными и беспомощными и не знали, что делать…


Ешиву пришлось закрыть, а ее студентам — рассредоточиться по городу. Никто из немногих выживших жителей Ковно не забудет тот день:28 Сивана 1941 г., когда в ешиве «Кнессет Исраэль» впервые смолкли голоса одаренных молодых людей и прекратилось изучение Торы. Уже через несколько дней были зверски замучены и убиты первые учителя и ученики Слободки и среди них преподаватель ешивы рав Шрага Файвел Горовиц. В тот день он давал урок Торы в своем доме, откуда был выведен тремя литовцами и застрелен прямо во дворе на глазах своей жены и маленькой дочери.


Для успешного осуществления планов уничтожения еврейского народа немцы считали необходимым сломить дух Израиля. Поэтому в первую очередь они старались устранить духовное руководство Общины — раввинов и учеников ешив. Вскоре немцы запретили литовским националистам убивать евреев прямо на улицах города и стали использовать для этих целей места массовых уничтожений, и в первую очередь трагически известные Седьмой и Девятый форты, находившиеся на краю Каунаса. Эти сооружения были частью построенной еще в царское время оборонительной системы защиты западных границ России от Германии. Тысячи рабочих были задействованы и миллионы золотых рублей потрачены на возведение этой линии обороны, которая оказалась совершенно бесполезной как в Первую, так и во Вторую мировую войну. Нацисты превратили эти сооружения в тюрьмы, а окружавшие их рвы — в места массового уничтожения, где были жестоко убиты более тридцати тысяч евреев — большая часть общины Ковно и многих близлежащих местечек.


Почти все студенты ешивы погибли в этих страшных местах в период германской оккупации Литвы, когда литовские националисты хватали евреев на улицах, врывались в дома, забирали их оттуда и вели к местам массового уничтожения. Эта страшная бойня продолжалась более трех лет вплоть до ликвидации Ковенского гетто в конце июля 1944 года.


Освящение Б-жественного имени


С каждым днем становилось все более ясно, что в мире происходит страшное бедствие, и он приближается к концу. Многие евреи отказывались покорно принять свою судьбу: бежали в леса сражаться с нацистами, скрывались в маленьких местечках и на хуторах, надеясь, что там будет спокойнее и они смогут пережить войну, кто-то пытался перейти линию фронта. Среди тех, кто отказывались подчиниться и оставались сильны духом, были и праведные мудрецы Литвы, которые во время сгущения страшной тьмы поддерживали светом своих душ вечный светильник Торы. Несмотря на засилье нацистской скверны, они сохранили в этом мире маленькие уголки Торы, чистоты и святости.


В это жуткое время, когда во всей захваченной Европе нацисты мучили и убивали наш народ, многие евреи совершали чудесные деяния, освящая Б-жественное имя и раскрывая глубочайшие силы еврейской души, благодаря своей вере и упованию на Всевышнего. С началом германской оккупации был открыт «сезон охоты на евреев» еще до введения в силу последовательной планомерной системы уничтожения сыновей Израиля, сконцентрированных в лагерях и гетто.


Ешива «Кнессет Исраэль» была закрыта в самом начале войны, однако многие не прекратили изучение Торы. Дом главы ешивы рава Авраама Гродзенского превратился в Шатер Б-жественного Учения в Слободке. Этот маленький деревянный домик, расположенный на улице Панярю 15, большую часть дня был полон людей, которые приходили туда за мудростью Торы, советом, помощью или словом Мусара.


Однако будет совершенно неверным впечатление, что только раввины и великие в знании поддерживали искры Торы в те темные дни, жертвуя своими жизнями и освящая Небеса праведными деяниями. Не в меньшей степени в памяти еврейской общины Ковно сохранились поступки и менее образованных людей. Невозможно не рассказать о грузчике Йерахмиэле и сапожнике Иче Мойше.


Ранним утром в шаббат 28 июня 1941г., в первую субботу после начала войны, на четвертый день погромов, несмотря на страшную опасность, евреи отправились на молитву в многочисленные синагоги и Дома Учения Ковно. Ведь никто из них не знал, смогут ли они в будущем собираться для молитвы в миньяне. Многие пришли в синагогу сапожников, которая, как казалось, была одним из наиболее безопасных мест, поскольку находилась на краю Слободки, вход в синагогу вел со двора и не был виден с улицы. Молитву в тот день вел реб Иче Мойше — сапожник по профессии — на спокойный неторопливый радующий душу субботний мотив. Во время чтения Торы снаружи раздались крики. Стало ясно, что это убежище раскрыто… Свиток Торы был немедленно возвращен в Ковчег, чтобы литовцы не захотели заставить евреев его осквернить. В синагогу ворвались четверо вооруженных белоповязочников с радостными воплями: «Мы поймали вас за планированием восстания против немцев в целях бегства в Палестину!» Двое литовцев встали возле дверей синагоги, сторожа выход, в то время как двое других начали налево и направо бить евреев прикладами своих винтовок. После того как молящиеся этой синагоги были избиты до крови, и изверги были удовлетворены, евреев заставили выстроиться по двое и повели в направлении Девятого форта. «Рабби, можно ли читать “Видуй” — “Молитву покаяния” — в субботу?», — тихо спросил Иче Мойше. «Да, — прошептал раввин, — если смерть приходит в святой шаббат».


Одним из молящихся той синагоги был Йерахмиэль — крупный и сильный мужчина, который зарабатывал на жизнь своей семьи тяжелым трудом грузчика; до начала войны в рабочие дни его всегда можно было встретить на городском рынке. Когда несчастных вели по дороге, он внезапно крикнул: «Евреи, я не позволю им отвести вас из Дома Молитвы на смерть! Бегите!» С этими словами он набросился одновременно на всех четверых литовцев и дрался с ними, дав возможность остальным бежать и спастись от гибели. Позже несколько евреев вернулись на то место, чтобы забрать бездыханное тело своего спасителя и перенести его для захоронения на еврейское кладбище Слободки. На могиле этого праведника установили деревянную дощечку с надписью: «Здесь покоится святой Йерахмиэль, грузчик».


Иче Мойше — габбай синагоги сапожников — на виду у немцев и литовцев каждый день продолжал открыто ходить в синагогу, неся в руках мешочек с талитом и тфилин. Но вот наступил день, когда немцы его задержали. Его вели по улицам Слободки, и он шел не как арестант, а с гордостью еврея, идущего на исполнение заповеди. Каждый, кто видел реб Иче Мойше в тот час, знает, что такое освящение Б-жественного имени. Да будут благословенны души этих праведников и да отомстит Всевышний за их кровь!


Одним из событий, которые никогда не сотрутся из памяти литовского еврейства, является гибель великого мудреца Торы, главы ешивы Барановичи — рава Эльханана Вассермана — вместе с другими раввинами и учениками ешив в Девятом форте. Рав Эльханан Вассерман родился в 1875 г. в литовском городке Бирж (Биржай), учился в ешиве Тельз, затем у рава Хаима Соловейчика в Бриске, потом преподавал в ешиве Хафец Хаима в Радине, пока не основал свою ешиву в польском городе Барановичи.


С началом войны, когда ешиву Слободка пришлось закрыть, одним из центров изучения Торы в Ковно стал дом главы ешивы — рава Авраама Гродзенского. В воскресенье 11 Тамуза (6 июля) 1941г. там находились несколько известных раввинов, оказавшихся в Ковно к началу войны, и ученики ешивы — все, кто только смог протиснуться в это скромное жилище. Возле главы ешивы сидели рав Хаим Закс — глава ешивы «Оэль Моше», рав Исраэль Яаков Лубчанский — машгиах ешивы Барановичи, рав Моше Райз — преподаватель ешивы в городе Слоним, рав Шабтай Верняховский — машгиах ешивы Ломже и несколько других раввинов в окружении своих учеников. Возвышенная атмосфера святости царила в те дни среди обреченных на смерть мудрецов Торы, которые посвящали свои последние дни и часы изучению Б-жественного Завета и трепетному служению Небесам. Каждый, кто удостоился это увидеть, непосредственно ощущал Б-жественное присутствие!


Этот день стал для евреев Ковно одним из самых страшных в ужасной трагедии — именно тогда были задержаны, замучены и уничтожены тысячи евреев города и всей Литвы. В жаркое летнее воскресенье после полудня во внутреннем дворе дома рава Авраама Гродзенского продолжалось изучение Торы. Рав Эльханан Вассерман вел урок по ежедневному листу Талмуда — трактату Нида, и все присутствовавшие были погружены в глубокое талмудическое рассуждение. Внезапно калитка распахнулась, и во двор вошли четверо вооруженных литовских нацистов. Вначале их крики оставались без внимания, поскольку все присутствовавшие были всецело поглощены изучаемой темой Талмуда. Когда убийцы увидели, что раввины их не замечают, они сделали несколько выстрелов, услышав которые, все вскочили со своих мест. Литовцы отреагировали на это животным смехом. «Нам известно, что вы планируете организовать восстание, цель которого — побег в Палестину!», — сказали они. «Выстраивайтесь в колонну и следуйте за мной», — приказал один из них. Раввины встали в линию, но убийцы начали перестраивать своих пленников. Первым они поставили рава Эльханана Вассермана и за ним других раввинов. Рав Авраам Гродзенский страдал от болезни ноги и в то время лежал в постели, поэтому мучители решили не брать его с собой. Литовские националисты намеревались провести триумфальное шествие с главами еврейской общины по улицам Слободки, для чего больные не подходили. Пока литовцы выстраивали раввинов в задуманном ими порядке, рав Эльханан обратился к мудрецам Торы. Его голос, как и всегда, был абсолютно спокоен, а лицо излучало величие. Каждому стало ясно, что это его последние слова. Раввин говорил не о чем-то личном, он обращался даже не к своему сыну Нафтали, который лежал в том же доме со сломанной ногой; его речь была адресована всему еврейскому народу: «По-видимому, на Небесах считают нас праведниками, поскольку желают, чтобы наши жизни стали искуплением за весь еврейский народ. Сейчас нам необходимо незамедлительно раскаяться. Времени остается совсем мало, Девятый форт — слишком близко. Мы должны подготовить себя к освящению Б-жественного имени. Если мы раскаемся, то сможем спасти оставшихся евреев, чтобы наши братья и сестры сохранили Тору».


Колонна ведомых на смерть раввинов двигалась по улицам Ковно. В их глазах не было страха, они смело шли вперед, понимая, что их гибель станет искуплением за весь еврейский народ. Они были расстреляны в ту же ночь во рву Девятого форта, да отмстит Всевышний за их кровь. Несколько женщин, освобожденных из форта на следующий день, рассказывали о том, как слышали автоматные очереди, оборвавшие чтение молитвы «Шма Исраэль», которую вознесли перед смертью великие учителя Торы, провозгласившие единство Творца в сотворенном Им мире.


Изгнание в гетто


Конец июня — начало июля 1941 г. было временем страшного террора и геноцида литовского еврейства. Мужчин, женщин и детей днями и ночами вытаскивали из домов и синагог или хватали прямо на улицах, чтобы жестоко мучить и убивать. Их имущество грабили, а дома занимали соседи, с которыми на протяжении веков евреи поддерживали дружеские отношения. К концу июля 1941 г. практически все евреи Литвы уже были убиты в многочисленных рвах массового уничтожения. Более чем в 200-х городках и местечках, из поколения в поколение славившихся своими еврейскими общинами, уже не оставалось ни одного еврея. Только в четырех городах были созданы еврейские гетто: в Вильнюсе, Каунасе, Шяуляй и Швенченисе.


И если литовцы зверствовали спонтанно и неорганизованно, то немцы замыслили последовательное и системное уничтожение всей Еврейской Общины. В начале июля германские оккупационные власти объявили о прекращении хаоса безвластия, возникшего после отступления советских войск, и установили «порядок». Они открыто провозглашали, что евреи — их враги, но уверяли, что если они будут работать на них как рабы, то с ними не случится ничего дурного. Не все евреи в это верили, но у них не оставалось выбора, особенно, когда стало ясно, что литовцы несомненно убьют всех, а так все же оставались некоторые надежды. Трудно было поверить в целесообразность и возможность уничтожения целого народа.


Именно этой обманчивой и многообещающей иллюзией фашистские власти пытались ввести в заблуждение руководство юденрата — назначенного немцами совета еврейской общины города, который возглавил д-р Эльханан Элькес — главврач педиатрического отделения еврейской больницы. Тогда было невозможно предположить, что юденрат станет инструментом реализации замыслов нацистов. Почти никто не мог и не желал верить в то, что просвещенная Германия способна на тотальное истребление целого народа, что практически и случилось. Несмотря на весь ужас происходящего, они продолжали надеяться, что массовые убийства прекратятся. Однако религиозные евреи, которые обращались к Б-гу в молитве о спасении, все больше приходили к выводу, что страшный декрет уже подписан и запечатан на Небесах и избавление придет не скоро.


Хаотический кровавый литовский террор на улицах города сменился хотя и постоянными, однако уже не столь массовыми грабежами и убийствами. Начинало казаться, что все самое страшное уже позади, и евреи стали выходить из своих домов на улицы Ковно. Литовцы продолжали с остервенением преследовать евреев, но теперь они уже были подчинены немецким приказам. В Ковно, как и во всех городах Литвы, евреев ожидало переселение… Всем евреям было предписано оставить свои дома и большую часть имущества, кроме того немногого, что они могли унести с собой, и перебраться в указанную зону гетто или рабочих лагерей, откуда их затем планомерно отправляли в места массового уничтожения. 10 июля 1941 г. комендант Каунаса издал указ, согласно которому всем евреям этого города до 15 августа надлежало собраться в гетто, расположенном в Слободке. Также было дано распоряжение о том, что, начиная с 12 июля 1941 г., каждый еврей должен носить желтую шестиконечную звезду на левой стороне одежды. Для евреев был введен комендантский час, который начинался в 20:00, и установлены многие другие ограничения.


В Слободке были создано два гетто — Большое, в которое были согнаны 27500 человек и Малое — для 2500 узников. Два гетто были соединены между собой узким деревянным мостом, проходившим над «арийской» частью города. Перед переселением в гетто все евреи были обязаны зарегистрироваться на бирже труда, что нацисты сделали в целях составления полных списков для последующего планомерного уничтожения всей общины. Ни один еврей не остался неучтенным, что делало практически невозможным побег, поскольку члены семьи беглеца являлись заложниками и их ожидала неминуемая смерть. Гетто окружала колючая проволока, по которой был проведен электрический ток, и оно круглосуточно охранялось немецкими солдатами и литовскими полицаями.


Евреи покидали свои дома в Ковно, и, как скот на бойню, под насмешки и издевательства местного населения, перемещались в Слободку. День за днем на запряженных лошадьми телегах, полных всевозможного домашнего скарба, богатые и бедные, образованные и не очень, религиозные и светские евреи перебирались в гетто Слободки. Политика немецких убийц здесь, как и во всех других местах Европы, строилась на обмане и вселении в бесправных узников иллюзорных призрачных надежд. Нацисты заверяли, что переселение будет благом для самих же евреев, и они, якобы, будут защищены и станут жить в своей среде при самоуправлении. Единственное требование — работать. И, конечно, несчастные жертвы были рады ухватиться за любую соломинку, сулящую им хоть какую-то надежду, чтобы только пережить тяжелые времена. Лишь немногие чувствовали, сколь неизбежно веревка обвивается и затягивается вокруг их шеи…


Тридцать тысяч евреев были собраны на территории, где прежде проживали лишь восемь тысяч человек. Места катастрофически не хватало, и изгнанники селились во всех общественных зданиях, включая синагоги. Главный раввин Ковно рав Авраам Дов Бер Каана-Шапиро организовал перенос в Слободку свитков Торы, фолиантов Талмуда и других священных книг и материалов из шестидесяти синагог Ковно. Туда же была эвакуирована уникальная библиотека рава Ицхака Эльханана Спектора с его личным Талмудом и записанными его рукой примечаниями на полях, а также огромное количество бесценных древних книг и рукописей. В течение месяца все евреи покинули Ковно, и многовековая еврейская община этого города навсегда прекратила свое существование.


Гетто в Слободке


Жизнь в гетто была очень тяжела. Первые месяцы евреи боялись в нем оставаться, но также опасались его покидать. Однако каждый день в синагоге «Проводы умершего» и в других местах собирались миньяны, и в течение нескольких часов после молитвы евреи учили Тору. Немцы приказали еврейскому совету создать полицию и организовать распределение пищи через рабочие бригады. Как правило, это был небольшой кусочек хлеба и едва теплая жидкая мутная похлебка из лошадиных костей. Невзирая на продолжительный голод, антисанитарные условия и тяжелейшую нужду, евреи наивно радовались уже тому, что банды литовцев остались за воротами гетто. Однако все их надежды на улучшение положения оказались безосновательными.


27 августа 1941 г. произошло страшное событие. Немцы собрали бездомных собак и кошек, застрелили их в одной из синагог Слободки, а затем под страхом смерти заставили евреев своими руками отрывать листы пергамента от свитков Торы и оборачивать ими трупы животных. Других евреев вынудили на это смотреть.


Со временем ситуация только ухудшалась. 19 сентября 1941 г. для евреев Ковно были введены принудительные работы. Немцы нуждались в рабочей силе на многих объектах, но в первую очередь им было важно расширить и модернизировать маленький аэропорт в предместье Каунаса — Алексотасе, чтобы превратить его в большой военный аэродром. Для этого требовались две бригады рабочих в день, по тысяче человек в каждой. Днем и ночью еврейские мужчины рыли канавы, переносили мешки с цементом, железную арматуру, заливали бетон и выполняли другие тяжелые работы. Наступила осень, ночи становились все более холодными и дождливыми, не было мыла и теплой воды, у многих узников гетто не было даже обуви. Немецкие солдаты, наблюдавшие за работами, не упускали возможности словесно и физически поиздеваться над несчастными: «Вы незаслуженно едите немецкий хлеб», «Работайте, чтобы быть полезными», «Мы сделаем вас продуктивными». Нередко унижения сопровождались жестокими побоями. Было строжайше запрещено покинуть рабочее место даже на секунду. Как-то случилось, что один еврей на несколько минут отлучился, чтобы подобрать для своей голодающей семьи пару брошенных на краю поля картофелин. Немцы его поймали и так сильно избили, что он потерял речь и слух. Каждый день люди теряли сознание от голода и тяжелой работы. Немцы нисколько не скрывали, что хотят превратить евреев в зверей, которых будет заботить только вопрос собственного выживания. Один из охранявших гетто офицеров не раз говорил: «Возможно, кто-нибудь из вас и выживет, но превратится в двуногое животное».


Немцы продолжали преследовать духовных лидеров Общины, унижали и избивали каждого, кто носил бороду, принимая его за раввина. По этой причине, а также по соображениям гигиены все евреи были вынуждены сбривать бороды. Узники гетто спрашивали раввинов, можно ли в данных условиях бриться лезвием, что запрещено Галахой, и получали разрешение, поскольку это было необходимо для спасения жизни.


3 октября 1941 г. по гетто разнесся слух, что каждая незамужняя женщина будет предана смерти. Многие женщины нашли мужчин, готовых на них жениться, и попросили раввинов провести для них свадьбу по еврейскому закону. На территории гетто не было миквы, и раввины оказались перед необходимостью принять решение о том, можно ли спасти человека от гибели, если при этом нарушается закон о чистоте семейной жизни, ведь это — грех, за который положен «карет» — отрезание души. Но поскольку в случае отказа несчастные женщины могли бы провести светскую регистрацию, раввины приняли решение благословить эти союзы.


В попытках лишить евреев Б-жественного образа, особое внимание немцы фокусировали на детях. Ярким примером тому может быть история, когда немецкий солдат собрал вокруг себя изможденных голодом еврейских детей, аккуратно почистил картофелину, порезал ее на мелкие кусочки и бросил перед ними. Он ожидал увидеть, как, расталкивая друг друга, они бросятся за этими крохами, но такого не случилось. Еврейские дети в Ковенском гетто были примером духовного героизма. Совсем еще мальчишки, после тяжелого рабочего дня, испытывая постоянный чудовищный голод, они собирались для изучения Торы в вечерней ешиве, которая называлась так же, как прежде в Литве: «Тиферет бахурим».


Рош Ашана и Йом Киппур в гетто


Заканчивался месяц Элул, который Всевышний предуготовил Своему народу для раскаяния, и приближались Дни трепета — Рош Ашана и Йом Киппур, — время, когда каждый еврей перед началом нового года подводит итог своему духовному состоянию и предстает перед Б-гом с махзором в руках и молитвой в сердце и на устах. Узники гетто начали готовиться к проведению общественной молитвы в Дни трепета — первый раз в неволе за колючей проволокой. Главная проблема заключалась в том, где найти свободное место для молитвы. В Слободке за территорией гетто стояли опустевшие синагоги «Новая», «Старая» и «Гмилат Хесед». В маленьком перенаселенном гетто оставались лишь четыре синагоги: «Мясников», «Абба Йехезкель», «Проводы умершего» и «Поэль Цедек», однако все они были разделены на крошечные комнатушки, в которых проживали люди, изгнанные из своих домов. Где же найти место для проведения общественной молитвы? Спонтанно образовался комитет, члены которого начали разыскивать подходящие места. Для молитвы был задействован каждый незаселенный чердак, целые семьи выходили на улицу и освобождали свои жилища для молитвы в Дни Трепета. В результате во множестве мест в Слободке в те дни собирались миньяны. Комитет также договорился с руководством юденрата об освобождении от работ тех, кто будут вести молитву и трубить в шофар в Рош Ашана, чтобы у них сохранились силы молить Творца мира о спасении Его народа.


Неудивительно, что нацисты всячески пытались испортить узникам священные праздники. Они желали лишить этих несчастных даже возможности обратиться с мольбой к Б-гу в день, когда определяется судьба каждого: «Кто будет жить, а кто умрет»[bookmark: _ftnref6][6]. В этом, как и во всем остальном, немцы были предельно пунктуальны. С течением времени выяснилось, что они были в целом знакомы с еврейским образом жизни и особыми датами календаря. Когда евреи собрались в подпольных синагогах, нацисты устроили акцию. Невозможно забыть этот день 21 сентября 1941 г., канун праздника Рош Ашана. В тот вечер многие евреи, рискуя своими жизнями, не вышли на работу, и нацисты начали охоту. Солдаты ворвались в гетто, шныряли по улицам, вламывались в дома в поисках подпольных синагог, ловили и хватали евреев, которых избивали и расстреливали на месте. И, тем не менее, во многих местах молитва состоялась, и нацистам не удалось погасить яркую искру вечной еврейской души.


Десять дней спустя, 1 октября 1941 г. наступил праздник Йом Киппур — День искупления и прощения грехов. Насколько бы еврей не отдалился от служения Всевышнему на протяжении всего года, в этот священный день он приходит в синагогу, раскаиваясь в своих грехах и моля о прощении. В гетто снова были организованы миньяны для общественной молитвы. Д-р Захарин — несоблюдающий еврей — директор больницы гетто предоставил место, чтобы один из миньянов собрался в больнице. В канун праздника Йом Киппур он обратился к раввину с вопросом: многие пациенты, в том числе раненые и тяжелобольные, намереваются поститься в этот День раскаяния. Они прекрасно осознают, насколько это опасно для их здоровья, — ведь скудная  больничная пища — 200 граммов хлеба и жидкая похлебка из лошадиных костей — не сможет в последующие дни восстановить их силы. Раввин пришел в больницу и попытался убедить больных соблюдать пост частично, но не на протяжении всего дня, ибо Тора требует от нас жить заповедями, а не погибнуть в случае невозможности их исполнить. И все же многие больные предпочли соблюдать пост в этот святой день. Среди них был один еврей, который не соблюдал заповеди на протяжении всей своей жизни. Однако в тот Йом Киппур он отказался принимать пищу и прочел молитву «Видуй». Он умер сразу после праздника, совершив полное раскаяние.


Ликвидация Малого гетто


Одним из самых трагических событий в истории евреев Ковно была ликвидация Малого гетто. Как и в других городах Восточной Европы, в Слободке фашисты все детально продумали и последовательно осуществляли по одной и той же схеме. Были учреждены два гетто — Большое (для концентрации рабочей силы) и Малое (для сбора стариков, больных людей и детей в целях их последующего уничтожения). Сразу же после указа о переселении в гетто германские власти распорядились о создании двух отделений больницы для терапевтических и инфекционных болезней, самой распространенной из которых в годы войны был тиф. 4 октября 1941 г. в шаббат перед праздником Суккот немецкие солдаты заперли двери инфекционной больницы, облили ее стены бензином, а затем подожгли вместе с находившимися внутри пациентами и медицинским персоналом. Крики заживо горящих людей и густые клубы дыма разрывали Небеса над великим в еврейской истории городом. Стоявшие вокруг литовцы бдительно следили за тем, чтобы не спасся ни один еврей.


Ранним утром того же дня 50 немецких солдат и 100 литовских пособников окружили Малое гетто и, избивая прикладами автоматов, выгнали из домов всех его жителей. Кровь несчастных лилась, как вода. Узников Малого гетто собрали на площади Саюнгос, где до войны был лошадиный рынок, и провели селекцию. Направо, налево… Жизнь, смерть… Детей отделяли от родителей, жен от мужей, братьев от сестер… Там решались судьбы нескольких тысяч людей.


Особенно трагично окончилась жизнь 180 сирот — детей, чьи родители были убиты в первый месяц германской оккупации еще до переселения в гетто. Эти дети выжили, потому что община, несмотря на голод, нищету и лишения, кормила их и всячески о них заботилась. Всех этих детей и 1500 стариков в тот же день увели в Девятый форт, где они были расстреляны. Малое гетто прекратило свое существование…


Праздник Суккот


Дни Трепета для узников гетто превратились во время ужасных мучений, однако служение Б-гу при таких невыносимых условиях вызвало в их сердцах небывалый духовный подъем. После праздника Йом Киппур наступал Суккот, и снова возник вопрос, где разместить шатры, чтобы они не были заметны для немцев и исполнение этой заповеди не привело к гибели людей. В первую очередь было необходимо достать доски для строительства стен сукки. Рискуя жизнями, евреи вынули часть досок из временных бараков, сооруженных в качестве мастерских на территории гетто. Если бы немцы заметили хищение, то виновные в этом были бы немедленно расстреляны. Но, слава Б-гу, это осталось незамеченным, и в Слободке были построены несколько «временных жилищ», подходящих, согласно Галахе, для исполнения заповеди праздника Суккот.


Однако торжественность этого святого праздника единства Б-га с Его народом Израилем омрачала глубокая боль: «Сможем ли мы когда-либо исполнить красивейшую заповедь — произнести благословение на четыре вида растений»? И вдруг по Ковенскому гетто молниеносно разнесся слух о том, что среди узников оказался еврей из Вильны, который привез с собой прекрасный набор «четырех видов растений». И вот, в разгар страшной войны, находясь в заточении за колючей проволокой, презрев опасность, избранный народ бросился любоваться красивейшим этрогом, ветвью пальмы, благоухающим миртом и речной ивой… В это было невозможно поверить, но такое действительно случилось! Когда немцы захватили заводы в Литве, то оказалось, что они нуждались в евреях — специалистах по механизации, которых им пришлось назначить на руководящие должности. Этих профессионалов перевозили из одного места в другое. Один инженер был доставлен из Виленского гетто в Ковенское и привез с собой «четыре вида растений», чтобы евреи Ковно могли исполнить заповедь, столь дорогую и желанную сердцу каждого. Излишне говорить, сколь велика была радость узников! Однако первый день праздника выпадал на шаббат, и вдруг выяснилось, что по приказу немцев этот инженер должен был возвратиться в Вильну сразу же после шаббата. Когда узники поняли, что не смогут исполнить заповедь, их горю не было границ. В сердцах многих возник вопрос: может быть в такой чрезвычайной ситуации допустимо исполнить эту заповедь в первый день праздника Суккот, несмотря на то, что он выпал на шаббат? Ведь для кого-то это будет последняя возможность в жизни. Раввины дали свое разрешение, и уже с раннего утра выстроилась длинная очередь. Евреи со слезами на глазах прикасались к растениям, заповеданным Б-гом в праздник близости между Творцом и Израилем, о котором сказано: «Семь дней празднуй Г-споду, Б-гу твоему, в месте, которое изберет Г-сподь, ибо благословит тебя Г-сподь, Б-г твой, во всем урожае твоем и во всяком деянии твоих рук, и будешь только радоваться»[bookmark: _ftnref7][7].


Черный день гетто


Часто задают вопрос, были ли в Ковенском гетто относительно спокойные времена, когда немцы не мучили, не истязали и не убивали евреев? — Такие дни бывали, в основном по воскресеньям. Нацисты относились к изощренным пыткам и хладнокровным убийствам как к своей рутинной работе, а потому, будучи добрыми христианами, полагали, что им положен выходной день, которым обычно было воскресенье. Отдыхали также и конвоиры, поэтому евреев не выводили на рабские работы.


Воскресенья для узников гетто были счастливыми днями. Синагоги и Дома Учения были полны народа. Евреи молились, изучали Талмуд, читали Теилим и, наслаждаясь относительным покоем, пользовались редкой возможностью излить душу перед Всевышним. Несмотря на ужасы Катастрофы, большинство из них не утратило веру в Б-га, а, скорее, к ней возвращалось.


После страшных событий уничтожения еврейской больницы и ликвидации Малого гетто наступил период сравнительного затишья, однако это уже никого не вводило в заблуждение и не тешило несбыточными надеждами. Узники знали, что происходило в других гетто и лагерях уничтожения. И вот день, который никогда не забудут евреи Ковно, настал…


Гестапо издало указ, согласно которому утром 7 Хешвана (28 октября) 1941 г. всем жителям гетто надлежало собраться на площади Демократии. Нарушившему приказ полагался расстрел. Руководство юденрата обратилось к главному раввину Ковно раву Аврааму Дов Беру Каана-Шапиро с вопросом, позволяет ли еврейский закон поместить объявление, предписывающее евреям исполнить указание фашистов, — ведь это может стать началом массовой акции. Раввин, который в то время страдал от смертельной болезни, побледнел от ужаса и сказал, что не может дать незамедлительный ответ на столь страшный вопрос, и попросил руководство совета вернуться следующим утром. Когда они пришли в назначенное время, то ждали еще несколько часов, прежде чем раввин, стол которого был завален книгами, смог завершить изучение этого мучительного вопроса, руководствуясь 157-ым параграфом свода законов Шульхан Арух «Йорэ Деа», исследующим запрет выдачи еврея на смерть. Раввин весь дрожал, в комнате стоял запах сердечных капель. Он сказал, что нашел нечто похожее в ответах мудрецов прежних поколений, и дал свой ответ: «Если издан декрет об уничтожении Еврейской Общины, но остается возможность спасти хотя бы небольшую ее часть, необходимо сделать все, что в наших силах». Раввин разрешил поместить объявление.


Страшный день Ковенского гетто не сможет забыть никто из немногих выживших. Гестапо приказало всем евреям: мужчинам и женщинам, молодым и старым, здоровым и больным еще в потемках покинуть свои дома, оставив их незапертыми, и собраться на площади. Это был холодный, сырой и ветреный осенний день, на дорогах клубилась поземка первого снега. Непогода усугубляла состояние обреченных, тьма сгущалась, и возникало ощущение конца. Шествие обитателей гетто выглядело как процессия теней. Многие из узников скорее были похожи не на живых людей, а на их блеклое отражение. Каждый раз, когда они видели ребенка в коляске или больного, которого несли на носилках, их боль усиливалась, ибо они хорошо знали, как немцы относятся к слабым и неспособным к работе. На устах многих была молитва о детях: «Хозяин мира, спаси этих несчастных, которые никогда не грешили…»


Собравшись на площади, 26500 заключенных евреев стояли в ожидании на протяжении нескольких часов. Ровно в 8:00 к площади подъехал Гельмут Раука — командующий Гестапо в Ковно — в сопровождении крупного подразделения фашистов и множества литовских добровольцев и приступил к «работе». На холмах, окружающих Слободку по обоим берегам реки Вилия, собрались толпы литовцев, желавших поглазеть на это «представление».


Раука лично проводил селекцию, одних евреев направляя направо, а других — налево. Одно означало — жизнь, другое — смерть, но поначалу было неясно, какая сторона приводит к немедленной гибели, а какая к продолжению страдания от голода и рабства, а вслед за этим — все же к неминуемой смерти. Фашист проводил свою «работу» неспешно, методично и хладнокровно. Он не обращал ни малейшего внимания на страшные крики и плач разделенных семей, когда кого-то направлял в одну сторону, а кого-то — в другую. Он с полным безразличием отделял жен от мужей, детей от родителей… Потом Раука сделал перерыв на завтрак, на глазах у изголодавшихся детей съел несколько булочек, обильно сдобренных маслом, после чего продолжил свою «работу».


Селекция продолжалась много часов, после чего 16500 отправленных налево были возвращены в гетто, а 10000 стоявших справа повели на расстрел в Девятый форт. Те, кому посчастливилось выжить, на протяжении нескольких часов в полном безмолвии провожали глазами своих братьев и сестер, идущих на смерть, но были бессильны чем-либо им помочь. Эту страшную акцию пережил мальчик, который вылез живым из ямы и рассказал о том, что возле рвов Девятого форта евреям было приказано раздеться и отдать все ценности, после чего их сталкивали во рвы и расстреливали.


Гельмут Раука пережил войну, обосновался в Торонто в Канаде, где в 1982 г. был обнаружен и экстрадирован в Германию. Он умер 29 октября 1983 г., на следующий день после годовщины своего страшного преступления.
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 8. Ковенское гетто в годы войны. Продолжение
Праздник Ханука в гетто


Рав Эфраим Ошри свидетельствует: «После трагических событий “Черного дня” гетто 7 Хешвана (28 октября) 1941 г., когда после “селекции” десять тысяч евреев были уничтожены в Девятом форте, те, кому посчастливилось уцелеть, еще больше укрепили свою веру в Б-га, Который обещал, что никогда не оставит Свой народ, как об этом сказано в Торе[bookmark: _ftnref1][1]. Наши молитвы стали еще более трепетными, а изучение Торы — более глубоким».


После гибели от рук нацистов столь многих людей гетто опустело, несмотря на сокращение его площади. Возникли новые проблемы: один еврей, чьи дети голодали, пришел к раввину с вопросом: семья, проживавшая в соседней комнате, была полностью уничтожена, и он хотел узнать, имеет ли он право продать оставшиеся после них вещи, чтобы поддержать этим жизнь свей жены и детей. Раввин дал ответ, что, несомненно, погибшие мученики были бы рады, чтобы оставшееся после их смерти имущество принесло пользу евреям, а не пропало впустую и не досталось убийцам. Раввины также разрешили носить вещи убитых евреев, возвращенные в гетто с мест расстрелов. В карманах этой одежды оставались фотографии, письма и другие предметы, позволявшие идентифицировать их владельцев.


Стремительно приближался праздник Ханука, и возник вопрос, откуда достать масло или свечи для исполнения заповеди провозглашения чудес, произошедших «в те дни и в наше время». В канун праздника в «Дом Учения портного Гапановича» — маленькую комнатку, которую семья Гапанович уступила мальчикам для занятий «Тиферет Бахурим», — во время утренней молитвы зашла пожилая женщина. Она рассказала, что во время «Большой акции» потеряла мужа, трех дочерей, всех своих внуков и осталась совершенно одна. В их доме был воск, который ее муж, выходя на работу, выносил с собой, чтобы обменивать на хлеб. «Теперь у меня никого не осталось, — сказала женщина, — да и кто знает, сколько мне еще суждено жить на этом свете, а мне самой ничего не нужно. Я хочу сделать свечи из всего имеющегося у меня воска и раздать евреям по одной на все дни праздника. Пусть эта заповедь послужит возвышению душ моего мужа, дочерей и внуков, погибших в страшных мучениях!» Благодаря этой женщине в Хануку 1941 г. в Слободке горели свечи…


Спасение священных книг


Смерть в гетто всегда была ужасной, а жизнь — горькой и мучительной. Евреи постепенно привыкали к тому, что любое действие сопряжено с опасностью для жизни. Тем не менее, они не желали влачить жалкое существование, их души жаждали святости. Самопожертвование евреев Ковно во имя Б-жественного Завета и их соблюдение Торы никогда не будет забыто и не пропадет из памяти нашего народа.


Чем больше мы думаем о страшных событиях тех дней, недель, месяцев и лет, тем яснее видим свет в кромешной тьме — сияние возвышенной еврейской души, связанной со священной книгой. В гетто евреи были вынуждены расстаться со своими домами, имуществом, работой, учебой, но не могли и не желали оставить книгу… Изможденные непосильным трудом и голодом узники гетто, у которых не было даже куска хлеба для своих детей, относились к священной книге как к своему последнему достоянию. Они посвящали ей все свободное время и совершали порой невозможное, дабы спасти ее от уничтожения в руках губителя. Особенно затрагивают душу героические поступки детей, многие из которых были совсем маленькими, но всем сердцем чувствовали святость букв древнего еврейского языка и стремились к ней своими чистыми душами.


После того как нацисты провели несколько страшных акций, в которых были замучены и загублены тысячи сыновей и дочерей нашего народа, палачи приступили к духовному уничтожению уцелевших узников гетто. 18 февраля 1942 г. фашисты начали новую акцию, направленную против еврейского духа, — изъятие священных книг, дабы лишить еврея его главной духовной поддержки и этим превратить его в существо, неспособное к сопротивлению.


Борьба евреев за спасение священной книги началась еще в июле 1941 г. при создании гетто, когда главный раввин Ковно рав Авраам Дов Бер Каана-Шапиро организовал перенос свитков Торы, фолиантов Талмуда и других источников священного знания из шестидесяти синагог Ковно в Слободку. В повозках, прибывающих в гетто, были спрятаны свитки Торы и священные книги. Сыны Израиля сделали все, что было в их силах, чтобы уберечь и сохранить свое духовное наследие.


К сожалению, не было возможности подолгу хранить книги, тфилин, сидуры и махзоры в одном месте и, чтобы спасти от нацистов, их приходилось периодически перепрятывать, но так, чтобы они оставались доступными для каждого еврея. Одержимый желанием найти, разграбить, присвоить или уничтожить еврейские ценности, по гетто рыскал д-р Бенкер — местный представитель главного идеолога и теоретика гитлеровского антисемитизма Альфреда Розенберга.


18 февраля 1942 г. оккупационные власти издали запрет на чтение и хранение книг в гетто. Еврей, во владении которого будет найдена книга, подлежал жестокой расправе. Еврейская полиция получила приказ охранять собранные книги, чтобы ни одна из них не пропала и все они были вывезены с территории гетто. Евреи Ковно защищали священную книгу не меньше, чем свои жизни, а возможно даже и больше. Враг стремился уничтожить вечность Израиля, и еврейский народ встал на ее защиту. Непоколебима жизнестойкость еврейской книги: она обладает святостью, пронесенной через века. Нельзя не упомянуть о жутком страхе, который некоторые немецкие убийцы испытывали перед еврейской книгой: им было проще лишить жизни человека, чем уничтожить священный текст.


Евреи увидели, что началась война против их духовного наследия — Священной книги, — и поняли, что должны неустанно и последовательно ее защищать. Невозможно описать самопожертвование многих евреев, в том числе маленьких детей, которые, рискуя своими жизнями, прятали свитки Торы и религиозные книги. Тяжелее всего было найти место для хранения более 300 свитков Торы, собранных со всего города. Ни один из них не должен был попасть в руки нацистов! Многие узники гетто были готовы отдать за них свои жизни. Однако какие конкретные действия предпринять? И вскоре решение было найдено: в амбаре агронома Гирша Лапьянского был устроен замаскированный досками тайник, куда поместили свитки Торы.


Затем в различные укромные места были перенесены трактаты Талмуда и труды Первых и Последних комментаторов. Множество книг спрятали дети, так чтобы никто их не нашел, но можно было их легко достать для изучения. Они говорили: «Если мы будем расстреляны, держа в руках трактат Талмуда, то своей смертью освятим Б-жественное имя». Так свитки Торы и другие священные книги не попали в руки врага и сохранились вплоть до ликвидации гетто, когда оно было предано огню.


После многочисленных акций и сокращения территории гетто дом Гирша Лапьянского оказался за его пределами, и было необходимо перепрятать свитки и ценные книги. К сожалению, не нашлось другого решения, кроме как закопать их в землю. 13 июля 1944 г., за две недели до прихода в Каунас советской армии, фашисты сожгли все еврейское гетто, и священные книги сгорели в огне. После освобождения последние уцелевшие евреи достали из-под земли обгоревшие свитки и захоронили их на кладбище Слободки. В Ковно остался только один маленький свиток Торы, который все годы войны сохранял рав Эфраим Ошри, обмотав его вокруг своей груди.


Праздник Пурим


Наступил первый Пурим в гетто… Ранним утром перед выходом на принудительные работы евреи Слободки читали свиток Эстер. В этот день нацисты особенно беспощадно избивали свои жертвы. Одним из немецких надсмотрщиков был безжалостный садист, которого евреи называли «Глаз». Это прозвище он получил за то, что постоянно следил за ними во время работы и, обнаружив малейшее нарушение, жестоко избивал «провинившегося».


Немцы делали все возможное, чтобы омрачить узникам гетто этот веселый праздник и цинично говорили: «Вы больше никогда не будете праздновать Пурим». Однако евреи все же находили пути отметить этот особый день. После чтения свитка Эстер портной Гапанович налил всем собравшимся по нескольку капель припасенного на этот случай ликера, все произнесли «лехаим» и пожелали друг другу увидеть падение их врагов — Амана и Амалека. В миньяне, собравшемся в доме Хаима Шаффера, хозяин раздал каждому молящемуся по кусочку сахара, что в то время было неслыханной роскошью.


Евреи нашли возможность исполнить заповедь — послать подарки ближнему, поменявшись друг с другом своим дневным рационом хлеба и миской похлебки из лошадиных костей. Многие также исполнили заповедь «подарков бедным», отщипнув кусочек от своей порции хлеба и отдав его тому, кто страдал еще больше, чем он сам. В домах гетто и на местах принудительных работ евреи пели песнь праздника Пурим «Шошанас Яакойв».


Праздник Песах


Несмотря на тяжелые страдания и жуткие условия в гетто, искра света Торы не погасла, и еврейская жизнь продолжалась. Каждый старался сделать все возможное для создания особого настроя по праздникам, прекрасно осознавая, что немецкие убийцы не упустят шанса напомнить узникам об их бесправном положении заранее спланированной жестокостью. Во все особые дни еврейского календаря нацисты были предельно точны и пунктуальны в своих злодеяниях.


Подготовка к празднику Песах началась сразу после Хануки. Главной задачей было организовать выпечку мацы, для чего было необходимо по частям внести в гетто машину, достать муку, найти укромное место, где можно развернуть работу, добыть топливо для машины и обеспечить хранение готовой мацы. И все это надо было сделать, находясь в заключении за колючей проволокой под пристальным наблюдением врага. Однако ничто не устоит перед силой желания, и в результате в гетто были собраны две машины для выпечки мацы. Главная проблема заключалась в отсутствии муки. Евреи, работавшие на сравнительно хороших местах, тайком и понемногу вносили ее в гетто. В Слободке было создано «Общество Пасхального вспоможения», которое в точном соответствии с обычаями еврейских общин в средние века, по горстям собирало муку с каждого жителя для обеспечения мацой самых нуждающихся.


Выпечка мацы была связана с большим риском. Машины работали очень шумно, а немцы периодически патрулировали территорию гетто. Все происходило тайно, и застигнутых за запрещенным занятием евреев ожидала неминуемая расправа. Самым тяжелым был последний Песах 1944 года. В 3-ий и 4-ый день месяца Нисан были проведены «Детская акция» и уничтожение стариков. Выпечка мацы приостановилась, — ведь казалось, что вскоре не останется в живых ни одного еврея. Проходили дни, приближался праздник Песах. Но где узникам взять хотя бы маленький кусочек мацы? И нашлись смельчаки, которые вернулись в заброшенный подпольный цех, подвергнув себя смертельному риску, поскольку гестапо стало наведываться в гетто все чаще.


Последние оставшиеся в живых раввины — внук Хафец Хаима рав Йеошуа Левинзон — глава ешивы Радин, рав Залман Пермут — директор Колеля Ковно, рав Биньямин Ожинский и рав Шимон Дубянский отправились набрать воды для выпечки мацы. Тогда рав Левинзон произнес: «Я исполняю эту заповедь с большой радостью, ведь может случиться, что этот праздник окажется последним в моей жизни!»


Наступил канун Песаха 1944 г., а в гетто все еще не было ни кусочка мацы. Много людей собралось для выпечки в тайном укрытии и начали работать. Вскоре они услышали звук приближающегося автомобиля. Кейтель — один из главных гестаповских убийц — остановил свою машину возле барака, в котором располагался подпольный цех. Бежать было некуда и прятаться тоже негде; всем казалось, что наступил их последний час. Кейтель вошел, взял две пачки мацы и удалился, оставив ошеломленными всех, кто там находился. Всю выпеченную мацу по маленькому кусочку размером с маслину поделили между узниками. Это был последний праздник Песах в Ковенском гетто незадолго до его полной ликвидации.


Духовная жизнь в гетто


Не одну книгу можно написать о силе духа евреев Ковно в ту страшную пору, о красоте и величии раскрывшихся в самоотверженных поступках праведников, жизнь которых ежесекундно висела на волоске от гибели. В те темные и горькие годы, когда смерть почти ежедневно уносила еврейские жизни и опасность подстерегала на каждом шагу, евреи продолжали посещать Дома Учения и Молитвы. И в этом — важнейшее наставление для следующих поколений. Какие бы трудности и испытания не выпадали на долю нашего народа на протяжении всех исторических эпох, голоса изучающих Тору не переставали звучать в домах и синагогах. Гетто Ковно продолжило эту священную многовековую традицию.


Одним из центров духовной жизни Слободки, где никогда не прекращалось изучение Торы, по-прежнему оставался дом главы ешивы «Кнессет Исраэль» рава Авраама Гродзенского. Евреи учились там поодиночке и группами. Рав Гродзенский давал проникновенные уроки Мусара. Рав Йехезкель Бернштейн — учитель ешивы «Ор Исраэль» — подготовительного отделения «Кнессет Исраэль» — преподавал Талмуд; рав Исраэль Лубчанский — зять Сабы из Новардока — давал уроки по книге «Шаарей Тшува» рабейну Йоны из Герунди. Рав Эфраим Ошри ежедневно по нескольку часов учился с мальчиками в синагоге «Абба Йехезкель» и позднее в «Доме Учения портного Гапановича», который освободил одну из комнат для тайного изучения Торы. Бывшие ученики ешивы Слободка и аврехим колеля собирались вместе для изучения Талмуда в синагоге «Проводы умершего» под руководством рава Залмана Пермута — директора Колеля Ковно. Многие простые евреи посвящали свои последние силы чтению недельных глав Торы, Мидраша и Теилим.


Каждый день приносил новые декреты, горести и страдания; гетто постоянно раздирали страшные новости о гибели людей. Дети видели, как их родители идут на смерть; родители — как к месту уничтожения ведут их детей. Одна беда следовала за другой, и тогда рав Авраам Гродзенский начал давать уроки о законах самопожертвования и освящения Б-жественного имени.


В Шавуот — праздник Б-жественного откровения на горе Синай и дарования Торы народу Израиля — многие жители Слободки последовали традиции бодрствовать всю ночь, занимаясь изучением Торы. Они делали это с чрезвычайным вдохновением. Казалось, что этим они хотели восполнить ущерб, нанесенный их душам порабощением и издевательствами. Эти праведники оказали большое влияние на всех узников гетто, придав им силу и надежду.


Занятия вечерней ешивы для детей и молодежи «Тиферет Бахурим» продолжались на протяжении всех трех лет существования Ковенского гетто вплоть до его ликвидации. Изможденные холодом и измученные тяжелой работой, мальчики собирались каждый вечер, чтобы провести несколько часов за изучением Танаха, Талмуда и Галахи. До начала войны деятельность организации «Тиферет Бахурим» охватывала более 100 литовских городков и местечек, и в ее рамках занимались тысячи молодых людей, которые приходили в синагоги после рабочего дня. Теперь же искорки еврейской жизни теплились только в четырех городах — там, где были созданы гетто, и евреи еще не были полностью уничтожены.


Организация «Тиферет Бахурим» в переполненном гетто нуждалась в месте для учебы и молитвы. Благодаря семье Зингер, проживавшей на улице Колка 8, эта проблема была решена. В их доме находился недостроенный подвал без дверей и окон; стены, пол и потолок не были оштукатурены и покрашены, и, конечно же, отсутствовала мебель. Юноши принялись за работу, и им на помощь пришли многие жители Слободки. В результате было отремонтировано и застеклено большое помещение, проведено электричество и изготовлена мебель, включая Арон Акодеш. Также был устроен тайный выход для побега в случае обнаружения этой Обители Торы литовскими белоповязочниками.


28 июля 1942 г. в Ковенском гетто состоялось торжественное открытие «Тиферет Бахурим». В этом праздновании среди горя и страдания приняли участие почти все евреи, независимо от их отношения к религии, — ведь все понимали значимость этого святого дела. Еврейские полицейские охраняли собравшихся, чтобы их предупредить, если вдруг нагрянут нацисты, и провожали задержавшихся после комендантского часа, начинавшегося в гетто в 22:00.


Героизм души, проявленный многими евреями в гетто, и их строгое и трепетное соблюдение Галахи навсегда сохранятся в нашей истории! Одна еврейская семья из Ковно настолько отдалилась от иудаизма, что даже не сделала обрезание своему сыну. Однако после их насильственного переселения в гетто и близкого знакомства с религиозными евреями, юноша пожелал вернуться к традиции своего народа и вступил в Завет Авраама.


Соблюдение шаббата в гетто было очень нелегким делом, поскольку многие узники были вынуждены работать по субботам, и возникала опасность, что этот святой день может быть забыт. Раввины начали давать уроки, посвященные соблюдению шаббата и разъясняли, как сохранить жизнь, минимально нарушив законы этого святого для всего народа Израиля дня. Евреи старались, насколько это было возможно в условиях голода, соблюдать кашрут и исполнять заповедь тфилин, что было особенно проблематично в короткие зимние дни для тех, кого еще затемно выводили на принудительные работы. Женщины плели нити для цицит, чтобы мужчины могли исполнить повеление, предписывающее сохранить память о заповедях, которыми Творец освятил нас, избрав из других народов.


Тайное обрезание


24 июля 1942 г. немцы огласили распоряжение, запрещающее еврейским женщинам рожать детей в Ковенском гетто. С того дня каждого родившегося в гетто ребенка и его мать, ожидала смерть. Директор больницы д-р Захарин получил указание не принимать в больницу беременных женщин. Невозможно представить себе ужас молодых матерей, которые делали все возможное, чтобы укрыть своих малышей. В поисках новорожденных немцы и литовские полицаи проводили постоянные облавы и проверки домов.


В тот самый день, когда было объявлено это постановление, одна беременная еврейская женщина, почувствовав приближение родов, зашла в больницу. Немецкий солдат выстрелил в нее в упор, пуля попала ей прямо в сердце, и она умерла на месте. Евреи занесли ее в больницу, где врачи извлекли из ее остывающего тела еще живого ребенка. Операция прошла успешно, и на свет появился мальчик, осиротевший при рождении. Но ему не была суждена долгая жизнь. Немцы зашли в больницу, чтобы с присущей им пунктуальностью вычеркнуть из списков имя убитой женщины. Увидев там новорожденного, один из них взял ребенка за ножки и ударил головкой о стену.


Однако, как и прежде в истории, еврейский народ не подчинился декрету об уничтожении своих детей. Узницы гетто не могли распоряжаться даже своими жизнями, но отказывались убивать своих детей посредством абортов. Женщины всеми силами скрывали новорожденных, тайно делали обрезание мальчикам, и некоторым из них удалось пережить катастрофу.


Среди заключенных были Ицхак Блох и его жена — дочь раввина Рамигалы рава Зисселя Штейнфельда. Они были женаты пять лет, но не имели детей; лишь после установления немецкого декрета Всевышний дал им сына. Его обрезание состоялось воскресным утром в одном из тайных убежищ. Только моэль взял в руку скальпель, чтобы ввести ребенка в Завет Авраама, как возле дома остановилась машина, из которой вышли несколько гестаповцев. Руки моэля дрожали… Бежать было некуда… У всех на уме был только один вопрос: переживут ли они этот день, уцелеет ли новорожденный малыш? — «Скорее обрежьте моего сына, — воскликнула мать, — если всем нам суждено погибнуть, пусть он умрет как еврей». Моэль так и поступил, совершив обрезание в тени смерти. Но в тот день опасность миновала — они не были обнаружены.


Борьба против нацистов


Новости с восточного фронта, доходившие до евреев Ковно, были их единственной надеждой. Находясь в гетто и концентрационных лагерях, евреи полагали, что весь мир молчит, потому что ничего не знает об их массовом планомерном уничтожении и страшных муках, которые они ежедневно претерпевают при жизни. Как же они были наивны, насколько заблуждались! Германская пропаганда широко распространяла циничную ложь о том, что причиной войны были исключительно евреи, виновные во всех несчастьях немецкого народа. Когда самолеты армии союзников бомбили Берлин и другие немецкие города, фашисты утверждали, что гибель их жен и детей — дело рук евреев.


Благодаря действиям советской армии положение Германии на восточном фронте постоянно ухудшалось, что вызывало страх, бешенство и ярость немецких оккупантов и их местных пособников, которые, понимая, что их преступления не останутся безнаказанными, стали еще более изощренно зверствовать над своими беззащитными жертвами. Переломным моментом в войне явилось поражение крупной германской группировки под Сталинградом в начале 1943 г., после чего советская армия перешла в наступление, постепенно вытесняя фашистов с территории СССР. С пристальным вниманием узники гетто следили за новостями с фронта, предавая их друг другу и обсуждая при каждой возможности. Весной 1943 г. советские самолеты начали бомбить немецкие части в Каунасе, вселяя в несчастных надежду на спасение. Так началось отмщение фашистам за наш загубленный народ!


Евреи Ковно слишком поздно поняли, что нацисты планируют уничтожить их всех без исключения и каждый был изначально обречен на смерть. Рассчитывать можно было лишь на чудо. Но когда они осознали всю безысходность ситуации, у них уже оставалось слишком мало сил для сопротивления; они были слабы, истощены и сломлены многочисленными акциями, тяжкой принудительной работой, голодом, болезнями, гибелью дорогих и близких, постоянным страхом и ожиданием смерти. Они были похожи на скелеты. Их единственным ресурсом оставались глубочайшая вера!


В мае 1943 г. до Ковно докатились слухи о героическом восстании евреев в Варшавском гетто — самом большом сосредоточении евреев в Европе, — его поражении и последующей ликвидации гетто. 23 сентября 1943 г. было ликвидировано Виленское гетто, и его последние узники отправлены в рабочие лагеря Эстонии и в место уничтожения Понары, где за годы войны были убиты 70 тысяч евреев Вильны и беженцев из Польши. Это привело к потере последних призрачных надежд у евреев Ковно, и они все яснее понимали, что им нечего терять и не остается другого выхода, кроме как сражаться с Амалеком. Сопротивление и поиск путей спасения из гетто стали приоритетными темами разговоров и действий. Молодежь все больше бежала в леса, чтобы присоединиться к советским партизанам и сражаться с врагом. Всеми возможными путями евреи запасались оружием, чтобы оказать сопротивление при ликвидации гетто.


Главной причиной вынужденного отказа от побега были престарелые родители и маленькие дети, которые не могли бежать и вынести скитания в лесах. Для их спасения начали выкапывать подземные бункеры. Эти тайные убежища маскировали самыми неожиданными способами: входы в некоторые из них вели через печи, в другие — через туалеты. Предпринималось все возможное, чтобы во время акций враг не смог найти скрывающихся там людей. Были продуманы все детали для длительного пребывания в них, включая проведение электричества и установку вентиляции. Каждую ночь после возвращения с тяжелых работ люди занимались созданием убежищ для спасения своих родных и близких — родителей и детей.


Величие еврейской души


Одним из уважаемых евреев Ковно был рав Гавриэль Шустерман, тридцатилетний талантливый раввин, известный своими выступлениями и статьями под литературным псевдонимом Бен Моше Йедабер. В Кошедаре (Кайшядорис) — небольшом городке, расположенном неподалеку от Каунаса, фашисты устроили рабочий лагерь, куда были согнаны несколько сот узников Ковенского гетто, среди которых был также и этот раввин. Проведение молитвы и соблюдение заповедей были строжайше запрещены… Рав Шустерман полностью игнорировал все приказы, направленные против еврейской веры. Он не отказывался им подчиниться, он их просто не замечал. Он служил Б-гу всей своей душой и телом, как того требует заповедь Торы о самопожертвовании, и ничто больше не было значимым в его глазах. «Ты не боишься погибнуть?», — спрашивали его, и он отвечал: «Если наказанием за верность Торе будет смерть, то еврей должен принять ее, освящая Б-жественное имя!»


В рабочем лагере в Кошедаре рав Шустерман не подчинялся никаким немецким приказам, направленным против соблюдения заповедей. Он принимал указы, физически угнетавшие узников, считая это ниспосланным с Небес наказанием за грех. Он говорил так: «Они могут принудить меня к рабскому труду, ослабить меня физически, отнять мое здоровье. Из-за всего этого я не обязан пойти на смерть, поскольку так было решено на Небесах по причине наших грехов. Но если они захотят наложить свои нечистые руки на мою душу и попытаются запретить мне молиться, изучать святую Тору и исполнять Б-жественные заповеди, то я не позволю этому случиться и выйду на сражение». И он не только молился и изучал Тору в одиночку, но привлекал к этому многих евреев, собирал миньяны и проводил уроки Торы. Он не работал по субботам, и немцы закрывали на это глаза, поскольку он был известен как «раввин Кошедара».


Однако все это рав Шустерман считал недостаточным. Он постоянно преподавал Тору, проводил интереснейшие беседы, и многие евреи охотно следовали его примеру, ощущая, что он пробуждает в них силы и поддерживает их истерзанные души. Раввина очень тяготило отсутствие в лагере свитка Торы, поскольку нацисты уничтожили все свитки общины Кошедара. Как-то стало известно, что один свиток украл и хранит в своем доме некий литовский крестьянин, проживавший на близлежащем хуторе. Узнав об этом, рав Гавриэль решил достать этот свиток Торы. Многие пытались отговорить его от столь опасной затеи, которая могла стоить ему жизни, но он ответил: «Мы не можем жить без Торы и не оставим священный свиток в руках нееврея». Он прошел по лагерю, собрал с евреев деньги и выкупил свиток, по которому с тех пор читали недельные главы.


Некоторое время спустя два еврея бежали из лагеря к партизанам. Обнаружив их отсутствие, гестаповцы арестовали рава Шустермана — «раввина лагеря», как они его называли, и взяли его в качестве заложника. На глазах у всех заключенных его жестоко избивали, так что кровь текла из его ран. Однако это не удовлетворило убийц. Желая поразвлечься, они прикладывали цицит к кровоточащим ранам раввина, и когда они подсыхали, отрывали их с кусками кожи и плоти, громко крича: «Пусть поможет тебе твой Б-г!» И Б-г ему действительно помог: произошло чудо, немцы его не убили, но отправили в Девятый форт, где он содержался в тюрьме, пока не бежал во время организованного там побега. Этот праведник вернулся назад в Ковенское гетто, где 16 февраля 1944 г. умер от последствий учиненных над ним зверств. Он был перенесен в свою последнюю земную обитель на кладбище гетто, и на его могиле была установлена памятная дощечка с надписью: «Здесь покоится рав Гавриэль Шустерман — Бен Моше Йедабер, благословенной памяти, который сражался за Г-спода».


Побег из Девятого форта


Когда фашисты поняли, что их поражение в войне неминуемо, то, опасаясь возмездия, решили уничтожить последних уцелевших евреев — свидетелей их преступлений — и сжечь человеческие останки на местах массового уничтожения. Для этого в Девятом форте они создали рабочую бригаду из 64-х человек:29-ти советских военнопленных, среди которых были евреи, 14-ти еврейских партизан, попавших в руки к немцам, 17-ти евреев гетто и 4-х женщин. В Литве нацисты не утруждали себя созданием печей крематориев, в отличие от их коллег, служивших Третьему рейху в Польше, поэтому оставляли трупы своих жертв во рвах в более чем в 200-ах местах уничтожения на территории Литвы. В задачу этой «специальной рабочей группы», созданной в Девятом форте, входило раскапывать тела убитых, складывать их на бревна и сжигать, облив бензином, чтобы уничтожить следы зверств немецких нацистов и их местных литовских пособников.


Невозможно вообразить картину, представшую перед глазами узников этой «бригады», когда они раскапывали длинные рвы, где лежали более тридцати тысяч трупов женщин и мужчин, стариков и детей, среди которых они находили своих родственников, друзей и знакомых. Мужья обнаруживали тела своих расстрелянных жен, родители — сыновей и дочерей, дети — отцов и матерей. Над Девятым фортом постоянно клубился густой липкий дым, и едкое зловоние горящих человеческих тел распространялось вокруг, оседая в легких.


Эти заключенные реалистично оценивали свое положение и понимали, что их дни сочтены, и как только они закончат свою ужасную «работу», то будут незамедлительно уничтожены как последние свидетели нацистских преступлений. Они решили совершить побег, спасти свои жизни и поведать всему миру о страшных злодеяниях фашизма. Но как это осуществить, находясь за прочными металлическими решетками и мощными засовами камер бывших царских казематов? Для этого были необходимы квалифицированные слесари, и, к счастью, такие нашлись. Этими мастерами были Пинхас Кракиновский и Альтер Файтельсон, готовые сделать все необходимое, чтобы вместе со своими товарищами бежать на свободу.


Обреченные на смерть узники Девятого форта начали планировать побег. Подготовка к этому велась длительное время на всех участках пути из подземных казематов, продумывались мельчайшие детали. Ключи к дверям камер были изготовлены этими опытными слесарями, которых надсмотрщики часто оставляли в крепости для выполнения различных работ. Будучи закованными в кандалы, они все же имели возможность в течение дня перемещаться по форту. 


Прежде всего надо было изыскать возможность выбраться в коридор из одной камеры, чтобы затем открыть двери всех остальных. Для этого Кракиновский высверлил в своей камере заклепку металлической штанги. Далее планировалось пройти по коридору, затем подняться по железной лестнице наверх в заваленное старым хламом помещение, где находилась металлическая дверь туннеля, ведущего на поверхность земли. Эта дверь также была заранее взломана. Чтобы охрана не услышала шум, возникающий при работе инструмента по металлу, днем, когда один из слесарей вел работы по подготовке побега, другой узник сидел в коридоре каземата у печи и сушил портянки. Когда приближался немец, он начинал громко кашлять или петь, что служило сигналом опасности. Вечерами, по возвращении заключенных в каземат, работа продолжалась. Чтобы заглушить скрежет сверла и пилы, евреи в камерах пели. Охранники этому не препятствовали, считая такое поведение признаком хорошего настроения заключенных. Чтобы темная одежда беглецов не была заметна на фоне белого снега, для пересечения хорошо просматриваемого участка была приготовлена маскировка. Из нижнего белья были сшиты четыре маскировочных халата и два больших белых полотнища. Для преодоления наружной стены форта столяр М. Хас изготовил три двухметровые лестницы, из которых мгновенно собиралась шестиметровая лестница. Были приготовлены несколько ножей, чтобы в случае необходимости использовать их для обороны.


Смельчаки решили бежать в ночь на 26 декабря 1943 г., когда конвоиры, отмечая свой праздник, были изрядно пьяны. В этот день один из заключенных отодвинул штангу двери, выбрался из камеры и предварительно изготовленными ключами открыл двери всех камер. Узники покинули камеры и вышли в тюремный коридор. Далее, освещая дорогу зажигалками и спичками, беглецы поднялись на второй этаж по железной лестнице, которую накрыли одеялами, чтобы заглушить шум шагов и вышли в туннель. Просматриваемый охраной участок пути был быстро замаскирован: четверо евреев в маскировочных костюмах развернули белые полотнища, что позволило всем остаться незамеченными. Группами по 8 человек беглецы спустились вниз по склону рва.


Шестиметровую бетонную стену они преодолели при помощи деревянной лестницы. Колючая проволока наверху стены была перерезана кусачками. В ту ночь 64 заключенных сумели совершить побег, не будучи замеченными охранниками, которые обнаружили их отсутствие лишь четыре часа спустя. На поимку беглецов были брошены воинские подразделения и полиция. Часть бежавших позже была схвачена и погибла от рук немцев и их местных пособников, однако некоторым удалось добраться до партизанских отрядов. Несколько человек, не видя другого пути к спасению, вернулись назад в еврейское гетто Ковно.


Главный раввин Ковно рав Авраам Дов Бер Каана-Шапиро


О главном раввине Ковно — выдающемся мудреце Торы своего поколения, который провел последние годы жизни в гетто и на глазах у которого было уничтожено все литовское еврейство, мы уже писали выше. Он родился на следующий день после праздника Йом Киппур 1870 г. в городке Кобрин (Белоруссия). В юности рав Дов Бер учился в ешиве Воложин, где был известен как «гений из Кобрина», женился на дочери рава Йерухама Йеуды Лейба Перельмана — раввина Минска. В 1913 г. он был избран на должность главного раввина Ковно и председателя совета раввинов Литвы и много сделал для развития еврейской жизни.


Он больше всех страдал от немецкой оккупации, поскольку, будучи раввином общины, считал себя ответственным за духовную и физическую жизнь каждого еврея. К тому же он был тяжело болен — страдал от рака желудка.


На протяжении всего существования Ковенского гетто многие евреи обращались к раввину за поддержкой, советом и приходили с вопросами о соблюдении заповедей Торы в чрезвычайных условиях голода, горя и постоянной угрозы для жизни. Он мало чем мог помочь, но всегда был доброжелателен и с улыбкой встречал каждого, несмотря на то, что, мучаясь от сильной боли, нередко был прикован к постели.


Раввин разрешил есть похлебку из лошадиных костей, которая была почти единственным видом пищи, доступным в гетто, да и то в недостаточных количествах. Он также посчитал допустимым сбривать бороды, используя лезвие, поскольку борода была признаком религиозного еврея, и нацисты в первую очередь издевались именно над ними, принимая их за раввинов. Рав Шапиро содействовал подпольному изучению Торы в гетто, видя в этом освящение Б-жественного имени. Находясь на смертном одре, рав Шапиро занимался исследованием законов «агунот» — женщин, чьи мужья пропали без вести, и не было достоверного свидетельства об их смерти. Его решения стали определяющими для немногих евреев Ковно, переживших катастрофу.


Главный раввин Ковно рав Авраам Дов Бер Каана-Шапиро скончался в святой шаббат 22 Адара (I) (27 февраля) 1943 г. и на следующий день в собрании множества евреев был препровожден в свою последнюю земную обитель. Только раввины и ученики ешив несли гроб с его телом для захоронения на еврейском кладбище. Узники гетто видели в этом шествии победу еврейской души. Им были запрещены любые процессии и манифестации, но, рискуя жизнями, они воздали последние почести своему раввину.


Немного позже гестапо арестовало вдову раввина — рабанит Рахель Шапиро, ее сына — д-ра Нахмана Шапиро, его жену и единственного сына. Их отвели в Девятый форт, застрелили и еще живыми сожгли в огне.


Гибель еврейских детей


Во мраке жизни в гетто узников согревала лишь одна радость — их дети. Они излучали так много добра, любви и света, что сердца взрослых таяли от умиления. Больше всего евреи боялись, чтобы немецкий дьявол смерти не коснулся их детей. Невозможно представить себе счастье родителей, когда по вечерам, после тяжелого рабочего дня их дочери читали Теилим, а сыновья шли учиться в «Тиферет Бахурим». Тогда, занимаясь Торой, они забывали о своих тяжких страданиях, слабости и голоде. Как можно не сохранить в памяти вечернюю молитву Маарив, когда дети трепетно молились после учебы! С какой надеждой они произносили Б-жественное имя, моля Всевышнего о вызволении из беды еврейского народа! Как воодушевленно маленькие дети читали Теилим, написанные царем Давидом в Земле Израиля, куда они мечтали подняться, покинув залитую еврейской кровью Литву.


И вот наступил день, кода случилось то, чего больше всего боялись узники гетто… 3 Нисана (27 марта) 1943 г. еврейская полиция получила указание явиться на проверку в чистых отглаженных костюмах и рано утром вышла за ворота гетто. Рабочие бригады, как обычно, были выведены за пределы колючей проволоки на места принудительных работ, и в гетто остались преимущественно женщины и дети.


Ровно в 8:00 гетто было окружено крупными силами полиции, туда въехали десятки автобусов с немецкими солдатами, их местными литовскими пособниками, украинскими националистами и власовцами, предавшими свою страну и народ. По гетто ездила машина, из которой через громкоговорители объявляли: «Всем оставаться в домах; всякий, кто нарушит приказ, будет расстрелян». Все эти разношерстные убийцы ходили из дома в дом, выволакивали плачущих еврейских детей и затаскивали в автобусы. Несчастные матери бежали за своими малышами, пытаясь вырвать их у губителей. Женщин ударяли по головам прикладами автоматов, они падали, вставали и снова бросались за своими детьми, и их били еще и еще раз, пока они не теряли сознание. Одна женщина от горя лишилась рассудка и разразилась истерическим смехом, который еще долго раздавался на улицах Слободки…


Все начали прятать детей в различных заранее устроенных тайных убежищах. Бункеры, приготовленные для самых худших случаев, начали наполняться детьми. Для того, чтобы самые маленькие из них не кричали, матери давали им снотворное. Одна мать, желавшая спасти своего кричавшего от страха ребенка, дрожащими руками ввела ему укол успокоительного, но не рассчитала дозу. Ребенок успокоился и не был обнаружен, однако потерял сознание и вскоре скончался от передозировки. Другая несчастная женщина скрывала своего ребенка под подушками, и, на ее счастье, украинский полицай, зашедший в комнату, его не обнаружил. Радость матери была безгранична, но когда она подошла взять своего сына, то обнаружила, что он задохнулся в своем укрытии, и нашла лишь его остывающее тело.


Жуткие сцены происходили на улицах Слободки, когда матери вцеплялись в своих дочерей, отдавая за них свои жизни, а литовцы стреляли в них в упор и вытаскивали любимых детей из их слабеющих рук. Одна мать обратилась к полицейскому: «Возьмите также меня, я хочу быть с моим ребенком!» Тот грубо оттолкнул ее и процедил сквозь зубы: «Твоя очередь скоро придет!» Матери рвались в автобусы, набитые детьми; их отгоняли ударами прикладов винтовок, собаки рвали зубами их одежду вместе с плотью… Одна мать так крепко вцепилась в поручни автобуса, что литовцам никак не удавалось ее оттащить. Она была убита выстрелом в сердце, и ее ребенок из окна автобуса видел смерть своей матери. Душераздирающие крики раздавались повсюду на улицах Слободки. Несколько автобусов подъехали к больнице и забрали всех находившихся там детей; лишь немногих удалось спасти, спрятав в кроватях взрослых пациентов. Переполненные автобусы покидали гетто, и на их место въезжали новые…


Детская акция продолжалась до наступления сумерек, когда мужчины начали возвращаться со своих работ. Однако гестаповцы не были удовлетворены своим «уловом». Они располагали точными списками и знали, что многие дети были спрятаны и избежали смерти. На следующий день автобусы с солдатами снова въехали на территорию гетто. За те страшные два дня из гетто были вывезены 2000 детей, которых отправили в лагеря уничтожения Освенцим и Майданек. В те же дни детские акции прошли в Кедайняй, Шяуляй и других гетто и лагерях. Таким образом были отправлены на уничтожение почти все дети литовского еврейства, кроме тех немногих, кого удалось спрятать. Из-под земли Европы, залитой еврейской кровью, высоко в Небеса возносились молитвы душ замученных еврейских детей: «Отец наш, Царь наш, взгляни на кровь Твоих убитых детей!»


Гибель рава Авраама Гродзенского


Глава ешивы «Кнессет Исраэль» в Слободке, великий праведник и мудрец Торы рав Авраам Гродзенский, да отомстит Всевышний за его кровь, несмотря на болезнь ноги, смог выжить в гетто на протяжении трех лет, уцелев во всех акциях.


Рав Авраам Гродзенский родился в 1883 г. в Варшаве в семье выдающегося мудреца Торы рава Ицхака Гродзенского, который возглавлял ешиву в столице Польши. В юности рав Авраам приехал в Слободку, где встретил рава Натана Цви Финкеля и настолько глубоко проникся Учением Мусар, что остался там на всю жизнь. Когда его встретил Хафец Хаим, то сказал: «Я составляю книги, а Саба из Слободки составляет людей!» В 1919 г. рав Гродзенский начал преподавать в ешиве «Кнессет Исраэль», а после Алии Сабы из Слободки в Землю Израиля возглавлял оставшуюся в Литве ешиву до последнего дня своей жизни, прервавшейся 13 июля 1944 г. — за две недели до того, как 28 июля 1944 г. 3-ий Белорусский фронт освободил Каунас.


На протяжении трех лет существования гетто дом раввина был всегда открыт для всех желающих и в нем никогда не прекращалось изучение Торы! Ученики ешивы, которых с течением времени оставалось в живых все меньше и меньше, по вечерам, после тяжелой работы собирались в доме своего учителя и изучали Талмуд, а также важнейшую для них тему Мусара — самопожертвование во имя служения Творцу во время страшного декрета.


8 июля 1944 г. началась ликвидация Ковенского гетто, и немногие уцелевшие в нем жители спустились в тщательно замаскированные подземные бункеры. Среди них был и глава ешивы. Однако их убежище вскоре было раскрыто, и всем пришлось бежать. Престарелый раввин сломал свою больную ногу и был доставлен в больницу, переполненную больными и ранеными при попытках бегства из гетто. Многие из них находились на грани между жизнью и смертью.


Немцы уже начинали жечь гетто вместе с его обитателями и планировали предать огню также больницу. Рав Гродзенский страдал от сильной боли в сломанной ноге. Последним из учеников, пришедшем его навестить, был Шимон Сегаль, которому посчастливилось спастись и перебраться в Нью-Йорк. Когда он предложил учителю свою помощь, тот попросил его позаботиться о маленькой девочке, лежавшей неподалеку. «Она еще совсем ребенок, — сказал раввин, — успокой ее; за что ей быть сожженной заживо?» Он знал, что гетто уже начинает пылать в огне. Рав Шимон Сегаль передал последние слова учителя: «Я не волнуюсь о том, что произойдет со мной. Физическая боль меня не пугает. Я буду страдать только от стонов моих братьев, сестер и маленьких детей, когда их заживо будет пожирать пламя».


22 Тамуза (13 июля) 1944 г. фашисты облили бензином и подожгли госпиталь, где в страшных муках погибли все находившиеся там евреи, да отомстит Всевышний за их кровь! Так, освящая Б-жественное имя, ушел из жизни рав Авраам Гродзенский — глава ешивы «Кнессет Исраэль» в Слободке.


Строительство подземных бункеров


Существование в гетто требовало от каждого узника постоянной борьбы за выживание: продержаться еще день, еще минуту! Будущее не составляло ни для кого тайны, все прекрасно понимали, что в конце концов им предстоит лежать в одном из многочисленных рвов массового уничтожения. До них доходили новости о продолжавшихся потерях немецкой армии и продвижении советских войск. Все чувствовали грядущее освобождение, но оставался неразрешимым вопрос: как до него дотянуть?


Многие не были уверены, стоит ли вообще бороться за жизнь после всего, что им пришлось вынести и потерять. В своих глазах они уже давно были мертвецами, однако все же пытались спасти себя и своих близких. Кроме бегства из гетто, связанного с многочисленными трудностями и опасностями, оставалась только одна возможность — прятаться в самом гетто. И узники выкапывали всевозможные подземные бункеры, скрывались в стенах домов, под полами зданий, в подземных сооружениях и канализационных трубах. Они разыскивали места, которые, как им казалось, могли лучше всего подойти для устройства убежищ. Чтобы спасти угасающий фитилек своих жизней, люди развивали навыки и способности, которых у них никогда не было прежде. Однако пережить ликвидацию гетто посчастливилось лишь немногим. Каждый подземный бункер строился в строжайшей тайне, чтобы о нем знали лишь ближайшие друзья и члены семьи. Это было вполне оправдано, поскольку чем больше людей знали об убежище, тем больше было риска, что оно будет раскрыто и все погибнут.


Рав Эфраим Ошри рассказывает об обустройстве подземного бункера, в котором ему удалось пережить уничтожение евреев Ковно: «На территории гетто находилось недостроенное четырехэтажное каменное здание с внешними стенами и крышей. Юденрат организовал там мастерские, в которых работали узники. Этот дом стоял немного в стороне от немецкого глаза, и потому был излюбленным местом встреч сионистов, подпольщиков, партизан и проведения всевозможной запрещенной деятельности. Именно под ним мы решили выкопать наш бункер. Это место выбрали потому, что немцам было трудно обнаружить укрытие под бетонированным полом. К тому же там было легко выносить на поверхность землю, оставаясь незамеченным. В мастерской плотников мы смогли достать деревянные балки и опоры для укрепления подземного укрытия, чтобы оно не обрушилось, похоронив нас заживо под толщей земли. Нам также был нужен опытный инженер и мужчины, готовые после изнурительного рабочего дня из последних оставшихся сил копать подземный бункер. И такие нашлись! К нашей группе присоединился инженер Файвел Гольдшмидт, который детально продумал план конструкции и выбрал необходимые материалы для его осуществления. В строгом секрете мы начали работать над сооружением подземного укрытия 5-ти метров в высоту и 10-ти метров в длину и в ширину. Большое количество земли пришлось переместить на поверхность, причем столь аккуратно, чтобы этого не заметили немецкие патрули, которые к концу существования гетто участили свои обходы.


Наш тайный бункер был вырыт глубоко под землей и имел два входа: основной и запасной. Все было продумано с предельной точностью: основной вход вел через туалет; одна их досок отодвигалась, открывая узкий лаз, через который можно было ползком пробраться в подземелье. Второй вход был со стороны мастерских; ведущий в него лаз засыпали землей, чтобы было невозможно обнаружить пустоту. В убежище мы провели электричество и даже смогли достать радио. Главная проблема состояла в обеспечении воздухом, для чего была необходима вентиляция. Надо было учесть ошибки, допущенные другими людьми при создании их схронов: если из-под земли торчали трубы, немцы их быстро обнаруживали. И решение этой задачи было найдено: мы соединили наше убежище с печной трубой здания, установили два электрических вентилятора: один — откачивать спертый воздух из ямы, а второй — поставлять свежий воздух извне. Мы понимали, что всецело зависим от электричества, и если линия будет отключена или повреждена, то все мы задохнемся в течение нескольких часов. Наше убежище было прорыто до уровня грунтовых вод, и воды у нас было в избытке: ее черпали из маленького колодца на дне укрытия. Мы продолжали копать и укреплять стены и потолок обломками деревянных досок — это было то немногое, чем можно было воспользоваться, чтобы избежать обвала всего этого незамысловатого подземного сооружения.


Когда бункер был готов, каждый из нас принес туда все, что могло хоть как-то поддержать наше существование. Перед ликвидацией гетто мы спустились в наше убежище…»


В подземном бункере


Советская армия с тяжелыми кровопролитными боями все ближе продвигалась к Вильне, и нацистам становилось ясно, что вскоре их вытеснят с территории Литвы и Германию ожидает полное сокрушительное поражение. Самолеты с красными звездами на крыльях все чаще появлялись в небе над Каунасом и несли смерть оккупантам. Однако последним евреям Ковно, которых к тому времени осталось всего 14 тысяч человек, это сулило страшную опасность. Они понимали, что освобождение очень близко, но намного ближе была смерть. Кто мог — бежал из хорошо охраняемого гетто, однако большинство узников не могло этого сделать, поскольку ни при каких обстоятельствах не были готовы оставить своих престарелых родителей или маленьких детей. И вот, 8 июля 1944 г. началась ликвидация гетто, в ходе которой десять тысяч евреев были вывезены в рабочие лагеря и в места массового уничтожения. Однако четыре тысячи человек бежали или прятались во всевозможных убежищах, и некоторые из них уцелели и пережили войну.


Рассказывает рав Эфраим Ошри: «18 июля 1944 г. наша группа, состоявшая из 34-х человек — мужчин, женщин и детей — спустилась в подземный бункер. Мы были заперты в “ковчеге спасения”, надеясь избежать страшной смерти. Воздуха не хватало, и было тяжело дышать, даже пока вентиляторы еще работали. В течение нескольких дней все мы беззвучно лежали, опасаясь услышать внезапный окрик: “Евреи, выходите, мы будем стрелять”! Сверху до нас постоянно доходили звуки стрельбы и слышались крики умирающих людей. И вдруг сильный взрыв сотряс наш бункер, в одно мгновение потрескались и сломались доски, погнулись опоры, пропало электричество, выключились вентиляторы и смолкло радио — наш единственный источник информации. Через некоторое время мы услышали над собой шаги и удары прикладов автоматов по крыше нашего убежища: немцы искали полости в земле. Ужас охватил каждого: они могут обнаружить наше тайное убежище! Однако нам повезло: голоса и шаги стали постепенно удаляться.


Фашисты видели, что по их расчетам недостает четырех тысяч евреев, и поняли, что часть из тех, кто не бежали в леса, прячется во всевозможных укрытиях на территории гетто. Обнаруживая евреев, они расстреливали их на месте, однако не смогли найти много схронов и тогда начали взрывать одно здание за другим. Мощные взрывы сотрясали Слободку, рушились стены каменных зданий, горели деревянные дома и постройки. На наш подземный бункер упали обломки стен, треснули деревянные подпорки и погнулись опоры, крыша в любой момент могла рухнуть, похоронив нас живьем под землей. Матери обнимали своих детей, чтобы погибнуть, не расставаясь с ними, мужчины читали “Видуй” — молитву раскаяния, произносимую перед смертью, кто-то произносил Теилим, обращаясь в молитве к Творцу мира с просьбой о спасении.


Гетто, находившееся над нашими головами, сотрясалось от взрывов и было охвачено пламенем. Нам совершенно не хватало кислорода, и температура и без того спертого воздуха, судя по ощущениям, превышала 40 градусов. Возможно ли существовать в таких условиях день за днем? У всех на уме было сравнение нашего бытия с Геиномом, в который мы попали при жизни. На одиннадцатый день нашего пребывания в бункере после уничтожения гетто для увеличения доступа кислорода мы открыли запасной выход из нашего бункера, надеясь вдохнуть хоть немного свежего воздуха, однако почувствовали только едкий запах гари и горящей человеческой плоти. К нашему полному ужасу оказалось, что немцы все еще продолжают обыскивать территорию гетто и расстреливают обнаруженных ими евреев. Мы снова засыпали вход в бункер землей и продолжали ждать. И только через несколько дней, выйдя для разведки на поверхность земли, мы увидели колонны советских солдат. Пришло долгожданное освобождение!»


После освобождения…


После освобождения Каунаса советской армией рав Эфраим Ошри, которому на тот момент исполнилось лишь 29 лет, оказался почти единственным раввином в Ковно, пережившим Катастрофу. Он незамедлительно начал создавать в Каунасе еврейскую общину, чтобы позаботиться о нуждах своих выживших братьев и сестер. Они похоронили своих убитых, тела которых смогли найти, разыскали немногих еврейских детей, жизни которых были сохранены немногочисленными спасителями, после чего большинство евреев навсегда покинули пропитанную кровью своего народа землю Литвы. Так закончилась еврейская история великого города Ковно — одного из мировых центров Торы и еврейской жизни, которой там больше никогда не будет…





[bookmark: _ftn1][1] См. Ваикра 26:44.
Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 9. Вступление. Мусар — мудрость трепета
Вступление[bookmark: _ftnref1][1]


«И да будут глаза твои видеть учителей твоих» (Йешаягу 30:20).


Рав Натан Цви Финкель — Саба из Слободки — встретил своего великого учителя рава Симху Зисселя Бройде — Сабу из Кельма — и первое услышанное им выступление, посвященное величию человека, навечно запечатлелось в его душе, повлияло на его восприятие Торы, привело к Учению Мусар и изменило всю его жизнь. Давайте определим суть Учения Мусар как уникального пути возвышенного служения, сложившегося в ешиве Слободка, и убедимся в том, сколь существенно оно может преобразить нашу жизнь сегодня, столетие спустя…


Мусар — мудрость трепета


«Трепет перед Г-сподом — сокровище Его…» (Йешаягу 33:6). 


Трепет человека перед Небесами — единственная ценность, которую Творец помещает в Свою небесную сокровищницу, как сказано: «Трепет перед Г-сподом — сокровище Его…»[bookmark: _ftnref2][2] Сказал царь Шломо в своей мудрости: «Трепет пред Б-гом — начало Знания. Мудрость и Мусар глупцы презрели»[bookmark: _ftnref3][3]. Именно в обретении человеком трепета перед Всевышним, приводящего к исправлению качеств души, и состоит суть Учения Мусар. Нередко от несведущих людей можно услышать, что Мусар — это этика. Однако такой в корне неверный перевод со святого языка на греческий является глубочайшим заблуждением и абсолютно не отвечает истинной сути этого Учения. 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 Творение и душу человека между Яаковом и Эсавом — 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 правил поведения для своей мнимой пользы и блага в мире, из которого они полностью вытеснили Создателя.


В Доме Учения в Кельме Мусар называли «Мудростью трепета»… Учение Мусар — это не нечто новое, возникшее лишь в конце XIX века, — оно является ориентиром в мироздании и поддерживает душу человека с первых дней Творения. О нем неоднократно говорится в Торе, повествуется в книгах Пророков и рассказывается 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: _ftnref4][4].


Нам заповедует Тора: «Перед Г-сподом, Б-гом твоим, трепещи и Ему служи, и именем Его клянись»[bookmark: _ftnref5][5]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: _ftnref6][6] Царь Шломо завершил книгу Коэлет следующими словами: «Послушаем заключение всему: перед Господом трепещи и заповеди Его соблюдай, ибо в этом — весь человек»[bookmark: _ftnref7][7]. Царь Давид говорит в Теилим: «Сколь велико благо Твое, которое Ты сокрыл для трепещущих перед Тобой…»[bookmark: _ftnref8][8] Учение Мусар особенно важно в наше время, когда разрушительный процесс отдаления евреев от Торы достиг предела. В ешиве «Кнессет Исраэль» в Слободке была развита цельная система, дающая знание о том, как исправить себя и преодолеть преткновения, которые люди постоянно испытывают на протяжении всей своей жизни.





[bookmark: _ftn1][1] Это вступление, составленное главным редактором этого издания, имеет целью возведение моста, соединяющего видение мира современного мыслящего человека с духовной реальностью царства Торы в Слободке. Мы рекомендуем его внимательно прочесть, чтобы понять, на что в первую очередь обратить внимание в этой книге, не упустить суть Учения Мусар и обрести способность видеть Творение, залитое светом мудрости трепета, каким его раскрыл великий учитель Мусара рав Натан Цви Финкель.


[bookmark: _ftn2][2] Йешаягу 33:6.


[bookmark: _ftn3][3] Мишлей 1:7.


[bookmark: _ftn4][4] Дварим 6:1-2.


[bookmark: _ftn5][5] Дварим 6:13.


[bookmark: _ftn6][6] Теилим 111:10.


[bookmark: _ftn7][7] Коэлет 12:13.


[bookmark: _ftn8][8] Теилим 31:20.
Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 15. Мудрость Мусара. Б-жественное провидение
Мудрость Мусара[bookmark: _ftnref1][1]


«И сказал человеку: вот трепет перед Г-сподом — мудрость, а отдаление от зла — понимание» (Ийов 28:28).


«Если нет мудрости — нет трепета, если нет трепета — нет мудрости…» (Авот 3:17).


Учение Мусар уже давно известно и распространено в мире. Наш великий учитель рав Ицхак Блазер (рав Ицеле Петербургер) — один из ближайших учеников рава Исраэля Салантера — в своей книге «Свет Израиля»[bookmark: _ftnref2][2] исчерпывающе разъяснил суть Мусара на основе трудов Первых и Последних комментаторов, вывел обязанность его изучения и проложил путь к постижению истины.


Многие раввины и главы поколения установили для себя постоянное и ежедневное изучения Мусара, и этот обычай принят учителями ешив и колелей. Такие занятия один или два раза в неделю проводят выходцы из Слободки в местах их проживания. Благодаря заслугам рава Исраэля Салантера и его великих учеников Учение Мусар распространилось практически во всех странах рассеяния нашего народа: в Европе, Америке и Земле Израиля…


Однако не всегда уроки Мусара приводят еврейские сердца к духовному пробуждению. Увещевание не воспринимается, если отсутствует понимание главного: Мусар — это мудрость трепета перед Б-гом. Она все еще не известна в мире, ее не изучают ни в ешивах, ни самостоятельно. Такая мудрость может быть воспринята сердцем, только если становится очевидна ее первооснова: мудрость и трепет не противоречат, а, наоборот, дополняют друг друга. Сказано в трактате Авот: «Если нет мудрости — нет трепета, если нет трепета — нет мудрости…»[bookmark: _ftnref3][3]


Однако людям кажется, что понятия мудрости и трепета далеки одно от другого и между ними нет ничего общего. Они полагают, что мудрость — это свобода мышления, развитие разума, расширение границ существования, доставляющие удовольствие душе. И это не похоже на богобоязненность, воспринимаемую ими как обязанность, ограничивающую свободу. В их понимании трепет — это безусловное принятие, а не вывод разума. В их глазах трепет не является удовольствием, а только доставляет страдание. Людям кажется, что эти два понятия — мудрость и трепет — противоречат одно другому и их невозможно объединить между собой. И если не избавиться от этих ошибочных представлений, укоренившихся в сознании с юности, то невозможно постичь разумом суть Мишны, приведенной в трактате Авот.


Все это неясно в полной мере не только простым людям, но и наделенным мудростью. Наш великий учитель рав Моше Хаим Луццато во вступлении к своей книге «Месилат Йешарим» подробно говорил об этом, обращаясь к мудрецам, праведникам и людям возвышенного деяния своего поколения. Даже им он посчитал необходимым разъяснить эту первостепенную основу и подтвердить ее словами Писания: «И изрек человеку: вот трепет перед Г-сподом — мудрость, а отдаление от зла — понимание»[bookmark: _ftnref4][4].


Наши мудрецы, благословенной памяти, сказали: «Она — единственная»[bookmark: _ftnref5][5]. Мусар — мудрость трепета перед Б-гом — это единственная в мире мудрость, достойная своего названия. Трепет перед Небесами — очень емкое понятие, требующее последовательного изучения даже от больших мудрецов, ибо с ним несравнимы все виды мудрости. Однако труды рабби Моше Хаима Луццато не раскрывают путей обретения трепета и не показывают, что происходит с глупцами, которые его не испытывают. Возможно, он не ставил перед собой задачу ответить на все эти вопросы, а лишь подчеркнул, что трепет — единственная истинная мудрость.


В своей уникальной книге «Месилат Йешарим» автор пишет об уровнях праведности, которые привел в Барайте рабби Пинхас бен Яир[bookmark: _ftnref6][6]. В том, как он разъясняет тайны их обретения и возможные помехи на этом пути, сокрыто глубочайше знание. Однако рав Моше Хаим Луццато не ставил себе целью раскрыть понятие «мудрость трепета» и научить путям ее достижения. И тем более его не проясняют книги учителей последующих поколений, ибо безграничное знание, содержащееся в трудах Первых комментаторов, не объединено Последними комментаторами, а фрагментарно расположено на многих страницах их книг. И нет учителя, который собрал бы воедино все эти жемчужины знания по принципу Торы «от частного к общему». И вот возникли ошибочные представления о том, что, якобы, мудрость и трепет — это совершенно разные категории. И если отсутствует сама основа — ощущение единства этих двух понятий, — то откуда взяться мудрости? И не разыскивают ее трепещущие перед Небесами…


И уже разъяснено в рассуждении «Знание»[bookmark: _ftnref7][7], что постижение Торы основано на знании и без него невозможно прийти к истинной вере, любви и трепету. Лишенный знания не может испытывать трепет перед Небесами. Я не хочу сказать, что на глупцов не возложена боязнь греха, ибо кому определено быть глупцом, тому все же не предписано стать нечестивцем, как разъясняется в Талмуде в трактате Нида[bookmark: _ftnref8][8]. Даже не отличающийся мудростью может быть праведником, пусть лишь в рамках своего ограниченного постижения, ибо и тот, кто не является мудрецом, все же не полный глупец, поскольку у мудрости нет ни высших, ни нижних границ. Умеющий отличать день от ночи в определенной мере уже наделен знанием и может произнести благословение: «Благословен Г-сподь.., наделяющий сердце способностью различать между днем и ночью»[bookmark: _ftnref9][9]. Ведь любое легчайшее постижение отличий является мудростью, и чем более мудр человек, тем совершеннее его умение различать, как разъясняется в том же рассуждении.


Поэтому все евреи обязаны испытывать трепет перед Небесами, а пути его обретения зависят от изначальных способностей каждого. Это повеление также касается всех народов мира — потомков Ноаха, — как следует из слов рабейну Нисим Гаона, — ибо без этого они не могли бы исполнить семь возложенных на них заповедей, хотя критерии их богобоязненности совершенно иные. И степень трепета каждого человека соответствует уровню его мудрости: насколько он разовьет свое мышление, настолько возрастет и его трепет!


После того как нам стало понятно, что мудрость и трепет дополняют друг друга, следует выяснить, какая именно мудрость необходима для обретения трепета перед Небесами. Можно ли для исполнения заповеди: «Перед Г-сподом, Б-гом твоим, трепещи и Ему служи…»[bookmark: _ftnref10][10] ограничиться умением различать между двумя непохожими понятиями или же для этого требуется особый вид мудрости?


Об этом наш учитель рав Исраэль Салантер рассказывал в своем письме, которое рав Ицхак Блазер поместил в книгу «Свет Израиля»: «Еврею необходимо вознестись в мудрости трепета, к которой ведут два пути. Первый предназначен пробудить душу настолько чутко воспринимать изучаемое, чтобы сердце возликовало и открылось для действия. И второй — это “мудрость мира”, суть которого в том, чтобы видеть нарождающееся, опередить худые дни, внять совету как управлять собою и помочь другим повергнуть зло и облегчить испытание, пока ощущение трепета не пересилит влияние страстей. И в этом — весь человек, если он укрепит трепет и ослабит страсти изучением Мусара и мудрости… Цель “мудрости мира” — облегчить испытание и приуменьшить зло, пока в сердце не укоренится трепет. Это требует подробного разъяснения на многочисленных примерах, которыми, однако, не изобилуют книги Мусара»[bookmark: _ftnref11][11].


Рав Исраэль Салантер подтверждает, что существует особая мудрость, необходимая для обретения трепета, и она называется «мудростью мира». Ее осмыслению не помогут поверхностные рассуждения, а требуется глубокое понимание: «Кто мудрец? — Видящий нарождающееся»[bookmark: _ftnref12][12]. Эта мудрость не сводится только к ясному знанию, подобному видению глаз; она включает в себя пути борьбы с дурным побуждением, и ее цель — помочь выстоять в испытании, чтобы трепет пересилил страсти. И человек не только должен следовать этому сам, но и вести за собой других, дабы они удостоились блага, которое принесет пользу и ему самому, как дальше разъясняет рав Исраэль Салантер. Однако в книгах Мусара прежних веков он не нашел разъяснения сути этой мудрости, изучением которой занимался на протяжении всей своей жизни. Так он об этом сказал: «Требуется больше говорить о “мудрости мира”, необходимой для понимания Мусара, — ведь без нее не исполнить возложенной на нас задачи и не прийти к успеху, ибо сильны болезни души и заблуждения окутывают нас кромешной тьмой. Страсти испепеляют нас своим пламенем, пристрастности заманивают в сети, представляя непорочной самую отвратительную нечистоту. И нам надлежит глубоко задумываться над нашими деяниями»[bookmark: _ftnref13][13].


В этом письме рав Салантер разъясняет два важнейших вопроса: первый — «мудрость мира», необходимую для обретения трепета перед Небесами: «Человеку очень тяжело укрепить в своем сердце “надежный колышек” — трепет перед Г-сподом, — подчинив ему свою волю. И все усилия не помогут ему даже на самую малость овладеть своим духом из-за довлеющих над ним страстей. Разве он способен обрести мощь, равную по силе его пристрастностям, чтобы противостоять столь легкому осуществлению их порочных замыслов? Поэтому нельзя считать достаточным трепет человека, иначе как если он примет совет “мудрости мира”»[bookmark: _ftnref14][14].


А, разъясняя суть второго вопроса, рав Салантер знакомит нас со своим пониманием того, в чем заключается «мудрость мира», однако делает это предельно кратко, отмечая, что ему тяжело облечь свое восприятие в словесную форму.


Эти письма — то немногое из великого духовного наследия нашего учителя рава Исраэля Салантера, благословенной памяти, что было запечатлено на бумаге. В них он лаконично излагает свое воззрение на мудрость трепета, утверждая, что суть Мусара и способы его изучения — это две совершенно разные сущности, каждая из которых обретается особым путем, и из них обеих вместе складывается основа трепета. И пристальный глаз узрит эту идею также в других его письмах.


В своих посланиях, опубликованных в вестнике «Тевуна», рав Салантер пишет: «Даже если человек много раз прочтет изречение наших учителей: “Всякий, кто гневается, — все виды Геинома властвуют над ним, как сказано: “И удали гнев из сердца твоего, и отведи зло от плоти твоей, ведь отрочество и юность — суета”[bookmark: _ftnref15][15]”[bookmark: _ftnref16][16]. И даже если эти слова постоянно стоят перед его глазами, все-таки при первом же порыве гнева он утрачивает власть над своим сердцем, изменяется до неузнаваемости, и все добро, что он в себе взрастил, — исчезает, и нет ему исцеления»[bookmark: _ftnref17][17].


Начав читать эти письма, никто не поверит, что они вышли из-под пера рава Исраэля Салантера, — ведь на первый взгляд из них следует, что в изучении Мусара нет никакой пользы. Но дальше его слова устраняют все кажущиеся противоречия: «Необходимо устремить свое понимание в глубины сердца, распознать в нем силы, пробуждающиеся даже при легчайшем воздействии извне, и излить на них воды своего постижения, дабы погасить их всепожирающее пламя, и так можно стать человеком, властвующим над своим духом»[bookmark: _ftnref18][18].


Воззрения нашего учителя требуют подробного разъяснения, и для этого необходимо понять, как силы души пробуждают гнев и другие эмоции. А поскольку у всех людей это происходит по-разному, каждому необходимо постичь тайны собственной души, определить качества, требующие исправления, и изучать Мусар с целью «излить на них воды своего постижения».


Изучать Мусар надо не только в аспекте его общей пользы для развития личности, но с намерением исправить конкретные изъяны души. И даже в этом случае не стоит заблуждаться, полагая, что человек сможет незамедлительно обуздать свои страсти. Нужно целенаправленно и последовательно уменьшать их силу, чтобы они не выплескивались со всей своей разрушительной мощью. Так постепенно можно обрести власть над своим духом, исправить порок гневливости и другие недостатки, а без этого изучение Мусара не принесет пользы.


Так рав Салантер говорит о повелениях и законах Торы: «Обязанность обрести возвышенные качества души — это заповедь Торы. Все старания человека не помогут их исправить, если он не возлюбит прямое и не возненавидит искаженное, поскольку он — человек».


Учение рава Салантера — новый раздел мудрости: размышление над качествами души. Ведь разум обязывает не только исправить и усовершенствовать черты характера, но и возлюбить прямое и возненавидеть искаженное. И если человек это не постигнет, то все его старания по исправлению своих качеств будут тщетными.


Этих лаконичных слов учителя достаточно для наделенного пониманием, чтобы осознать: без их понимания нам не исправить своих недостатков и не достичь цельности. Эти утверждения рава Исраэля Салантера неоднократно приводил наш учитель — Саба из Слободки, обращаясь к своим ученикам. Он показал нам путь обретения мудрости трепета и применения ее в жизни. Он много говорил о том, что наградой за изучение и исполнение Торы является ясное мышление, благодаря которому человек становится живым воплощением Торы. Учитель подчеркивал, что возвышенное поведение должно опережать изучение Торы, ибо оно дарует разуму ясность, а сердцу — чистоту. Он много говорил о мудрости Мусара и ее составляющих, что, с Б-жьей помощью, мы разъясним в дальнейшем.


Б-жественное Провидение[bookmark: _ftnref19][19]


«Счастлив человек, который не поступал по совету нечестивых и на путь грешников не становился, и в собрании насмешников не сидел. Только к Торе Г-спода желание его, и Торой Его он занимается днем и ночью» (Теилим 1:1-2).


Мы верим в то, что Г-сподь — Он Б-г, Творец, который управляет мирозданием и наблюдает за всеми поступками сыновей человека, чтобы «…воздать каждому по путям его и по плодам деяний его»[bookmark: _ftnref20][20]. Однако мы недостаточно глубоко задумываемся над происходящими в жизни событиями, дабы убедиться в том, что все они проистекают от Всевышнего, благословен Он, и определены каждому согласно его особенностям и ситуации. И не только незначительные проблемы отдельных людей, но и важнейшие вопросы всего народа разрешаются благодаря «случайностям», которые нам кажутся абсолютно несущественными.


Книга пророка Шмуэля свидетельствует о том, что Всевышний управляет Своим миром даже посредством малозаметных событий, которые становятся Б-жественными посланниками для свершения великих деяний. И мы должны научиться в каждой «случайности» видеть посланца Б-жественного Провидения.


В книге пророка Шмуэля рассказывается о том, что когда Всевышний решил удовлетворить просьбу народа о назначении царя, Он поведал великому пророку: «Завтра к этому времени Я пришлю к тебе человека из земли Биньямина, и ты помажешь его в правители народу Моему, Израилю, и он спасет Мой народ от руки филистимлян…»[bookmark: _ftnref21][21]


Каждый, кто услышит об обращенном к пророку Б-жественном речении, касающемся столь важного исторического события — назначения царя еврейскому народу, будет уверен, что Всевышний направит Своего ангела, дабы тот именем Г-спода и великими чудесами и знамениями явил пророку Б-жественного избранника. Однако Писание рассказывает нам, что причина, которая привела будущего царя Шауля к пророку Шмуэлю — пропажа двух ослиц Киша — отца Шауля, что является весьма малозначимым и заурядным событием, нередко случающимся в жизни людей.


Книга пророка детально описывает, как Шауль разыскивал потерявшихся ослиц, а потом по совету юноши отправился к «человеку Б-га», чтобы спросить о пропаже. И когда он пришел к пророку и обратился к нему с вопросом: «Где дом ясновидца?», Г-сподь сообщил пророку Шмуэлю: «…вот человек, о котором Я говорил тебе; он будет управлять народом Моим»[bookmark: _ftnref22][22]. И нам становится ясно, что даже такое значимое событие, как помазание человека на царство в Израиле, Г-сподь осуществляет посредством естественных событий.


Следует задуматься над еще одним происшествием на пути царя Шауля, и из него мы увидим, как часто Всевышний использует малозначимые «стечения обстоятельств» для достижения больших и важных целей, и насколько точно всевозможные «случайности» исполняют Его волю. При входе в город, где в тот день находился «человек Б-га», Шаулю встретились девушки, шедшие к колодцу за водой. Он спросил их, где найти пророка, и они начали пространно говорить о том, что не имело никакого отношения к заданному вопросу: «И отвечали им и сказали: вот он впереди тебя; а сейчас поспеши, ибо он сегодня пришел в город, так как у народа сегодня жертвоприношение на высоте…»[bookmark: _ftnref23][23]


Талмуд в трактате Брахот поднимает вопрос: по какой причине слова этих девушек были приведены в Священном Писании, — и приходит к нескольким взаимодополняющим выводам: «Женщины — они многословные; Шмуэль сказал: они задержались, чтобы полюбоваться красотой Шауля, о котором сказано: “…и не было никого в Израиле лучше него; он был на голову выше всего народа”[bookmark: _ftnref24][24]; рабби Йоханан сказал: одно царство не может вторгнуться в пределы другого даже на толщину волоска»[bookmark: _ftnref25][25]. Из слов рабби Йоханана следует, что задержка царя Шауля, которая выглядела как вполне естественное событие, в действительности была результатом Б-жественного Провидения и предназначалась для того, чтобы остановить его на несколько мгновений, поскольку «Одно царство не может вторгнуться в пределы другого даже на толщину волоска»[bookmark: _ftnref26][26].


Эта небольшая задержка царя Шауля произошла по воле Небес из-за почтения к пророку Шмуэлю, поскольку те несколько мгновений еще принадлежали к эпохе его правления еврейским народом. И вот, пророк Шмуэль в своем величии готовился к помазанию на царство достойнейшего в Израиле. Однако, поскольку людям, согласно их природе, свойственно испытывать некую горечь утраты, когда их величие и слава переходят к другому, по слову Б-га это происходит в четко установленное время, не раньше и не позже. Именно для этой цели навстречу царю Шаулю были посланы разговорчивые девицы, чтобы остановить его на несколько мгновений. И вот, пропажа ослиц привела Шауля к пророку Шмуэлю для помазания на царство, а девушки задержали его в дороге, чтобы он не пришел раньше точно назначенного срока. Деяния Б-га раскрываются перед наделенными мудростью во всех аспектах жизни и в разнообразных «случайностях», посредством которых Всевышний управляет Своим миром.


Рав Исраэль Салантер, благословенной памяти, проложил нам два пути изучения мудрости трепета перед Небесами. Первый — изучение Мусара с восхищением, пробуждающим душу и сердце к чувственному восприятию и трепетному исполнению Торы и заповедей. И второй — еще малоизвестное изучение мудрости Мусара, цель которого — постижение обязанностей сердец, и это — уникальное исследование намерений людей при исполнении ими заповедей Торы. Четыре раздела свода законов Шульхан Арух посвящены практическому служению еврея, а труды Мусара Первых и Последних комментаторов являются источниками знания о тайнах души и исправлении ее качеств. Рав Исраэль Салантер показал своим ученикам путь изучения Талмуда и Первых комментаторов в духе Учения Мусар.


Хорошо известна история: «Однажды к раву Салантеру зашел один раввин, который, заметив, что учитель берет с собой деньги и собирается выйти из дома, спросил о его намерениях. Учитель ответил: “Я иду отнести эти деньги одному мудрецу, которому они принадлежат”. Не скрывая удивления, гость спросил: “Но зачем же вам утруждать себя? Ведь их можно отправить с посыльным!” Учитель объяснил ему: “По моему мнению, я обязан сделать это сам по закону, прямо приведенному в Талмуде”. Гость, который был близок к раву Исраэлю, шутливо сказал: “Если бы такой закон был в Талмуде, то я бы тоже его знал!” Учитель, в тон тому раввину, ответил: “Может быть, в вашем Талмуде этого и нет, но в моем — есть!” И гость стал упрашивать рава Салантера раскрыть ему эту тайну…»[bookmark: _ftnref27][27]


Чудесные способы углубленного изучения Мусара в аспекте обязанностей сердец укоренились и развились в Слободке, и наш учитель рав Натан Цви Финкель, благословенной памяти, обнаружил в Учении Мусар чудеса, выводя их из рассуждений Талмуда и Мидраша о сокрытом в сердце. Он говорил о глубинном смысле практических заповедей, предназначенных очистить сердце и вознести душу.


Давайте задумаемся над отрывком из письма рава Исраэля Салантера, приведенным в книге «Свет Израиля»: «Заповедь изучения Торы является законом и повелением. Исполнение Торы — повеление, а изучение — закон, на необходимости которого настаивает мышление человека, — ведь если он не поймет, в чем суть служения, то как сможет его осуществить? Однако изучение Торы является также и повелением, ибо постижение Б-жественного Учения — это заповедь, даже если бы ее следствием не было исполнение»[bookmark: _ftnref28][28].


Закон обязывает нас изучать Тору, чтобы знать и исполнять заповеди Б-га. Еще до дарования Торы великие в поколениях изучали Б-жественную мудрость, основывали ешивы и передавали знание о воле Творца своим ученикам, как сказано в Талмуде: «Со дней наших праотцов не прекращалось изучение в ешивах»[bookmark: _ftnref29][29]. Элиэзер — раб Авраама — «…черпал из Учения своего господина и поил других»[bookmark: _ftnref30][30] и не покидал Шатер Знания. Дом Учения Шема и Эвера был известен на протяжении целой эпохи; наш праотец Яаков провел в нем много лет, и также наша праматерь Ривка ходила туда за словом Г-спода…


Однако интересно узнать, что изучалось в этих ешивах до дарования Торы? Ведь на людей того периода истории распространялись только Семь заповедей и к ним были обращены лишь несколько пророчеств, полученных от Г-спода Адамом, Каином и Ноахом. В первую очередь надо понять сказанное в Торе о том, что они были наказаны за некоторые поступки, противоречащие ценностям Мусара, но не запрещенные в рамках Семи заповедей Ноаха.


Каина постигло наказание за то, что он не принес Г-споду подношение из самого лучшего, и потому Всевышний не принял его жертву и обратился к нему с увещеванием: «Ведь если станешь лучше — тебе простится, а если нет — то у входа грех лежит, и к тебе влечение его…»[bookmark: _ftnref31][31] Однако в явном виде ему не было раскрыто что такое добро! И также к Хаму, отцу Кенаана, был обращен укор из-за того, что, увидев наготу своего отца, он рассказал о произошедшем братьям. За это он получил проклятие стать рабом, а Шем и Яфет удостоились благословения благодаря уважению к отцу и заботе о нем.


Имя Эсава на все времена покрыто позором за то, что, придя усталым с охоты, он произнес: «Накорми же меня от красного, красного этого.., поэтому нарекли ему имя Эдом»[bookmark: _ftnref32][32]. О погрязших в грехе жителях Сдома свидетельствует Тора: «А жители Сдома дурны и грешны перед Г-сподом очень»[bookmark: _ftnref33][33]. О них изрек пророк Йехезкель: «Вот в чем заключалось беззаконие сестры твоей — Сдом: гордыня, пресыщение хлебом и покой были свойственны ей и дочерям ее, а руки бедного и нищего она не поддерживала»[bookmark: _ftnref34][34]. Однако в чем состоял грех жителей Сдома, и почему они были наказаны, если им не была дана заповедь о милосердии?


Чтобы это понять, требуется задуматься над святыми словами рабейну Нисим Гаона: «Всякая заповедь, зависящая от постижения разума и чувства сердца, касается каждого со дня сотворения Б-гом человека на земле и распространяется на всех его потомков во всех поколениях»[bookmark: _ftnref35][35]. Эти слова раскрывают нам, что мышление, дарованное человеку, и является источником его знания. Со дня сотворения человека Г-сподь не оставил его блуждать в пустыне, но даровал разум, который прокладывает ему путь к добру и счастью. Семь заповедей, данных Всевышним потомкам Ноаха, составляют основу мудрости, необходимую для того, дабы они не ошиблись в своих расчетах и шли прямым путем в исследовании истины. В книге «Вера и упование» Рамбан пишет, что 613 заповедей Торы являются основами мудрости, направляющими Израиль во всех жизненных вопросах, о чем сказано: «…мудрость даст жизнь обладающим ею»[bookmark: _ftnref36][36]. И поэтому все, на что указывает людям верное мышление, ведет их к добру. Такова воля Б-га, раскрытая человеку, и если он ее нарушает, с него непременно взыщется и он будет наказан.


И понятно, что великие люди в поколениях до дарования Торы исследовали свое мышление, дабы понять, что хорошо и верно в глазах Б-га и творений. Они приняли за основу Семь принципов мудрости и пророческие изречения Г-спода, переданные им их предками, чтобы сохранить возвышенное мироздание для всего человечества.


Дома Учения, основанные нашими праотцами и Шемом и Эвером, были предназначены для обретения верного мышления. Они осветили своим знанием все Творение, научили людей пониманию Б-жественной воли и дали им представление об истинном счастье и жизненном успехе. Их обязанностью и служением было исполнение заповедей, зависящих от восприятия разума и чувств сердца. «Трепет перед Г-сподом чист, сохранится навеки, законы Г-спода истинны, все справедливы»[bookmark: _ftnref37][37], поэтому людей, которые не следуют указанию своего мышления, ожидает наказание, — ведь ошибка в изучении приводит к злонамеренному греху. А потомкам Ноаха положена смерть за пренебрежение своим долгом изучения Б-жественного Знания.


Каин и Эвель поняли, что должны принести пожертвование Г-споду, и к Каину обращен упрек с Небес за то, что он недостаточно постиг истину и не принес в жертву лучшее. Всевышний не принял его подношение и обратился к нему с укором: «Ведь если станешь лучше — тебе простится, а если нет — то у входа грех лежит, и к тебе влечение его…»[bookmark: _ftnref38][38] А что есть добро? Б-г поведал Каину, что это поступки, об истинности и возвышенности которых свидетельствует мышление. И так же Хаму следовало понять, что необходимо почитать отца, и Эсав должен был изучить законы чистой речи. Каждый из них был наказан в соответствии с уровнем его постижения. А жители Сдома полностью пропали из этого мира, поскольку не следовали Учению нашего праотца Авраама о милосердии. Они знали своего Господина, но восстали против Него и поплатились за это своими жизнями.


Так же и потомки Ноаха были обязаны изучать законы мышления, чтобы прийти к верным воззрениям, исходящим из восприятия разума и чувств сердца. Наши великие праотцы постигли все это благодаря чистоте мышления и труду души, исполняя всю Тору еще до ее дарования. Так повествует Мидраш: «“Счастлив человек, который не поступал по совету нечестивых и на путь грешников не становился, и в собрании насмешников не сидел. Только к Торе Г-спода желание его, и Торой Его он занимается днем и ночью”[bookmark: _ftnref39][39], — это сказано об Аврааме. Но как он мог изучать Тору? Ведь отец не передал ему веру в единого Б-га, и у него не было учителя… Всевышний дал ему две почки, которые стали его наставниками и учили мудрости»[bookmark: _ftnref40][40]. Повествует Талмуд: «Авраам исполнял всю Тору задолго до ее дарования, как сказано: “За то, что слушал Авраам голос Мой и соблюдал завещание Мое, заповеди Мои, повеления Мои и учения Мои”[bookmark: _ftnref41][41]. Он соблюдал даже постановления мудрецов будущих поколений, включая “эрув тавшилин”»[bookmark: _ftnref42][42].


Мышление человека обладает большой силой, и, если он стремится к совершенству, Всевышний помогает ему постичь глубину всех заповедей, полученных Моше рабейну на горе Синай. До дарования Торы потомки Ноаха были обязаны изучать Б-жественное знание, приходя к нему благодаря своему мышлению и основываясь на данных им Семи принципах мудрости. Но вот на горе Синай было даровано Б-жественное Учение. Тора спустилась на землю с небесных высот, и с этого времени на все человечество возложена обязанность выводить из нее Высшее Знание — пути Г-спода, раскрытые в 613-ти принципах мудрости. Изучению Торы следует посвящать еще больше сил, чем постижению Б-жественности в Творении, поскольку «Не на Небесах она (Тора), чтобы сказать: кто взойдет для нас на Небеса и возьмет ее нам, и даст нам услышать ее, и мы исполним ее. Но очень близко к тебе ее слово, дабы устами твоими и сердцем твоим его исполнить»[bookmark: _ftnref43][43]. И чем больше человек познает истину, тем строже с него спрос.


До дарования Торы обязанность раскрытия Б-жественной мудрости распространялась на людей, во всем поколении выделявшихся глубиной мышления. Таким был наш праотец Авраам. Сегодня это должен делать каждый, ибо у всех есть возможность изучать Тору и понимать сказанное в ней. Наши мудрецы говорят, что после вступления в Землю Израиля еврейский народ позаботился о том, чтобы Тора стала достоянием всех народов мира: «Каким образом Израиль записал Тору? — Рабби Йеуда сказал: ее запечатлели на каменном жертвеннике, как сказано: “И напиши на камнях все слова Торы этой очень ясно…”[bookmark: _ftnref44][44], а затем покрыли известкой. Возразил рабби Шимон: если так, то как народы мира могли открыть для себя Тору? Ответил рабби Йеуда: Всевышний, благословен Он, даровал им большие способности, и они послали мастеров, которые удалили известку и обнаружили Б-жественное Учение, которое они должны были изучать, но не стали этого делать. А потому им был запечатан страшный приговор низвергнуться в Преисподнюю. Рабби Шимон говорит: Тора была записана сверху на известке и открыта их глазам, но они не приняли ее, поэтому еврейскому народу предписано отдалиться от семи народов Кенаана: “…чтобы они не учили вас поступать подобно всем их мерзостям, как они делали перед своими божествами, и вы не грешили бы против Г-спода, Б-га вашего”[bookmark: _ftnref45][45]. И из этого мы учим, что если бы они раскаялись в своем грехе, то им было бы позволено проживать на Святой Земле»[bookmark: _ftnref46][46].


Но ведь от них не требовалось проходить гиюр, и остается совершенно непонятным, какое новое обязательство возникло у них после того, как Тора была записана перед их глазами? Ответ на это прост: им следовало постигать Б-жественную мудрость и пути Г-спода при помощи своего мышления из Торы, спущенной на землю, однако народы мира пренебрегли истиной…


Каждый человек обязан изучать Б-жественную мудрость и пути Г-спода из Творения и из Торы. В первую очередь это относится к еврейскому народу. По традиции наших праотцов, живших задолго до дарования Торы, мы должны исследовать своим разумом просторы Творения, дабы постичь тайны мироздания и пути мира и добра, особенно после того, как Моше рабейну поднялся на Небеса и спустил нам Б-жественную Тору. Об этом сказали наши мудрецы: «“Не на Небесах она (Тора), чтобы сказать: кто взойдет для нас на Небеса и возьмет ее нам, и даст нам услышать ее, и мы исполним ее. Но очень близко к тебе ее слово, дабы устами твоими и сердцем твоим его исполнить”[bookmark: _ftnref47][47]. Это значит, что если бы Тора была высоко в Небесах, то на нас бы лежала обязанность подняться туда и достать ее»[bookmark: _ftnref48][48].


Этими словами наши мудрецы разъяснили суть заповеди прилагать для изучения Торы столько усилий, сколько требуется для восхождения на Небеса. Обязанность изучения Торы очевидна, и она несомненно распространяется на всех потомков Ноаха. И необходимо понять, что главное — это намерение ее исполнить. Не имеется в виду, что от человека требуется воплотить изученное, только если столкнется с этим в жизни, — он изначально должен стремиться исполнить всю Тору.


В качестве примера верного подхода к изучению Торы рассмотрим процесс пробуждения различных положительных и отрицательных чувств, как то: жалости и гнева, — ведь им всегда есть место в наших сердцах. Чтобы верно их использовать, надо изучить соответствующие пути Б-жественной мудрости и следовать им в жизни: «“И ходи Его путями…”[bookmark: _ftnref49][49] — Как Он милосерден, так и ты будь милосерден…»[bookmark: _ftnref50][50] И это приводит человека к вечному счастью в настоящем и в Грядущем. Пути Г-спода, которыми надлежит следовать человеку, мы изучаем в дарованной нам Торе. И даже Моше рабейну — отец всех пророков — обратился к Всевышнему с просьбой: «И теперь, если я обрел милость в глазах Твоих, дай мне знать Твои пути, и я буду знать Тебя, чтобы найти благоволение в глазах Твоих…»[bookmark: _ftnref51][51] Всевышний исполнил просьбу Моше и раскрыл ему свою сокровенную тайну — Тринадцать свойств Б-жественного милосердия, которыми Он управляет Своим Творением: «И прошел Г-сподь перед его лицом, и (Моше) воззвал: Г-сподь, Г-сподь, Б-г милосердный и милостивый, долготерпеливый и великий милостью и истиной, хранит милость для тысяч, прощает вину и преступление, и грех…»[bookmark: _ftnref52][52]


Всевышний раскрыл нам, что мы должны относиться к нашим друзьям и недругам в соответствии с этими Б-жественными свойствами. Но мы можем не понять, как использовать гнев в час, когда ненавидящие притесняют нас. Ответ на этот вопрос мы тоже находим в повествовании Торы о Биламе, который «…постиг Знание Всевышнего»[bookmark: _ftnref53][53]. Так сказали наши мудрецы: «Билам умел в точности определить, когда Г-сподь гневается на Свое Творение… А мы знаем, что это длится лишь один миг, как сказано: “Ибо мгновение — в гневе Его, жизнь — в Его благоволении…”[bookmark: _ftnref54][54] Всевышний гневается в час рассвета, когда все цари востока и запада надевают короны на свои головы и поклоняются солнцу»[bookmark: _ftnref55][55]. Отсюда видно, насколько следует укрощать свой гнев, даже когда ненавидящие нас причиняют нам зло. Из путей Г-спода мы учим, как надо поступать в жизни: даровать людям добро в соответствии с Тринадцатью свойствами Б-жественного милосердия и ограничивать свой гнев к притеснителям лишь кратчайшим мгновением.


Это разъясняет суть заповеди изучения Торы: мы должны пробудить в себе сильнейшее желание узнать Г-спода и Его пути в Творении и даже преисполниться готовности подняться на Небеса, чтобы обрести это знание и воплотить его в жизнь. Эта обязанность касается всех потомков Ноаха — им заповедано жить согласно истинному мышлению, определяемому Торой. На нас же это распространяется в еще большей мере, поскольку Всевышний повелел нам изучать Тору, и нам было открыто, что эта заповедь важнее всех других: «Дороже жемчуга она, и все желанное для тебя не сравнится с нею»[bookmark: _ftnref56][56].


Я завершу свое выступление словами поддержки в адрес наших дорогих друзей и постараюсь побудить их к постоянному изучению Мусара в установленное для этого время. А углубленное проникновение в суть этого Учения поможет обнаружить Б-жественную мудрость. Эта обязанность распространяется на всех людей и тем более на сынов Израиля, которым была дарована Тора. В первую же очередь этим должны заниматься те, кто посвятили себя ее изучению, ибо «Забвение изученного приводит к злонамеренности»[bookmark: _ftnref57][57]. Нам стало однозначно ясно, что каждый человек должен прислушиваться к голосу своего чистого мышления, и тем более это касается народа Израиля. А нарушающего повеление своего разума ожидает укор и наказание. И это чудесное открытие в области обязанностей сердец. Так же мы поняли, что суть изучения Торы — в деянии. Да поможет нам Всевышний найти милость в Его глазах, ибо в этом — весь человек!
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[bookmark: _ftn27][27] См. Рав Ицхак Блазер, Свет Израиля, гл. «Пути света»: «На этот вопрос рав Салантер ответил так. В Талмуде в трактате Йевамот приводится стих из книги пророка Шмуэля: “И был голод в дни царя Давида три года… И вопросил Давид Г-спода, и сказал Г-сподь: это из-за Шауля и из-за дома крови…” (Шмуэль (II) 21:1). Талмуд объясняет: ““Из-за Шауля” — поскольку после смерти он не был оплакан согласно его достоинству; “…и из-за дома крови” — поскольку царь Шауль умертвил гивоним, проживавших возле города Нов. Талмуд поднимает вопрос: почему Б-г одновременно защищает честь царя Шауля, которого не оплакали согласно его достоинству, и при этом же уличает его в умерщвлении гивоним? Да, так всегда и должно происходить, — отвечает Талмуд” (Йевамот 78б). Пророк Цфания говорит о Б-ге: “Его суд — действие” (Цфания 2:3). Рейш Лакиш объясняет это выражение так: “Где Его суд — там действие” (Йевамот 78б). Раши поясняет смысл этого высказывания следующим образом: “Когда Всевышний судит человека, Он вспоминает его праведные поступки”. Здесь нам раскрывается удивительное качество Всевышнего: именно в тот момент, когда Б-г взыскивает с человека за его грех, Он вспоминает и его добрые дела. После гибели царя Шауля, с воцарения царя Давида и до конца его дней, Б-г не упрекал еврейский народ за недостаточное проявление скорби о царе Шауле. Но в тот момент, когда Всевышний решил взыскать за его грех — умерщвление гивоним, — Он вспомнил и о его величии и праведности, обвинив Израиль в том, что царь Шауль не был оплакан согласно его достоинству. 


В этом-то все и дело, — подытожил учитель. Я вынужден указать этому мудрецу на некий его поступок, который, по моему мнению, не соответствует Закону. Но заповедь обязывает меня следовать качествам Всевышнего! Поэтому, собираясь упомянуть о его проступке, я должен подчеркнуть и его величие в Торе, оказав ему особый почет. И хотя в другой ситуации я не стал бы сам относить ему деньги, сейчас я счел своим долгом так поступить, ибо “где Его суд — там действие”».


[bookmark: _ftn28][28] См. Рав Ицхак Блазер, Свет Израиля, письмо 31. «Виленский Гаон подразделяет обязанности, возложенные на людей, на три категории: повеления (חוקים), законы (משפטים) и заповеди (מצות) (См. Виленский Гаон, Мишлей 1:2). Творение состоит из Небес, земли и соединяющего их человека. Повеления относятся к Небесам, законы — к земле, а заповеди — к человеку. В чем разница между этими тремя типами обязанностей? Повеления не имеют всеобъемлющего разъяснения на земле, ибо они ниспосланы с высших Небес: “И Он их поставил навечно, вовек, дал повеление, и его не преступить” (Теилим 148:6). Небеса восхваляют Всевышнего своей сутью, относясь к высшей реальности. К числу повелений относятся положения о рыжей телице, килаим, кашруте и многие другие. Законы естественно проистекают из системы нижнего мира, в который мы помещены. Их смысл явно раскрыт на земле, поскольку они относятся к человеческому обществу. “Царь законом устанавливает землю…” (Мишлей 29:4). К законам относятся запрет на воровство и причинение зла человеку, а также воздержание от поступков, которые греховны в глазах людей. Сюда же входят предписания о милосердии, благотворительности и оказании добра ближнему. Заповеди предназначены для осуществления связи между высшим и нижним миром — между Небесами и землей. В исполнении заповедей — предназначение человека. “Вот, что заповедовал Господь…”, — сказано во многих местах в Торе». — Примечание редактора.
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 10. Вступление. О Древе Смерти. Предназначение человека в Творении
О Древе Смерти


«Приди и посмотри: при наступлении ночи в мире владычествует Древо Смерти, а Древо Жизни отдаляется все дальше и дальше. И поскольку Древо Смерти единолично правит в мире, все находящиеся в нем ощущают в своей жизни привкус смерти» (Зоар, часть 3).


Человек, стремящийся к исполнению воли Творца в этом мире, должен принимать во внимание объективную реальность: разрыв между верхним и нижним миром питает Древо Смерти и усиливает его влияние на Творение в целом и на жизнь каждого человека в частности. Об этом перед разрушением Храма предупреждал пророк Ирмеягу: «Воздайте славу Г-споду, Б-гу вашему, пока еще не наступила тьма и ваши ноги не споткнулись о горы мрака; и вы будете надеяться на свет, но он превратится в тень смерти, обратится в непроглядную тьму»[bookmark: _ftnref1][1].


Тайное Учение призывает нас быть предельно внимательными в выборе своей стези, поскольку искаженные впечатления, полученные с рождения и обретаемые на протяжении всей жизни, подчиняют себе все знание, воспринимаемое в дальнейшем. Неверные воззрения с легкостью проникают в лишенные мудрости и опустошенные сердца, обладатели которых не в состоянии осознать порочность своих страстей, желаний, чаяний и стремлений.


На судьбы всего человечества в первую очередь влияют люди, обладающие властью и живущие в столичных городах. Само значение слова город — «עיר» на святом языке несет в себе большую смысловую нагрузку, смысл которой — призыв направить нас «לעורר» к духовной работе и пробудить «להעיר» от сна. Для успеха в этом мире необходимо присутствие в нашей жизни буквы «י» — «йуд», которой был сотворен Грядущий мир. Книга Зоар обращает наше внимание на то, что если человек утрачивает букву «י» — «йуд», он становится как терновник в пустыне «ערער» — бесплодным и бесполезным, страдающим от зноя и лишенным связи с источником живительных вод.


Отдаляясь от Древа Жизни, люди попадают под все большее влияние Древа Смерти, которое несет миру лишь зло. Оно — сухое, в нем нет ни капли влаги, и его плоды «горькие, как полынь»[bookmark: _ftnref2][2]. О человеке, вкушающем от плодов Древа Смерти, сказано: «И уподобится он терновнику в степи, и не увидит наступления добра, и будет пребывать в сожженной зноем пустыне на необитаемых солончаках»[bookmark: _ftnref3][3]»[bookmark: _ftnref4][4].


Но что это за Древо Смерти, о губительном влиянии которого на самые вершины Творения нас предупреждает Каббала? Так об этом говорят мудрецы Тайного Учения: «В нижних мирах распространяется влияние Древа Познания добра и зла — Древа Смерти — там, где место для царства…»[bookmark: _ftnref5][5] Человек сотворен «по образу Б-га» и, значит, должен быть «творцом» и создать свое царство возвышенным и полным славы, чтобы оно не оказалось приниженным и бездуховным — «царством без короны»[bookmark: _ftnref6][6]. Именно на царство человека влияет дурное побуждение, берущее силы от Древа Смерти. Великий мудрец, автор книги «Шней Лухот Абрит» так разъясняет эту концепцию: «Что делать человеку при усилении влияния Древа Смерти? — Исправить себя и обрести связь с тайной святости — сутью царства»[bookmark: _ftnref7][7].


В Талмуде сказано, что человек может избежать удушающих оков дурного побуждения, только если устремится к Б-жественному служению: «Твою награду в Грядущем мире ты увидишь при жизни»[bookmark: _ftnref8][8]. Проекция Грядущего мира каждого человека отражается на его земной жизни. Наш праотец сделал всеобщим достоянием средство излечения от болезней, вызываемых дурным побуждением: «Сказал рабби Шимон бар Йохай: шею нашего праотца Авраама обрамляла нить с драгоценным камнем, и каждый, кто был болен, смотрел на него и исцелялся. В час смерти Авраама Всевышний, благословен Он, поместил этот камень на солнечный шар»[bookmark: _ftnref9][9]. С тех пор знание Б-га, раскрытое Авраамом, стало доступным для всех в мироздании. Авраам, Ицхак и Яаков называются праотцами не только потому, что являются прародителями еврейского народа, но и потому, что основали веру и проложили всему человечеству путь вызволения от воздействия Древа Познания добра и зла. Так сказано о наших праотцах: «Они бежали передо Мною, как кони среди топких болот»[bookmark: _ftnref10][10]. Своим потомкам и примкнувшим к ним праведным пришельцам они проложили путь спасения от последствий греха Первого человека.


Вкушение от плода Древа Познания привело к смешению в мире добра и зла. Лишь только возникает нечто хорошее, как к нему сразу же прилепляется зло и наносит ущерб. В человеке пробуждаются всевозможные недостатки и душевные изъяны: тщеславие, порождающее гнев, и многие другие пороки. В каждом его действии всегда объединяется все, что в нем заложено, ибо после греха вкушения от плода Древа Познания побуждения естества влияют на душу и мышление.


Великий мудрец рав Моше Хаим Луццато в своей книге «Месилат Йешарим» говорит о человеке, достигшем уровня святости: «Начало ее (Торы) — служение, а завершение — воздаяние. Начало ее — старание, а завершение — дарование…»[bookmark: _ftnref11][11]


Предназначение человека в Творении


«“Да не будет в тебе идола чужого, и не поклонись истукану чуждому” (Теилим 81:10). Что такое чужой идол, находящийся в человеке? — Это его дурное побуждение» (Шаббат 105б).


Дурное побуждение постоянно влияет на людей. Оно не обманывается, видя, что его десница уже подчинила себе грешника и он пойман в ловушку, сбит с пути и неумолимо падает в Преисподнюю. Но каким образом действует злое начало?


Человек принимает решения в соответствии со своим восприятием действительности. Слово «действительность» — «מציאות» не упоминается ни в Торе, ни в Талмуде. Его начали использовать Первые комментаторы, чтобы подчеркнуть факторы, помогающие нам определить свое истинное состояние и предназначение в мире. Главное преткновение на этом пути заключается в том, что, оценивая события и явления, мы полагаемся на собственное субъективное мнение и таким образом создаем себе вымышленную реальность и вырисовываем иллюзорную картину мира. В нижнем мире очень легко ошибиться, о чем нас предупреждает Тора: «А то возведешь ты глаза к небу и увидишь солнце и луну, и звезды, все небесное воинство — и отклонишься, и будешь поклоняться им и служить им, чем наделил Г-сподь, Б-г твой, все народы во всем поднебесье»[bookmark: _ftnref12][12]. Может случиться, что ты будешь созерцать совершенное Б-жественное Творение, но тем не менее придешь к страшному заблуждению…


Людям, согласно их природе, свойственно любить то, что с их точки зрения поддерживает их существование, и ненавидеть все, что им мешает или кажется бесполезным. Эта особенность человеческого естества приводит к образованию в нем всевозможных склонностей и пристрастностей, которые постепенно уводят его все дальше и дальше от истины и связи с Древом Жизни, подвергая разрушительному влиянию Древа Смерти. Человеку присуще на каждом представлении, укоренившемся в его сердце, возводить многочисленные строения. Это связано не только с его врожденными качествами, но и со способностью разума глубоко проникать в суть явлений.


Предшествующий опыт становится основой для возникновения новых идей. И это — одна из удивительных способностей человеческого мышления. Но мудрецы Талмуда предупредили: «Тора сохраняется только в том, кто “умерщвляет” себя (свое приниженное естество) ради нее»[bookmark: _ftnref13][13]. Необходимо целиком и полностью освободиться от влияния ранних искаженных впечатлений, и только так можно стать настоящим мудрецом, правильно и глубоко понимающим каждый закон Торы.


Саба из Слободки подчеркивает, что Первому человеку, мудрость которого превышала способности ангелов и позволяла ему все больше возвышаться в Небесных чертогах, Тора дала запрет на идолопоклонство, как сказано: «“И заповедовал Г-сподь, Б-г, человеку…”[bookmark: _ftnref14][14] — повелел человеку принять царство Г-спода, Б-га, чтобы он не заменил Его на другого»[bookmark: _ftnref15][15]. Так сказано в Талмуде: «“Да не будет в тебе идола чужого, и не поклонись истукану чуждому”[bookmark: _ftnref16][16]. Что такое чужой идол, находящийся в человеке? — Это его дурное побуждение»[bookmark: _ftnref17][17].


Корень идолопоклонства — в искажении восприятия действительности. Этот недостаток привел к разрушению Иерусалимского Храма и препятствует его восстановлению до сего дня. Язычество проникает в самую суть человека. Все его постижения не воспроизводят истинную реальность, а присоединяются к его ошибочному восприятию картины мира. Но на искривленном фундаменте невозможно возвести истинную духовную форму. Верному видению картины мира учит наш праотец Яаков: «И вот лестница стоит на земле, а ее вершина достигает Небес…»[bookmark: _ftnref18][18], «И преисполнился он трепета, и сказал: как страшно это место, это не что иное, как Дом Б-га, и это врата Небес!»[bookmark: _ftnref19][19] Каждому из нас для своей духовной жизни необходимо изготовить лестницу, основание которой — на земле, а вершина — далеко в Небесах.


Наше главное заблуждение состоит в том, что человек видит себя в центре создаваемой им картины мира, и это — прямой путь к идолопоклонству, искажающему все его видение истинной реальности. При таких условиях Святой Храм не может существовать. Мы сами разрушаем Б-жественную Обитель и изгоняем Всевышнего из сотворенного Им мира: «Отучнело сердце этого народа, и отяжелели уши его, и глаза его отвращены, чтобы не увидел он глазами своими и не услышал ушами своими, и не поняло сердце его, и не прозрел бы он и не исцелился»[bookmark: _ftnref20][20]. Всевышний не может поместить Б-жественное присутствие среди людей, лишенных утонченности, ибо Его Святилище — место высшей гармонии: «…в Его Обители все гласит о славе»[bookmark: _ftnref21][21].


Талмуд повествует о том, как после разрушения Первого Храма Люди Великого Собрания, находясь в Вавилонском изгнании, устранили из человеческих сердец тягу к идолопоклонству, поскольку без раскрытия Б-жественного присутствия на земле никто бы уже не мог выстоять в этом тяжелейшем испытании: «Три дня и три ночи они провели в посте, и с Небес передали в их руки (устранение тяги к идолопоклонству), и она вышла как огненный лев из Святая Святых разрушенного Храма»[bookmark: _ftnref22][22].


Стремление к язычеству вышло как огненный лев из Святая Святых Б-жественной Обители. Но почему оно вообще было там? Очевидно одно: если оно оттуда вышло — значит там его место. Из этого повествования Талмуда следует, что дурное побуждение глубоко проникает в самую суть людей, заслоняет им свет истины, искажает ясность мышления и оскверняет душу. Эту страсть необходимо удалить из духовной формы человека. Спасение и очищение от нее возможно исключительно благодаря обретению глубокого знания, соединяющего человека с истинной реальностью. Наши мудрецы сказали, что лишенный знания сравним с тем, в чьи дни был разрушен Б-жественный Храм. Так, из поколения в поколение, мы все больше погружаемся в мир лжи, противоречащий истинной реальности. В результате сегодня Дом Б-га разрушен, Его престол низвергнут, и Он не пребывает среди нас. Это и есть изгнание Б-жественного присутствия…


«Смилуйся над Цийоном, ибо это Дом нашей жизни…»[bookmark: _ftnref23][23] — укажи нам путь к истинной жизни, просим мы Всевышнего в молитве. И об этом сказано: «С Цийона — совершенства красоты — Б-г явился»[bookmark: _ftnref24][24]. Сегодня весь мир влачит свое существование без связи с источником жизни, устремляясь на поиски счастья в мире, где разрушен и сожжен огнем Б-жественный город — краса Творения, прежде воздвигнутый на горе Цийон.
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 11. Вступление. Счастье в этом мире
«И я помещу Обитель Мою среди вас, и не возгнушается вами душа Моя. И Я буду ходить среди вас, и буду вам Б-гом, а вы будете Мне народом» (Ваикра 26:11-12<).


Эти стихи Торы, повествующие о Б-жественном присутствии, Раши разъясняет так: «“И Я буду ходить среди вас…”[bookmark: _ftnref1][1] — Буду ходить с вами в Ган Эдене, и вас не охватит ужас. Может быть, при этом вы не будете трепетать передо Мной? Об этом сказано: “…и буду вам Б-гом”»[bookmark: _ftnref2][2]. То есть, следуя манящему зову дурного побуждения, человек может дойти до таких гнусностей и настолько разрушить себя, что раскрытие перед ним Б-га (истинной реальности) приведет его в ужас от состояния, в котором он находится, от его духовной формы…


Люди созданы для возвышенной духовной жизни и счастья на земле… Так задумал Всевышний, сотворив их «по Своему образу и подобию», и даровал им многие наслаждения и радости. Все мироздание полнится изобилием милосердия и блага, чтобы они удостоились вечного счастья и наслаждались сиянием Б-жественного присутствия и близостью Г-спода в этом и в Грядущем мире.


Однако остается открытым вопрос: что действительно приводит человека к истинному возвышенному счастью, а что предлагает лишь временное удовлетворение низменных страстей, постепенно разрушая его жизнь? Об этом сказано в Торе в главе Ницавим: «И будет: услышав слова этого договора проклятия, он благословит себя в сердце своем, говоря: мир будет мне, когда я буду следовать зловолию сердца своего, и пропадет сытый (совершающий непреднамеренный грех) с голодным (охваченным низменными страстями)»[bookmark: _ftnref3][3]. Если некто не опасается страшных наказаний, налагаемых на него великим Царем, то «Не благоволит Г-сподь простить его, но возгорится гнев Г-спода и ревность Его к этому человеку, и падет на него все проклятие, записанное в этой книге, и сотрет Г-сподь его имя из-под Небес»[bookmark: _ftnref4][4].


Тайное Учение определяет счастье человека как радость души в теле, что в полной мере раскроется лишь в Грядущем мире в Конце Дней. Важно понимать, что при воскрешении мертвых встанут из праха земли не старые больные и немощные тела, а произойдет воскрешение всего умерщвленного потомками Первого человека потенциала жизни. Это непосредственно следует и из святого языка: «Будет радость (שמחה) на Небесах и веселье (גילה) на земле…»[bookmark: _ftnref5][5], «Возрадуются Небеса и будет веселье на земле, и скажут среди народов: Г-сподь воцарился!»[bookmark: _ftnref6][6] Так этот стих Писания разъясняет Раши: «Когда миром правит человек — все печальны, поскольку не знают, насколько последователен его суд, но когда воцарится Всевышний, благословен Он, возрадуются Небеса и земля, и все праведники скажут: теперь воцарился Г-сподь…»[bookmark: _ftnref7][7]


Изрек царь Давид: «Да будет слава Г-спода навеки, возрадуется Г-сподь деяниям Своим»[bookmark: _ftnref8][8]. Радость возникает в результате изменения — возникновения чего-то нового, неизведанного, расширения жизненности, однако сказано: «…и нет ничего нового под солнцем»[bookmark: _ftnref9][9], а в Высшей небесной реальности — есть. На земле нет радости (שמחה), но есть некий ее прообраз — веселье (גילה), суть которого — более глубокое раскрытие истины, известной прежде.
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 12. Вступление. Влияние дурного побуждения
«Провозгласить узникам — выходите и пребывающим во тьме — освободитесь…» (Йешаягу 49:9).


Духовное падение человека происходит в результате искажения в его восприятии понятия «כבוד» — истинной славы. Как противостоять мощи дурного побуждения и что сделать, чтобы спастись от его влияния?


Так Виленский Гаон разъясняет суть книги Мишлей, написанной царем Шломо: «Эта книга посвящена мудрости и Мусару. Люди должны постичь мудрость, чтобы не попасть в сети злого начала, расставленные перед их ногами, и не следовать за его соблазнами. Предназначение Мусара — помочь человеку превозмочь себя и подавить дурное побуждение, когда оно обретает над ним власть, как сказано: “Провозгласить узникам — выходите и пребывающим во тьме — освободитесь…”[bookmark: _ftnref1][1] Те, кто уже преданы во власть злого начала, пленены его рукой, и чье дурное побуждение пересилило их, могут обрести свободу при помощи Учения Мусар. А погруженные во тьму, никогда не видевшие света и не умеющие различить соблазны дурного побуждения, распознают ухищрения зла и освободятся с помощью Знания Торы»[bookmark: _ftnref2][2]. Из слов Виленского Гаона следует, что пребывание в плену дурного побуждения подобно нахождению в темнице, из которой человек не может освободиться своими силами без помощи извне. Именно такой помощью является Учение Мусар — мудрость трепета перед Небесами.


Тора учит нас быть верными истине и не следовать за своими склонностями и пристрастностями: «И взятки не бери, ибо подкуп ослепляет глаза разумных и искажает слова праведных»[bookmark: _ftnref3][3]. Необходимо предельно остерегаться всего, что одурманивает разум, искажает суждения, пробуждает неуместные желания и устремляет в сети пристрастностей, ведь следуя их зову, мы утрачиваем способность принимать решения, соответствующие истине и Закону.


Сказал царь Давид: «При множестве размышлений в душе моей утешения Твои поддерживают душу мою»[bookmark: _ftnref4][4]. Необходимо применять самые разнообразные методы в сражении со своим грубым, низменным и очень сильным естеством, которое различными ухищрениями постоянно тянет за собой человека, пытаясь отравить его смертельным ядом злого начала. Дурное побуждение сулит людям временные, преходящие, но весьма привлекательные для них соблазны, отклоняющие их от пути разума, ясного понимания и исполнения воли Творца, дабы они утратили свою долю в Ган Эдене и пали в Геином.


Во время Синайского откровения весь народ Израиля всецело осознал: «Тебе дано было видеть, дабы знать, что Г-сподь есть Б-г, нет другого, кроме Него»[bookmark: _ftnref5][5]. И с тех пор главным преткновением на пути всех людей и сутью их тяги к идолопоклонству является желание самому придавать материи духовную форму. Вместо «…нет другого, кроме Него»[bookmark: _ftnref6][6] человеку свойственно ощущать: «Нет другого, кроме меня». Он видит себя в центре созданной им иллюзорной картины мира, которую воспринимает как истинную реальность. Он своевольно решает, что считать божеством и чему поклоняться на выбранных им высотах, при этом в собственных глазах возвышается даже над своими идолами, провозглашая центральную жизненную концепцию египетского фараона: «Мне принадлежит река, и я сам себя создал»[bookmark: _ftnref7][7]. Как человек может столь страшно заблуждаться? — Он задуман «по образу Б-га», главным проявлением Которого является создание всеобъемлющего Творения.


Жить бы людям в этом чудесном мире, каждой своей составляющей свидетельствующем о его целесообразности и присутствии в нем Б-жественного Провидения, и наслаждаться бы изобилием даруемого им блага, но они никогда не бывают довольны и все свои дни только изыскивают возможности для материального продвижения в жизни. В этом они видят цель своего существования, устремляются за славой и деньгами и никогда не обретают покоя.


Виленский Гаон отмечает: «Дурное побуждение влияет на людей двумя способами: пробуждает в них гнев и страсти»[bookmark: _ftnref8][8]. Гнев разгорается в человеке, когда некто отказывается принять духовную форму, которую он на тот момент считает истинной или даже ложной, но желанной для себя. Страсти охватывают людей, и их мышление оказывается неспособным смирить телесные желания и исправить свое приниженное естество и душевные изъяны, подчинить их велению разума, дабы обрести мудрость и следовать путями благословенного Б-га. Виленский Гаон подчеркивает, что человек, охваченный гневом, влияет на мироздание, однако при пробуждении страстей он пассивен и зависим от их произвола, что совсем не достойно высшего творения на земле, созданного «по образу Б-га».


Мудрейший из всех людей (царь Шломо) предупредил о пути, ведущем в Преисподнюю: «У пиявки две дочери: Давай, Давай…»[bookmark: _ftnref9][9] Если человек не сохранил в себе Б-жественный образ, по которому был создан, то не несет в этот мир свет и добро, а только потребляет. «Что означает Давай, Давай? Сказал Мар Укба: две дочери, которые стенают в Геиноме из-за того, что в этом мире говорили: давай, давай. И кто они? — Вероотступничество и стремление к власти. А по другому мнению Мар Укба сказал: глас Геинома вопиет и провозглашает: приведите ко мне двух дочерей, которые кричат и говорят в этом мире: давай, давай…»[bookmark: _ftnref10][10]


Всевышний создал человека в условиях экзистенциальной дихотомии — вечного противоречия между его душой и телом, как сказано: «И создал Г-сподь Б-г человека — прах из земли — и вдохнул в ноздри его душу жизни…»[bookmark: _ftnref11][11] Человек может вознестись до небесных высот или пасть до глубин Преисподней. Однако Всевышний не оставляет его в грехе, посылая ему испытания, дабы он выстоял в них и выпрямил свои пути.
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[bookmark: _ftn5][5] Дварим 4:35.
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[bookmark: _ftn10][10] Авода зара 17а.


[bookmark: _ftn11][11] Берешит 2:7.
Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 13. Вступление. Испытание в этом мире
«И сказал мне: ты раб Мой, Израиль, в котором Я обрету великолепие» (Йешаягу 49:3).


Эти слова пророк Йешаягу относит к возвышенному человеку, освящающему своими деяниями Б-жественное имя. Слава Творца в этом мире, где Он из-за несовершенства творений вынужден пребывать в сокрытии, может проявиться в первую очередь в величии человека, созданного «по Его образу». В книге Зоар сказано, что при таких условиях исполняется пророчество царя Давида: «Счастливы пребывающие в Доме Твоем, всегда восхвалять будут Тебя!»[bookmark: _ftnref1][1] Причина такого отношения Б-га к человеку приводится в Торе: «Сыновья вы Г-споду, Б-гу вашему…»[bookmark: _ftnref2][2], «Так изрек Г-сподь: сын Мой, первенец Мой Израиль»[bookmark: _ftnref3][3].


Что такое человек и чем является мир? Сказали наши мудрецы: [bookmark: _Hlk527452324]«Нет ни одной травинки внизу, над которой не было бы ангела в Небесах, — он охраняет ее, ударяет ее и говорит ей: расти!»[bookmark: _ftnref4][4] Но почему влияние небесных сил на жителей земли Б-жественное Учение сравнивает с ударом? Рав Моше Шапиро, благословенной памяти, разъясняет, что удар — это результат и следствие внезапного осознания человеком своего несовершенства.


Поскольку души людей происходят из цельной структуры высшей истинной реальности, им свойственна потребность в создании упорядоченной всеобъемлющей системы мировоззрения. Всевышний не согласен с нашими неверными убеждениями и не готов оставить в грехе рожденных женщиной, поэтому посылает нам постоянные испытания, которые наделенный мудростью ощущает как удары.


Для успеха в духовном служении Творец даровал нам мышление и силы души, способные постичь суть Творения и исполнить возложенные на нас заповеди. Однако прямому верному пути, указанному Всевышним, мы всегда предпочитаем сомнительные личные стези: «Сотворил Б-г человека прямым, они же пускаются во многие расчеты»[bookmark: _ftnref5][5]. Наши мудрецы, благословенной памяти, приводят различные взаимодополняющие разъяснения этого стиха Писания. С одной стороны, для служения Творцу человеку необходима чистая вера, живя которой он не следует за искаженными воззрениями, лишающими его доли в обоих мирах, а, с другой стороны, он обязан обрести ясное мышление, дабы осуществить возложенную на него задачу.


Все свои дни люди постоянно сталкиваются с всевозможными случайностями, которые сильно омрачают их жизнь… Всевышний помещает людей под власть случайностей, что вызывает у них ощущение заброшенности и отсутствия связи с Источником, дабы они задумались о своем состоянии. Рав Моше Шапиро, благословенной памяти, определил это состояние понятием «הנהגת המקרה» — «Правление случайностей».


И вот, человеку с самого рождения свойственно считать, что на все, упаси Б-г, — воля случая. Такое искаженное восприятие происходящего возможно лишь потому, что люди далеки от поиска причин и их следствий. Они не задумываются над смыслом Первого речения, обращенного к еврейскому народу на горе Синай: «Я — Г-сподь, Б-г твой, Который вывел тебя из земли Египта, из дома рабства»[bookmark: _ftnref6][6]. Вера в единого Б-га предполагает, что все происходящее всецело подчиняется Его правлению и определяется Б-жественным Провидением. Поэтому 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: _ftnref7][7]. Такое восприятие мира является не только результатом греха, но отражает природу человека, которому не свойственно глубоко задумываться над сутью явлений.


Всевышний не виден глазу, но проявляет Свое могущество в законах природы и сокровенных чудесах, как сказано: «Действительно, Ты — Б-г скрывающийся, Б-г Израиля, спасающий»[bookmark: _ftnref8][8]. 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.


О состоянии человека, близкого к Б-гу, говорила в своей молитве Хана, мать пророка Шмуэля — учителя пророков: «Стопы праведников Своих Он охраняет, а нечестивые во тьме пребывают, ибо не силой крепок человек»[bookmark: _ftnref9][9]. Пророк Йешаягу отмечает душевное состояние нечестивца, лишенного покоя в этом мире: «Злодеи — как море бушующее, что не может утихнуть, и воды его извергают тину и грязь»[bookmark: _ftnref10][10].


Маараль из Праги говорит, что от всего живого человека отличает способность сохранять равновесие (приходить к верному суждению) и свет его лица — царский облик и возвышенные достоинства. Об этом сказал царь Шломо, мудрейший из всех людей: «Кто подобен мудрецу и постигает значение явлений? — Мудрость человека освещает его лицо, а наглость искажает лик»[bookmark: _ftnref11][11]. Лицо человека излучает свет в результате его связи с истинной реальностью.


Всевышний испытывает и наказывает нас с милосердием отца: «И знай в сердце твоем, что как человек наказывает сына своего, — Г-сподь, Б-г твой, наказывает тебя»[bookmark: _ftnref12][12]. Отец никогда не накажет сына без объяснения причины. Сегодня многие страдают, совершенно не понимая за что… Всевышний делает все, чтобы показать им их недостатки посредством происходящих с ними событий, однако у людей есть глаза, но они не видят, есть уши, но они не слышат, и все в их жизни объявляют случайностью, утратив способность к восприятию истинной картины мира.


Грех вносит в Творение зло и искупается только страданием. Сам грех превращается в наказание. Вкусив от Древа Познания добра и зла, Адам сделал зло палачом для всех своих потомков. Страдание — прямое следствие декрета смерти — частичная гибель. Грех снимает лживое одеяние искушения и оголяет его истинную сущность — наказание и воздаяние. Грех вводит в Творение зло, а страдание его устраняет. Таким образом грех является и причиной, и сутью страдания.


Как же следует поступать, чтобы спастись от несчастья? Об этом сказал царь Шломо: «Полагайся на Г-спода всем сердцем твоим, а на разумение твое не опирайся. На всех твоих путях знай Его, и Он исправит твои стези. Не будь мудрецом в глазах своих, трепещи перед Г-сподом и отдаляйся от зла»[bookmark: _ftnref13][13].


«Толковал Бар Капара: что это за маленькая глава, от которой зависит вся Тора? — “На всех твоих путях знай Его, и Он исправит твои стези”[bookmark: _ftnref14][14]»[bookmark: _ftnref15][15]. Виленский Гаон в комментарии на книгу Мишлей разъясняет: путь — это дорога для многих; стезя — индивидуальная тропа каждого. И несомненно наступит время, когда все поймут слова царя Давида: «Поведать, что прям Г-сподь, моя скала, в Котором нет неправедного»[bookmark: _ftnref16][16].


В Торе есть слова, приводящие в ужас: «И воздает ненавистникам своим в лицо, чтобы погубить его, не замедлит; ненавидящему Его в лицо его Он воздаст ему»[bookmark: _ftnref17][17]. Это означает, что полный нечестивец получает в этом мире нескончаемое изобилие, ведущее его прямо в Преисподнюю, пребывая при этом в полной уверенности, что он — «любимец Б-га». Однако человека, который не является неисправимым злодеем, Творец не оставит в грехе, а будет посылать ему постоянные испытания, дабы привести его к праведности. Об этом сказано в книге Мишлей: «Мусар Г-спода, сын мой, не отвергай и не тяготись увещеванием Его. Ибо кого любит Г-сподь — того укоряет, и благоволит, как отец к сыну»[bookmark: _ftnref18][18].


Маараль из Праги говорит о том, что зародыш в утробе матери при изучении Торы из уст ангела находится в состоянии поклона[bookmark: _ftnref19][19]. Ему в изобилии даруется питание, и он всецело уповает на Б-га. Так же следует поступать человеку после рождения на протяжении всей его жизни на земле. Однако, появившись на свет, он погружается в многочисленные заботы, неведомые ему прежде, зачастую не добивается успеха и подвергается испытаниям, преодоление которых приближает его к исправлению.


Наши праотцы проложили для нас путь спасения от греха и стезю, ведущую к счастью. О праотце Яакове сказано: «Человек цельный, сидящий в шатрах»[bookmark: _ftnref20][20]. Его жизнь была всецело связана с Небесами. Мудрецы Торы приумножают мир в Творении, удостаиваются добра и приносят благословение другим. Полной противоположностью Яакову является его родной брат Эсав (עשו) (гематрия — числовое значение имени которого — (שלום) — мир), и о нем сказано «И мечом твоим будешь жить…»[bookmark: _ftnref21][21] Так выглядит цивилизация Эдома без связи с Б-жественным именем. Мечом он устанавливает мир; нет мира — рубит и колет в борьбе за мир. Мировоззрение Эсава — это существование без подчинения себя воле Небес. О такой жизни сказали мудрецы Мишны: «Зависть, страсть и стремление к славе исторгают человека из этого мира»[bookmark: _ftnref22][22]. Он никогда не удовлетворен своей судьбой и постоянно испытывает опустошение.


Пророк Ирмеягу заранее предупреждал о том, что после разрушения Иерусалимского Храма в мышлении и жизни людей воцарится тьма: «Воздайте славу Г-споду, Б-гу вашему, пока еще не наступила тьма и ваши ноги не споткнулись о горы мрака; и вы будете надеяться на свет, но он превратится в тень смерти, в непроглядную тьму. Если же вы не послушаете.., в тайных местах будет плакать Моя душа из-за вашего величия, и слезы прольются из глаз Моих, и глаза Мои изойдут слезами, ибо пленен народ Г-спода»[bookmark: _ftnref23][23].
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 14. Вступление. Награда за Тору
Награда за Тору


«Она дороже жемчуга, и ничто из желаемого тобою не сравнится с нею. Долгоденствие — по правую руку ее, по левую — богатство и почет. Пути ее — пути приятные, и все стези ее — мир» (Мишлей 3:15-17).


Сказали наши мудрецы: «Будь внимателен к легкой заповеди так же, как к трудной, ибо ты не знаешь, какова награда за заповедь»[bookmark: _ftnref1][1]. Рабби Овадья из Бертануры объясняет: «В Торе не говорится о награде за исполнение заповедей»[bookmark: _ftnref2][2], и это потому, что нижний мир не в состоянии ее вместить. Мудрецы Талмуда уже давно нам открыли: «Один час покоя в Грядущем мире лучше всей жизни в нижнем мире»[bookmark: _ftnref3][3].


Образ мудреца Торы описывает Мишна в трактате Авот: «Сказал рабби Меир: каждый, изучающий Тору во имя Небес, удостаивается многого. Более того, весь мир был создан ради него. Он называется другом, любимым, любящим, любящим Вездесущего, любящим людей, радующим Вездесущего, радующим людей. Тора приводит его к смирению и трепету перед Небесами, делает праведным, благочестивым, прямым и верным. Она отдаляет его от греха и приближает к добрым делам. Люди с радостью принимают его советы и мудрость, удостаиваясь спасения, как сказано: “У Меня совет и спасение; Я — разум, у Меня сила”[bookmark: _ftnref4][4]. Мудрецу Торы даруются царство и власть, и он внимателен и умерен в суде. Перед ним раскрываются тайны Торы, и он становится подобным бьющему роднику и непересыхающему источнику. Он скромен, терпелив и прощает обиды. Тора возвышает и возвеличивает его над всеми деяниями»[bookmark: _ftnref5][5]. Каждому еврею следует задуматься, насколько все это воплотилось в нем самом, и понять, в достаточной ли мере он изучает и исполняет Тору во имя Небес, а не ради чуждых и посторонних интересов, и испытывает ли он радость от ее изучения.


Сказал царь Шломо: «Она дороже жемчуга, и ничто из желаемого тобою не сравнится с нею»[bookmark: _ftnref6][6]. И если, занимаясь Торой, мы ощущаем то, о чем пишет мудрейший из людей, значит изучаем ее во имя Небес. Продолжает царь Израиля: «Долгоденствие — по правую руку ее, по левую — богатство и почет»[bookmark: _ftnref7][7]. Виленский Гаон разъясняет эти слова: «Долголетие — держащим Тору правой рукой, изучающим ее во имя Небес, а именно — Грядущий мир, а богатство и славу получают держащие Тору левой рукой — изучающие ее не во имя Небес, ибо зачем же они этим занимаются, если не ради имущества и известности…»[bookmark: _ftnref8][8] Из слов Виленского Гаона следует, что награда за Тору бесконечна, но даруется в соответствии с ее изучением, создавая каждому его великую и уникальную жизнь или весьма ограниченное и опустошенное существование.


Изучающий Б-жественное Знание для самореализации и почета производит меч для сражений с людьми, где в случае своей победы воцаряется над ними «во всей своей красе»: в стремлении к славе, зависти и страстях… Тора может привести человека к возвышенной духовной форме, однако для этого требуются исправленные качества и чистые намерения. Продолжает царь Шломо: «Пути ее (Торы) — пути приятные, и все стези ее — мир»[bookmark: _ftnref9][9]. Однако наши мудрецы предупреждают, что изучение Б-жественного знания не всегда приводит к праведности: «Если удостоится, Тора станет для него эликсиром жизни, а если нет — смертельным ядом»[bookmark: _ftnref10][10]. Если человек очистит свое сердце, то воспримет Б-жественную мудрость и сможет раскрыть и постичь истину, а если нет, то благодаря ее изучению его знание приумножится, но это будет не истинная мудрость, а лишь разум естества народов мира, который не помогает постичь святость Торы.


Если Б-жественное Учение проникает в сердце человека, в нем не будет противоречий, как их нет в самой Торе. Но если он выбирает из него только мудрость, то возникает ощутимый контраст между его знанием и им самим, и это опасно, как смертельный яд. Так Виленский Гаон разъяснил стих Торы: «Прольется, как дождь, Учение Мое…»[bookmark: _ftnref11][11] Тора для души подобна дождю для почвы. После дождя на земле произрастают и целебные, и губительные растения, поэтому для ее изучения необходимо сначала избавиться от «сорняков» с помощью боязни греха и заслуги добрых дел, как сказано: «Я — мудрость, обитающая с хитростью»[bookmark: _ftnref12][12] — мудрость, несвязанная с праведностью, учит человека обману»[bookmark: _ftnref13][13].


Сказали наши мудрецы: «Всевышний смотрел в Тору и создавал мир»[bookmark: _ftnref14][14]. Из этого следует, что мир — раскрытие Б-жественности: «Всевышний провозгласил, что Творение существует, только если Израиль принимает Тору, а в противном случае оно обращается в полный хаос»[bookmark: _ftnref15][15]. Об этом говорил пророк Ирмеягу в своем увещевании народа Израиля: «Так сказал Г-сподь: если бы не Завет Мой днем и ночью, законов Небес и земли Я бы не установил»[bookmark: _ftnref16][16].


Творение предназначено для раскрытия Торы, которая снисходит в мир в той мере, в которой ее воспринимают творения. Это объясняет состояние «צלמות» — тени смерти — ощущения отсутствия духовности, от которого необходимо бежать и спасаться… Так сказал пророк: «Народ, бредущий во тьме, увидел свет великий; над живущими в тени смерти — свет воссиял над ними»[bookmark: _ftnref17][17]. Раши разъясняет: «Выражение “тень смерти” означает тьму»[bookmark: _ftnref18][18].


Продолжает царь Шломо: «Древо Жизни она для держащихся за нее, и счастлив поддерживающий ее»[bookmark: _ftnref19][19]. Что означает держать Тору двумя руками? — Уберечь ее от падения и удержать, если кто бы то ни было захочет ее у нас отобрать. Дорожить ею так, чтобы она действительно принадлежала нам, преодолеть любое препятствие и победить всякого врага в сражении за нее. Мы не оставим Тору ни за какие блага. Почему же тогда попираем ее ценности за жалкие крохи приниженных удовольствий, подбрасываемые нам дурным побуждением, и постоянно и во всем уступаем его влекущему зову?


Злое начало подстрекает нас к совершенно недопустимому — преступать запреты Торы. А что концептуально означает само понятие «запрет»? Это не только нечто недозволенное. Запрет — «איסור» — заточает нарушившего его в «בית האסורים» — в темницу. Пророки неоднократно увещевают Израиль, прокладывая путь для освобождения узника из оков: «Раскрыть глаза слепые, вывести узника из заключения, из темницы пребывающих во мраке»[bookmark: _ftnref20][20]. Так о состоянии грешника в плену дурного побуждения говорит пророк Зехарья: «Ради крови Завета твоего выпустил Я узников твоих из ямы, в которой нет воды. Возвращайтесь в крепость, узники надежды…»[bookmark: _ftnref21][21] О состоянии грешника говорит царь Давид: «Сидящие во тьме и тени смерти, скованные бедностью и железом»[bookmark: _ftnref22][22].


Саба из Кельма пишет об этом так: «Сильные страсти, упаси Б-г, способны навечно заточить разум человека в темницу! О спасении от пленения в сетях дурного побуждения просил царь Давид: “Выведи из заточения душу мою, чтобы благодарить имя Твое…”[bookmark: _ftnref23][23] И чье же сердце не запоет, как скрипка, о том, что основа мудрости — это сокрушение страстей и стремления к материальному, лишающих человека всей благой доли?»[bookmark: _ftnref24][24]


Природа этого мира такова, что дурное побуждение устремляет человека к греху. Виленский Гаон говорил об этом, что люди испытывают сильную жажду и при этом пьют соленую воду — то есть саму «жажду».
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 15. Вступление. Путь к праведности
«Навеки, Г-сподь, речение Твое установлено в Небесах» (Теилим 119:89).


Виленский Гаон говорил: «Путь праведников в сокрытии…»


Каждый элемент Творения постоянно связан с Б-жественным речением, оглашает его и свидетельствует о существовании Творца. Сказано в Сефер Йецира: «Творение создано посредством трех книг: “ספר וספר וסיפור” — “Книга и книга, и рассказ”». Творец создал и даровал человеку Книгу, в которой каждый умеющий читать находит совершенную истину, исправляет свою жизнь и удостаивается наивысшего благословения. Авраам разыскивал и нашел эту Книгу, прочел в ней о сути мироздания и раскрыл перед собой ее Автора. После верного прочтения Б-жественной Книги Авраам пришел к выводу о том, что Творение не может существовать без Творца, ведь нет дворца, в котором не восседал бы царь.


Все книги, кроме главной, пишутся и читаются людьми. Каждый пишет, исходя из своего собственного представления о мире. При этом он может серьезно ошибаться, иногда непростительно искажая реальность. Полное прозрение приходит к людям только после завершения жизни на земле, когда автор осознает, насколько его труд полон заблуждений и даже на йоту не приблизил его к пониманию дарованной Б-гом Книги — источника чистой истины. В отчаянии от невозможности что-либо исправить такие «писатели» стенают, их голоса раздаются по всему миру. Однако их сокрушенный плач не может быть услышан в нижнем мире, и некому им помочь.


Одну Книгу написал Творец, другие Он позволил писать людям, которые сами решают, что считать важным, а чем пренебречь. И все же у человека есть возможность написать книгу, раскрывающую ему и другим истину, и это — обычай великих нашего народа.


Однако существует еще одна форма связи между Творцом и творениями: «סיפור» — «рассказ» — прямое обращение Г-спода, которое помогает людям грамотно читать Б-жественную Книгу и не позволяет им самим писать свои книги настолько произвольно, насколько они того пожелают. Всевышний сотворил мир, каждый элемент которого говорит с нами и учит нас: «דברים מדברים». Все в Творении возвещает о Б-жественном единстве: «Навеки, Г-сподь, речение Твое установлено в Небесах»[bookmark: _ftnref1][1]. Каждый сотворенный предмет и всякое явление содержит в себе речение, обращенное к людям: «Небеса повествуют о славе Всевышнего, и о деяниях Его рук рассказывает небосвод»[bookmark: _ftnref2][2].


Остается только вопрос, как нам услышать «рассказ», обращенный к человеку. И наша неспособность этого сделать должна пробудить наш плач. Рассказ отличается от чтения книги тем, что не ограничивается собственным пониманием прочитанного, которое может быть в корне неверным. Мироздание само обращается к каждому и говорит с ним. Передают от имени Виленского Гаона, что «ספר וספר וסיפור» — «Книга и книга, и рассказ» — это три книги, раскрываемые в Рош Ашана. Сказано в Талмуде: «Три Книги открываются в Рош Ашана… Праведники сразу же записываются в Книгу Жизни, нечестивцы незамедлительно заносятся в Книгу Смерти, а средние пребывают в подвешенном состоянии до праздника Йом Кипур»[bookmark: _ftnref3][3]. Таким образом, Б-жественная Книга касается праведников, книга искаженных человеческих измышлений относится к нечестивцам, а для средних предназначен «рассказ».


Все это требует более глубокого разъяснения… В книге пророка Шмуэля сказано о царе Давиде: «красивый видом»[bookmark: _ftnref4][4]. Так об этом говорят наши мудрецы: «Всякий, кто его видит, вспоминает Закон»[bookmark: _ftnref5][5]. Пророк свидетельствует о том, что царь Давид обладал столь возвышенным обликом, что каждый взглянувший на него ощущал стыд от своего несовершенства и «вспоминал Закон». Так говорил сам праведный царь: «Тогда сказал я: вот пришел я со свитком книги, написанным на мне»[bookmark: _ftnref6][6]. Образ царя Давида излучал яркий свет истинной реальности!


Если праведник присоединяет себя к Книге, написанной Всевышним, он записывается в Книгу Жизни и удостаивается вечности. Нечестивец всецело руководствуется написанной им самим книгой, поэтому заносится в Книгу Смерти и навечно пропадает из мира. Намного сложнее понять, что такое «סיפור» — «рассказ», адресованный «среднему». Когда с ним говорят и он слышит обращенное к нему речение, то оживает его душа и он ощущает связь с мирозданием. Когда он глух и невосприимчив — Творение превращается для него в пустыню, и он испытывает тяжелейшее внутреннее опустошение. Во время молитвы, изучения Торы или при виде учителя, величие и мудрость которого затрагивают его душу, он обретает связь с Небесами, в остальное время с ним может случиться все что угодно, и он подвержен страшным опасностям.


Но по каким признакам «средний» может определить, что Творение обращается к нему? — Это происходит, когда пропадает опустошение в его душе и она наполняется восхищением от Б-жественного Учения и близости с Б-гом. Об этом говорит пророк Зехарья: «И Г-сподь явится над ними, и выйдет, как молния, стрела Его, и Г-сподь Б-г в шофар вострубит и пойдет в бурях юга»[bookmark: _ftnref7][7]. Это и есть Знание.


Тот, кто в своей жизни не испытал сильнейшей вспышки молнии — глубочайшего постижения сокровенной тайны существования Творца и Б-жественного Учения, не относится к числу наделенных мудростью. О таких людях сказано: «Не знают и не понимают они, во тьме они бродят, — пошатнутся все устои земли»[bookmark: _ftnref8][8]. Истинную реальность человек, обладающий мудростью, непременно должен воспринимать как вспышку молнии. Когда она пронзает «среднего», его душа пробуждается, и этот свет становится сутью его духовной жизни.


В начале каждого года Всевышний возобновляет мироздание, и тогда выясняется, к какой книге относится каждый из населяющих землю. Запись в Книги праведников и нечестивцев происходит в Рош Ашана, а «средние» остаются в подвешенном состоянии до искупления в Йом Киппур. Это время, когда они должны совершить раскаяние и принять решение, где им следует находиться…


В чем суть праздника Йом Киппур, и как в этот День Трепета Творец снимает, очищает, обеляет и прощает грех? Маараль из Праги говорит, что самое главное в служении этого Дня, приводящем к перевороту в душе и судьбе, — приношение двух козлов. Кровь одного из них касается занавеса Святая Святых Б-жественного Храма, а другой отправляется в место полного запустения нижнего мира — к Сатану. «Средним» необходимо принять решение и осуществить свой выбор — служить Б-гу или следовать за зловолием своих сердец. Фундаментальные изменения должны произойти в глубине души еврея, и все чуждое, далекое от истинности он должен отбросить как можно дальше.


Главная проблема «среднего» заключается в том, что иногда он служит Б-гу, а иногда — Азазелю; в какой-то момент ощущает связь души со Святая Святых Б-жественной Обители, а порой оказывается на задворках мироздания всецело во власти Сатана. Древо Жизни — источник духовных сил «среднего», а Древо Смерти смешивает в нем добро и зло на протяжении всей его жизни. В Йом Киппур «Средний» должен принять свое окончательное решение! И если он всеми силами постарается осуществить возложенную на него задачу, Всевышний придет ему на помощь!


Сказали наши мудрецы: «Нет ни одной травинки внизу, над которой не было бы ангела в Небесах, — он охраняет ее, ударяет ее и говорит ей: расти!»[bookmark: _ftnref9][9]


В завершение…


Учение Мусар, сложившееся в ешиве «Кнессет Исраэль» в Слободке — предместье города Ковно, не утратило своей актуальности и в наше время. Оно прокладывает народу Израиля путь обретения счастья в этом мире и доли в Грядущем мире.
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 16. Учение Слободка. 1. Человек
«На всех твоих путях знай Его, и Он выпрямит твои стези» (Мишлей 3:6).


Что такое живой человек и чем является мир? Сказали наши мудрецы: «Нет ни одной травинки внизу, над которой не было бы ангела в Небесах, который охраняет ее, ударяет ее[bookmark: _ftnref1][1] и говорит ей: расти!»[bookmark: _ftnref2][2] А человек прохаживается по десяткам тысяч травинок в полном спокойствии духа и с легкостью их топчет, устраивается на них так, как только ему захочется, и совершенно не чувствует, что попирает ногами вершины мудрости: ведь под его стопами оказывается то, для чего созданы ангелы служения — вырастить каждую маленькую травинку…


Сказано в Талмуде: «Весь мир сотворен только для того, чтобы человек не был одинок»[bookmark: _ftnref3][3]. И каждая тончайшая травинка создана исключительно ради него. Посмотри, сколь велик человек! Ведь, если задуматься, какую пользу он получает от былинки? — Она же так мала, что мы, с нашим слабым зрением, ее даже не замечаем, если только внимательно не присмотримся. И вот, для заботы о таком едва различимом создании, которое не дает нам даже малейшей пользы, сотворен особый ангел — «духовная сущность», наделенная мудростью и постижением, и ее предназначение — вырастить одно-единственное растение!


Сколь вознесенным должен ощущать себя человек, когда он выходит на просторы Творения и понимает, что мириады ангелов служения созданы лишь ради него! Тогда его сердце преисполнится ощущения святости и благодарности за весь оказанный ему почет, за небосвод, распростертый над его головой ради его славы, за землю, покрытую мягкой и шелковистой зеленой травой, за чистый и прозрачный воздух, приготовленный для его дыхания. Как же люди осмеливаются войти в этот шатер святости в грязной обуви и запятнанной одежде? Как не стыдятся размышлять о бессмысленной суете?! Весь этот мир в общем, в частностях и в мельчайших деталях на каждом шагу и при каждом движении служит нам напоминанием: «На всех твоих путях знай Его, и Он выпрямит твои стези»[bookmark: _ftnref4][4].


Человек — хозяин всего мира… И здесь для нас засиял яркий свет понимания того, что каждой травинке назначен ангел, и всякая материальная вещь, даже самая незначительная, обладает высочайшей ценностью и небесной вознесенностью, которую ей придают заботящиеся о ней «духовные сущности». Весь мир состоит из бесчисленных частиц Б-жественной мудрости, и все они предназначены исключительно для блага человеку!


Безграничная мудрость сотворения Небес и земли — это не что иное, как способность ученика служить своему учителю и господину — человеку! Душа вознесена своей мудростью над всем Творением; человек — наставник, а все, наполняющее мир, — его последователи… И насколько будет ужасно, если учитель согрешит перед глазами своих учеников! Ангел, взращивающий травинку, использует всю свою мудрость для служения своему великому наставнику — человеку. И если случится, что тот опустится в преходящие и ничтожные занятия, уподобится животному и таким предстанет перед глазами своего ученика — небесного ангела, насколько же это устрашит все Творение!


Как отреагировал мир на духовное падение Первого человека? — Мудрецы сказали, что после того как Адам вкусил от Древа Познания добра и зла, каждое дерево, которого он касался, и каждая травинка, на которую он ступал, говорили ему: «[bookmark: _Hlk529715962]Да не приблизится ко мне нога гордеца, и рука нечестивца да не коснется меня!»[bookmark: _ftnref5][5] Как низко пал человек, господин мироздания: из-за своей презренной гордыни он стал злодеем даже перед мельчайшим ростком…


Но как такое могло произойти? Что свергло человека, господина мира, с недосягаемых высот, почему он стал отвратителен даже своим самым малозначимым слугам? Какова эта ужасная сила, которая довела его до безумия, лишила ясности мышления и уподобила животному? Эта сила — зло, заключенное в человеке, — его дурное побуждение! В Первом человеке, произведении рук Всевышнего, было заложено зло, способное лишить его разума…


Необходимо понять: добро и зло, помещенные перед людьми, дабы они выбрали одно из них, — это не две дороги, выходящие из одной точки и ведущие каждая в своем направлении. Нет, добро — это путь, проложенный перед человеком и возносящий его к небесным высотам, а зло — бездонная пропасть, разверзшаяся у его ног, следующая за ним повсюду и ожидающая, когда же он бросится в нее с вершин своего счастья… И вот, если человек уже пал в бездну и погряз во зле, то когда он дотрагивается до всего, что наполняет этот созданный ради него мир, и хочет воспользоваться им, то творения, исполняющие волю своего Творца, говорят: «Да не приблизится ко мне нога гордеца, и рука нечестивца да не коснется меня!»[bookmark: _ftnref6][6]


Человек, совершающий грех… Первый человек — самое вознесенное творение — пренебрег своим величием, нарушил Б-жественное повеление, и Всевышний, благословен Он, наказал его смертью во всех поколениях. Велико зло человека… Неизмеримо его падение… Однако ангелы служения предстали перед Б-гом с вопросом: «За что Ты наказал смертью Первого человека?»[bookmark: _ftnref7][7] Из этого видно, что ангелы Г-спода — «духовные сущности» — не поняли, в чем состоял его грех и проявлялось падение. Они не видели недостатка в его поступке, и сейчас, по их мнению, он находится на том же уровне величия, на котором в их глазах был и прежде, когда они хотели вознести перед ним Песнь, как перед Г-сподом…


Это означает, что даже после того как человека затянула трясина зла и он стал ниже мельчайшей травинки, которая в совершенстве исполняет волю своего Творца, когда все мироздание получило право называть его гордецом и злодеем, — он по-прежнему выше ангелов служения, вознесеннее всех «духовных сущностей». И он настолько их превосходит, что при всей своей мудрости они признают право человека на ужасный грех и не способны его осуждать, как бы тот ни поступал.


Подумай, что Творец потребовал от Адама, и в чем он согрешил? Упрек Б-га заключался в следующем: «Почему ты не поднялся выше ангела Михаэля?» Адам должен был понять: то, в чем ангел Михаэль видит добро, может оказаться злом, от которого следует отдалиться! Совершив грех, Первый человек низко пал в своей мудрости, навлек на себя и на все последующие поколения проклятие: многочисленные казни, беды и несчастья — и все только из-за того, что принизил себя до уровня… ангелов служения! Это и есть «дух безумия», проникший в него в результате совершения греха. Так проявилась болезнь, которой его заразило дурное побуждение…


И о ком все это говорится? О Первом человеке! Что же сказать о нас? Как нам жить на земле, претерпевшей проклятие? Мы далеки от принятия на себя царства Небес, рассеяны среди народов мира, погружены в заботы о насущном хлебе и продолжаем грешить. Мы ежедневно совершаем множество грехов, и каждый из них тянет нас все дальше и дальше от источника истины. Ведь нам уже известно, насколько даже один грех способен отдалить человека от Б-га. Так мы все больше и больше устремляемся в бездны зла, опускаемся все глубже и глубже — и кто нас поднимет и вызволит оттуда?


Давайте сравним наши преступления с первым грехом, совершенным в этом мире. Мы не осознаем, что нам может причинить духовный изъян. Ведь и до своего тысячного греха мы уже были подобны животным, из-за 999-и прежних преступлений, а после него пали еще ниже. Ни один грех не проходит бесследно, и нет границ злу. На сколь низкой ступени ни оказался бы человек, существует еще неисчислимое множество глубоких пропастей, в которые он может пасть, становясь еще более порочным, чем прежде, и мы продолжаем падать из бездны в бездну, попадая из беды в беду…


Совсем не так все было с Адамом. Своим грехом он низверг всю духовную форму человека, изменив его до другого, далекого от него вида, — до ангела… Но Всевышнему не нужны ангелы, ходящие по земле, — их место на Небесах. А на земле сотворены люди, перед глазами которых расстилается путь добра, а под их ногами разверзнута бездна зла, и им заповедано подниматься, но не падать…


И вот человек пал… И хотя он по-прежнему вознесен над ангелами — «духовными сущностями», — он все же уже не таков, каким был прежде. Своим Первым грехом он прочно связал себя с грубой материальностью, и второй грех, который пришел в мир после этого, привел его к еще более глубокому падению, но все же был не так ужасен. Первый грех исторгнул человека из истинной реальности, его высшая духовность пропала, и он уподобился созданиям, стоящим ниже него, — стал как один из ангелов… Да, он оставался вознесенным над ними, но все же одного с ними вида. Не таков был второй грех: это уже было падение несовершенного человека, проклятого из-за Первого греха и обреченного на смерть…


А сейчас мы должны понять нечто удивительное из области науки о душе, что сможет воспринять лишь тот, кто проник в глубины Торы, ибо только в Б-жественном Учении о душе, данном Самим Создателем, может быть раскрыта эта тайна. А раз так, упаси нас Б-г подходить к этому знанию с привычной нам точки зрения. Во врата Вечности не ступают с упрощенными представлениями. Давайте постараемся в трепете души возвыситься до этого Учения, дабы оно засияло в глубинах наших сердец сокровенным светом!


Тора, прозревающая глубины души народа и человека, свидетельствует об отсутствии духовности у семи народов земли Кенаан. Эта их порочность, не подлежащая исправлению, исторгает эти народы из-под Небес. Они довели свои души — сокровищницу жизни — до столь упадочного состояния, что утратили право на существование: [bookmark: _Hlk529728478]«Только из городов этих народов, которые Г-сподь, Б-г твой, дает тебе в наследие, не оставь в живых ни единой души»[bookmark: _ftnref8][8]. Страшное это создание — человек! Из-за него ослабевают самые мощные богатыри, и даже свою собственную душу, связанную с сиянием лика Царя жизни, в результате своего выбора он может привести в смятение направить по склону к полной пропаже, настоящей гибели… И если бы об этом не было напрямую сказано в Писании, такого нельзя было бы произнести!


Но человек не есть «малый мир», в действительности он — огромный мир, в котором не счесть сокровищ, и ни один глаз не проникнет в его глубины. И даже если он претерпевает падение — есть вершины в безднах его смятения, остаются источники света…


Сказано в Торе о семи народах земли Кенаан: «Не оставь в живых ни единой души»[bookmark: _ftnref9][9] — среди них была и душа блудницы Рахав. Ведь греховная жизнь этой женщины могла привести ее только к могиле. Но Рахав произнесла: «Ибо слышали мы, как Г-сподь иссушил перед вами воды Красного моря, когда вышли вы из Египта, и как поступили вы с двумя царями эморейскими, что за рекой Ярдэн, — с Сихоном и Огом, — которых вы победили. И, услышав это, оробели наши сердца, и ни у кого не хватило духа противостоять вам, ибо Г-сподь, Б-г ваш, есть Б-г на Небесах вверху и на земле внизу»[bookmark: _ftnref10][10]. Наши мудрецы рассказывают, что Всевышний изрек Рахав: «Ты произнесла: “Г-сподь, Б-г ваш, есть Б-г на Небесах вверху, и на земле внизу…”[bookmark: _ftnref11][11] Ты сказала, что Г-сподь “на земле внизу”, поскольку смогла это постичь, но за то, что ты провозгласила “на Небесах вверху”, чего не видели твои глаза, ты удостоишься потомка, который увидит сокрытое от других пророков!» И вот слова пророка Йехезкеля: «Раскрылись Небеса, и я узрел видения Б-га…»[bookmark: _ftnref12][12]


Исходную искру святости, с которой начался духовный подъем пророка Йехезкеля к высотам видения Б-жественной Колесницы, зажгла Рахав! Эта искра сохранялась из поколения в поколение в ее потомках, пока не раскрылась в душе великого пророка, находившегося в Вавилонском изгнании у реки Кевар… Душа, лишенная права на жизнь, пронизывает Небеса постижением истины и раскрывает своим потомкам врата к наивысшим Б-жественным видениям. Таковы возможности вечной души при ее движении сверху вниз и снизу вверх.


В книге Судей приводятся три стиха: «И увидели стражи (колена Йосефа) человека, выходящего из города, и сказали ему: покажи нам, пожалуйста, вход в город — и мы окажем милость тебе. И он показал им вход в город… И пошел этот человек в землю Хэтов, и построил город, и дал ему название “Луз” — и таково его название до сего дня»[bookmark: _ftnref13][13]. Сказано в Талмуде: «Это тот самый Луз, в котором красят шерсть в голубой цвет. Это тот самый Луз, в который пришел Санхерив — и не изгнал его жителей, захватил Невухаднецар — и не разрушил его. И ангел Смерти не имеет права заходить в него, поэтому когда старики этого города устают от жизни, они выходят за городскую стену и там умирают… Отсюда следует очевидный вывод: кенаанец, который помог евреям, не произнеся ни слова устами и не сделав ни шага ногами, добился спасения себе и своим потомкам до скончания веков. А, значит, тот, кто оказывает милость другому, прилагая к этому свои силы, — тем более! А как он показал им вход в город? Хизкия сказал: движением губ; рабби Йоханан сказал: жестом руки…»[bookmark: _ftnref14][14]





[bookmark: _ftn1][1] Наш учитель рав Моше Шапиро, благословенной памяти, в нескольких своих лекциях на книгу Мишлей разъясняет, что истина, которую постигает человек, понимая, насколько прежде он ей не соответствовал, воспринимается им как «удар». — Примечание редактора.


[bookmark: _ftn2][2] Мидраш Рабба, Берешит, гл. 10.


[bookmark: _ftn3][3] Брахот 6б.


[bookmark: _ftn4][4] Мишлей 3:6.


[bookmark: _ftn5][5] Теилим 36:12.


[bookmark: _ftn6][6] Теилим 36:12.


[bookmark: _ftn7][7] Шаббат 55б.


[bookmark: _ftn8][8] Дварим 20:16.


[bookmark: _ftn9][9] Там же.


[bookmark: _ftn10][10] Йеошуа 2:10-11.


[bookmark: _ftn11][11] Йеошуа 2:11.


[bookmark: _ftn12][12] Йехезкель 1:1.


[bookmark: _ftn13][13] Судьи 1:24-26.


[bookmark: _ftn14][14] Сота 46б.


 




 



Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 17. Учение Слободка, часть 1. Душа человека
Это выступление Сабы из Слободки, изданное в «Ор Ацефен», записал рав Ицхак Гутнер, благословенной памяти, – глава ешивы «Рав Хаим Берлин» в Бруклине.


Повелевает Тора: «Не оставь в живых ни единой души»[bookmark: _ftnref1][1]! Семи народам Кенаана нет исправления, их ожидает только смерть. Но ведь душа человека происходит из источника жизни всех миров. Неужели она настолько ему не доверяет, что нарушается принцип: «Тот, кто присоединится к источнику жизни может на Него полагаться»?! Душа человека по своей природе соединена с источником существования — разве в ее власти прервать линию жизни, пасть под ноги смерти?! Может ли луч света оторваться от породившего его солнца?!


Подъем мироздания из предшествовавшего ему хаоса — это результат Б-жественного милосердия, как сказано: «И мир милосердием будет отстроен…»[bookmark: _ftnref2][2] К этой цели направлено вечное движение всех миров: «И милосердие Г-спода от века и до века к трепещущим перед Ним, и его праведность — сыновьям сыновей»[bookmark: _ftnref3][3]!


А человек — величайшее из творений — пребывает в самом центре милосердия, заполняющего все мироздание. Легчайшим движением души он влияет на весь мир. Поэтому его задача — уподобиться своему Творцу: «И ходи Его путями…»[bookmark: _ftnref4][4] — «Как Он милосерден, так и ты будь милосерден…»[bookmark: _ftnref5][5] И если случится, что некто оставит верный путь, то заблуждение приведет его к вратам смерти и его шаги будут направлены к Преисподней. Но если его душа устремится в сторону милосердия, то ухватится за самое надежное, что есть в мире, предстанет перед великим сиянием и будет залита светом жизни.


У всякого человека свой путь возвышения. Мы многое замечаем: смотрим и видим великое, слушаем и слышим значимое, и яркий свет наполняет наши сердца, — и все же воспринятое может и не затрагивать глубин наших душ. А бывает, что человек лишь сделает легкое движение губами или только укажет пальцем, но совершит это, ощущая в своей душе источник света, — и в результате происходят события, затрагивающие его сердце. И все зло, которое твердыми пластами откладывалось в его душе многие годы, разбивается вдребезги. Он обретает связь с источником жизни, встает и, полный сияния и радости, выпрямляется во весь рост и крепко стоит на ногах.


Блудница Рахав и кенаанец, который показал врата города Луз, — это две души, обреченные на смерть. «Г-сподь, Б-г ваш, есть Б-г на Небесах вверху и на земле внизу»[bookmark: _ftnref6][6], — произнесла Рахав, заслуга которой в дальнейшем привела ее потомка (пророка Йехезкеля) к пророческому видению Б-жественной Колесницы. Подведем итог: «Только из городов этих народов, которые Г-сподь, Б-г твой, дает тебе в наследие, не оставь в живых ни единой души»[bookmark: _ftnref7][7] — это повеление включало в себя и Рахав, и кенаанца, совершившего лишь легкое движение руки, наградой за которое стала вечная жизнь до скончания веков: «…и нарек ему название “Луз”; такого оно и до сего дня»[bookmark: _ftnref8][8]. «Это тот самый Луз, в который пришел Санхерив — и не изгнал его жителей, захватил Невухаднецар — и не разрушил его…»[bookmark: _ftnref9][9] Вне всяких сомнений: такое может быть сказано только в Учении о душе, дарованном ее Создателем!





[bookmark: _ftn1][1] Дварим 20:16.


[bookmark: _ftn2][2] Теилим 89:3.


[bookmark: _ftn3][3] Теилим 103:17.


[bookmark: _ftn4][4] Дварим 28:9.


[bookmark: _ftn5][5] Иерусалимский Талмуд, Пеа 3а.


[bookmark: _ftn6][6] Йеошуа 2:11.


[bookmark: _ftn7][7] Дварим 20:16.


[bookmark: _ftn8][8] Судьи 1:26.


[bookmark: _ftn9][9] Сота 46б.
Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 18. Учение Слободка, часть 1. Часть Б-га Свыше
«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» (Теилим 8:6-7).


Велик дух человека, возвышенна его душа — невообразимо вознесена — настолько, что невозможно представить. Она — «образ Б-га», часть Б-га Свыше… И сколь вознесен источник всех душ — столь же почитаема и каждая отдельная душа. Посягать на нее — значит покушаться на источник всех душ, на саму Б-жественность, и если только можно так сказать: «Дающий пощечину еврею — как будто заносит руку на Б-жественное присутствие…»[bookmark: _ftnref1][1] Такое воззрение на величие человека является ключом для понимания Торы и всех слов наших мудрецов, благословенной памяти.


«Пошли, прошу, с тем, с кем Ты пошлешь…»[bookmark: _ftnref2][2], — сказал Моше рабейну в ответ на обращение к нему Б-га вывести народ Израиля из Египта. Моше не захотел принять возложенную на него миссию, поскольку все эти годы во главе народа Израиля был его брат Аарон… Разве Моше мог занять его место? Ведь, возможно, это его расстроит! Всевышний ответил Моше: Аарон не опечалится из-за этого, а, наоборот, возрадуется, и об этом свидетельствует Тора: «Вот он выходит навстречу тебе и увидит тебя, и радость в сердце его»[bookmark: _ftnref3][3].


Задумайтесь, насколько это удивительно! Представьте себе: на одной чаше весов Избавление святого, стенающего в тяжком рабстве избранного народа, из крови которого египтяне готовят «целебные ванны» для фараона, а новорожденных еврейских детей замуровывают в стены. Речь идет о спасении всего народа, о принятии им Торы и заключении Завета с Г-сподом, что и является истинной причиной создания Небес и земли — целью Творения. А на другой чаше весов — опасение принизить почет одного-единственного человека, рожденного женщиной, нанести легчайшую обиду своему брату… Что должно перевесить? Что важнее? Мы поражены и изумлены! Ведь в чем вопрос: следует ли принимать во внимание возможное легкое огорчение одного человека в сравнении с Избавлением вечного народа? Моше настолько любит Общину Израиля, что готов отдать за нее свою жизнь, как видно из его слов: «Пусть пропадет Моше, но ни один из народа Израиля!»[bookmark: _ftnref4][4] Он глубоко размышляет над этим и обращается к Б-гу: «Пошли, прошу, с тем, с кем Ты пошлешь»[bookmark: _ftnref5][5]!


Моше понимал величие человека, постиг сущность «образа Б-га» и решил: «Я ни при каких обстоятельствах не готов посягнуть на почет моего брата, чтобы не огорчить его…» Душа — часть Б-га Свыше — обладает Б-жественными силами и в определенной мере уподобляется Всевышнему… И это касается всех составляющих человека, в том числе и дурного побуждения, о котором сказано — «божество чужое»[bookmark: _ftnref6][6], ибо и его размеры — Б-жественные…


Аарон — родоначальник коэнов — был необычайно возвышен, о чем сказано: «Будь среди учеников Аарона: люби мир и стремись к миру, люби людей и приближай их к Торе»[bookmark: _ftnref7][7]. «Милосердие и истина встретились, милость и мир соприкоснулись. Милосердие — это Аарон… Истина — это Моше… Милость — это Моше… Мир — это Аарон»[bookmark: _ftnref8][8]. Это не люди, которым свойственны милосердие и истина, не люди милости и мира; они сама суть милосердия и истины, милости и мира!


Сказано в Талмуде: «Своими качествами Моше и Аарон превзошли наших праотцов. Авраам произнес: “Я же — прах и пепел”[bookmark: _ftnref9][9]. Моше рабейну сказал еще больше: “Мы — ничто…”[bookmark: _ftnref10][10]»[bookmark: _ftnref11][11]. И разве можно хоть на миг заподозрить, что Аарон расстроится, если будет задет его почет? Ведь речь идет об «ангеле милосердия и мира» — разве следует опасаться хоть малейшего пробуждения в нем этого нечистого душевного качества? И когда? — В столь ответственный час и в таком ключевом вопросе, как Избавление Израиля… Мы поражены и изумлены: возможно ли такое? Но Моше — «человек Б-га»[bookmark: _ftnref12][12], господин всех пророков — думает по-другому: это все же возможно: «Небеса в их высях, и земля в ее безднах, и сердца царей непостижимы»[bookmark: _ftnref13][13]. Это чувство, пусть даже легчайшее и глубоко сокрытое, все же может возникнуть в сердце…


Моше постиг самые сокровенные тайны человеческой души, сущность «образа Б-га» и решил: «Я не посягну на почет моего брата, потому что это может его опечалить…» Но Всевышний Сам свидетельствует об Аароне: «Вот он выходит навстречу тебе и увидит тебя, и радость в сердце его»[bookmark: _ftnref14][14]. То, что Г-сподь возложил миссию освобождения Израиля на Моше, несомненно не огорчит Аарона.


Всевышний узрел невероятное величие души Аарона, благодаря которому он удостоился нагрудника Первосвященника, носимого на сердце.
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[bookmark: _ftn6][6] Шаббат 105б. «“Да не будет в тебе идола чужого, и не поклонись истукану чуждому” (Теилим 81:10). Что такое чужой идол, находящийся в человеке? — Это его дурное побуждение».
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 19. Учение Слободка, часть 1. Дурное побуждение
Дурное побуждение — это особый ангел, чья единственная задача — привести человека к греху. Оно — такое же, как все другие создания в этом мире, и, подобно им всем, провозглашает, сообщает и доказывает, какое великое добро Всевышний вложил во все творения. Наш праотец Авраам убедился в существовании Творца, найдя этому доказательства во всем мироздании. Он увидел величественный дворец и пришел к умозаключению, что в нем, несомненно, должен быть Царь. Ведь каждое творение служит живым свидетельством существования его Создателя. А значит, безусловно, есть некая цель, ради которой оно появилось на свет, ведь не без причины его сотворил Всевышний. А раз есть цель — она непременно состоит в достижении блага, ибо Творец — Источник всего добра. Таким образом, мы приходим к выводу, что дурное побуждение самим своим существованием доказывает, что основа всего Творения — добро. Злое начало, предназначенное для разрушения, свидетельствует о том, что добро — центральная точка всего мироздания, цель Творения. Вот какой парадокс: две противоположности в одном целом: дурное побуждение — оно же и доброе. Ведь, как и доброе побуждение, оно тоже всеми возможными способами подтверждает и доказывает, что в мире есть только благо.


И в действительности в этом нет никакого противоречия. По сути — это самое великое истинное единство, какое только может быть в мироздании. Злое начало — это не влияние, противодействующее доброму побуждению, а ангельская сила, прокладывающая путь для благих дел доброго побуждения, делающая их еще мощнее и величественнее. Ведь что такое злое начало? — Умение обманывать, приукрашивать зло и выдавать его за истинное благо, а добро представлять в отрицательном свете, как будто оно является недостатком. И в этих обманчивых маскарадных костюмах человеку предлагается на выбор и добро, и зло. Здесь-то и начинается его испытание: провести глубокое исследование и вскрыть ложь злого начала. Необходимо добиться того, чтобы его разумение распознало и победило хитрость дурного побуждения — «Пусть человек всегда будет утонченным в трепете!»[bookmark: _ftnref1][1]


И вот нам вывод: дурное побуждение наделено большими способностями, чем сама мудрость, природа которой определяется с ее сотворения. Сверхъестественная хитрость злого начала, позволяющая скрыть мудрость и представить добро злом, а зло — добром, возвышается над природой, изменяет в глазах людей сотворенный мир и формирует их воззрения. Название этой способности — «дурное побуждение». Но человек должен превозмочь его, победить и сорвать с него завесу обмана… И в результате утвердится подлинная мудрость, ясно различающая между добром и злом, в соответствии с замыслом Всевышнего, Который внес в мир видение истины.


Вот мы видим три уровня: мудрость, дурное побуждение и человек. Чистая мудрость — это сущностное добро. Второй уровень мудрости, возвышающийся над первым, — это сила дурного побуждения, способная исказить видение. А третий уровень мудрости, возвышающийся над двумя первыми, — это величие человека, способного сокрушить замысел дурного побуждения и освободить мудрость от завесы лжи.


Ясно, что понятия вечной Торы, выраженные в форме запретов и повелений и предназначенные для множества поколений и бесконечного времени, включают в себя все возможные ситуации и указания. И наш разум обязывает нас исследовать и обнаруживать их истинное содержание, насколько оно раскрывается перед нами в словах мудрецов Талмуда и учителей прежних поколений.


Рассмотрим, например, понятие убийства, заложенное в речении: «Не убей»[bookmark: _ftnref2][2]. В самом буквальном смысле это означает запрет на лишение жизни человека, наказанием за которое служит казнь по приговору земного суда. Аналогично этому надо понимать и суть запретов: «Не прелюбодействуй»[bookmark: _ftnref3][3], «Не кради»[bookmark: _ftnref4][4] и так далее. Однако сердце удивляется этому и отказывается принять такое толкование. И хотя эти речения предназначены для многих поколений, впервые они были непосредственно обращены в пустыне Синай к поколению Знания, к пророкам, о которых сказано: «Видела рабыня на море то, чего не видел пророк Йехезкель, сын Бузи!»[bookmark: _ftnref5][5] И чтобы сообщить им Свои Десять речений, Всевышний открылся им Сам, а не содеял это через посланника. Ясно, что эти заповеди непременно содержат в себе самые возвышенные, утонченные и духовные понятия, подобающие величию Того, Кто их изрек, и вознесенности тех, к кому они обращены. А нам почему-то кажется, что здесь имеются в виду самые простые запреты на разнузданные и дикие поступки: убийство, прелюбодеяние, воровство и прочее…


Поэтому необходимо понять, что Б-жественные речения несомненно включают в себя различные аспекты и уровни понятий, лишь косвенно напоминающие убийство, прелюбодеяние и другие грехи в их прямом смысле.


Ясно, что Моше рабейну воспринимал понятие «убийство» совсем иначе, чем заурядная личность нашего времени. Из слов мудрецов Талмуда мы знаем: «Публично оскорбивший человека как будто пролил его кровь, поскольку кровь отливает от лица и оно бледнеет»[bookmark: _ftnref6][6]. Наши мудрецы ясно определили: они рассматривают такой поступок как самое настоящее видимое глазу убийство — пролитие крови! Это наставление можно воспринять, только находясь на очень высокой ступени осознания греха, настолько вознесенной, чтобы и в унижении человека видеть убийство. Но даже если и не осознавать этого так ясно — все равно этот поступок отвратителен: ведь человек позорит ближнего и причиняет ему боль!


Но еще более очевидное свидетельство того, как глубоко необходимо осознавать грех, мы находим в словах наших учителей: «Раббан Шимон Бен Гамлиэль (глава Израиля) и рабби Ишмаэль (первосвященник) были среди “десяти казненных царством”, которых предал мученической смерти нечестивый Рим. Рабби Ишмаэль начал плакать… Он произнес: “Я плачу о том, что мы будем казнены как убийцы и осквернители шаббата!” Раббан Шимон бен Гамлиэль ответил ему: “Возможно, когда-то случилось, что, сидя за трапезой, ты задремал, и пришла женщина с вопросом о чистоте семейной жизни, но слуга ей ответил: “Он отдыхает”. А ведь в Торе сказано: “Если истязать, истязать его будешь, когда он возопит, возопит ко Мне, Я услышу, услышу вопль его”[bookmark: _ftnref7][7] и следующий стих Торы продолжает: “И воспылает Мой гнев, и Я казню вас мечом, и будут ваши жены вдовами, а ваши сыновья — сиротами”[bookmark: _ftnref8][8]”.


И Мидраш рассказывает, что раббан Шимон бен Гамлиэль сам вспомнил, как однажды к нему пришла некая женщина с вопросом, а он, надевая в это время верхнюю одежду или завязывая шнурки обуви, попросил ее секунду подождать, пока не закончит, — и этот случай заставил мудреца признать справедливость вынесенного ему смертного приговора.


И вот, перед нами глава Израиля, к которому пришла простая женщина с вопросом… Возможно, она вообще впервые в жизни видела величайшего мудреца поколения. Задержаться в его доме еще на несколько мгновений — для нее несомненно огромное удовольствие. Каждое слово, исходящее из его уст, для нее — величайшая ценность, которая навечно останется в ее сердце и памяти. Она всегда будет гордиться — ведь ей случилось говорить с главой поколения!


И, разумеется, он не был обязан прервать свое дело, тем более что оно занимало всего несколько секунд! Конечно, мы знаем, что человек, вынужденный обратиться за помощью к другим, чувствует себя так, будто его казнят огнем и водой. Но ведь эта женщина пришла не за подаянием, а за ответом на свой вопрос. И если бы ей сказали, что для нее трудно и обидно задержаться лишнюю секунду в доме главы Израиля, она даже не поняла бы, о чем идет речь…


Но Тора проникает в самые глубины души человека, ведь “Все евреи — сыновья царей”[bookmark: _ftnref9][9]. И, несомненно, в сердце этой женщины есть некий уголок, в котором трепещет едва уловимое недовольство, вызванное ожиданием, несмотря на то, что она сама этого совершенно не ощущает, и, более того, воспринимает как радость. Однако мудрецам это видится страданием. И приговор справедлив: причиняющий мучение ближнему будет казнен как убийца.


Вот перед нами понятие убийства в толковании мудрецов Талмуда.


И еще один пример — о грабеже. Первое представление о значении этого слова — грубое насилие, когда грабитель отбирает вещь у своей жертвы, как сказано: “И выхватил он копье из руки египтянина…”[bookmark: _ftnref10][10] Но из слов наших мудрецов, благословенной памяти, мы выводим нечто совершенно иное.


Повествует Талмуд в трактате Хулин: “Сказал Абайе: вначале я забирал долю коэнов, ибо считал, что так выражаю любовь к заповеди! Когда я услышал мнение мудрецов о том, что слова “…и даст коэну”[bookmark: _ftnref11][11] означают: хозяин должен дать ее, а коэн не вправе забирать сам, — я уже больше так не поступал, а говорил: дайте мне! (Раши объясняет: “Я просил напрямую, потому что полагал, что так выражаю любовь к заповеди”). Но затем я услышал слова Барайты: “Но не следовали сыновья (пророка Шмуэля) его путями и склонились к корысти и брали взятки и искривляли суд”[bookmark: _ftnref12][12]. — Рабби Меир сказал: их вина заключалась в том, что они требовали долю левитов напрямую!” После этого я перестал просить, но если мне давали — я брал. Но затем я услышал еще одну Барайту: “Скромные отводили свои руки от Хлебов подношения, а жадные делили их между собой…”[bookmark: _ftnref13][13] Тогда я вообще перестал брать долю коэнов»[bookmark: _ftnref14][14]. Тосафот объясняют: «Абайе не хотел выглядеть жадным в глазах людей, обирая нуждающихся больше него, — несмотря на то, что он тоже не был богат…»[bookmark: _ftnref15][15]


В этой истории нет ни малейшего намека на грабеж в прямом смысле. Наоборот: само по себе принятие подношений коэнам — это заповедь, к которой Абайе желал быть причастным всем сердцем, — ведь так повелел Г-сподь! Когда же он узнал, что из стиха Торы непосредственно следует, что он не должен брать эти дары сам, то перестал так поступать. Теперь ему пришлось выражать свою любовь к заповедям в более скромной форме. И он стал просить: «Дайте мне долю коэна! Позвольте мне быть причастным к исполнению этой заповеди!» Но рабби Меир на все это смотрел по-другому: здесь нет любви к заповеди, а лишь только грех. Такой поступок по своей сути — грабеж, и это выводится из слов пророка: «…и склонились к корысти, и брали взятки, и искривляли суд…»[bookmark: _ftnref16][16] И когда Абайе это понял, то больше не просил долю коэна, и лишь принимал, когда ему давали. Но, услышав слова Барайты: «Скромные отводили свои руки от Хлебов подношения, а жадные — делили их между собой…»[bookmark: _ftnref17][17], он вообще перестал принимать дары коэнам, не желая обделять тех, кто нуждался больше него… Благодаря учению рабби Меира он смог понять: даже и в том, что коэн берет долю, которую ему определила Тора, можно усмотреть кражу. Пусть и сам он не богат, все же, поскольку есть более бедные коэны — он их обирает!


Наши мудрецы, благословенной памяти, открыли нам целые миры Торы и ее сокровенное знание. Они сформулировали центральный принцип всех ее заповедей, запретов, требований и предписаний. Они научили нас истинному пониманию языка Писания: «Не убей», «Не укради», «Не опозорь» — «Не причини боль ближнему». Даже если «обидчик» не замечает этого, а «обиженный» сам не чувствует, и, может быть, даже было бы правильно счесть это наслаждением и удовольствием, — Тора проникла в самые глубины души и обнаружила след неприятного ощущения. И если ты причинил человеку боль даже такого рода — ты убил его и ответишь за это!


И так мы должны как можно глубже изучить каждую заповедь и запрет Торы, понять каждое ее слово, найти разъяснение в высказываниях мудрецов предыдущих поколений и научиться «находить общее в похожем и различие в отличающемся».
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 20. Учение Слободка, часть 2. Милосердие Торы
[bookmark: _ftnref1][1]Нам кажется, что повеления Торы нам нужны только для понимания и исполнения того, к чему не может самостоятельно прийти человеческий разум, но в законах, смысл которых ясен, а необходимость — несомненна, мы можем полагаться на собственное мышление… Однако на самом деле это не так.


Вот перед нами первостепенная заповедь, значимость которой ни у кого не вызывает ни малейших сомнений: «И возлюби ближнего своего, как самого себя»[bookmark: _ftnref2][2]. Если мы задумаемся, то увидим, что и здесь человеческое понимание не может охватить высочайших предписаний Торы.


Любовь к ближнему в упрощенном представлении — это постоянная и неустанная помощь бедным и нуждающимся. И если бы мы встретили кого-то, кто настолько развил в себе любовь к людям, что собрал в своем доме множество несчастных, страждущих, голодных, одиноких и обездоленных, чтобы их вылечить и накормить, и если он ведет себя с ними как друг и брат, обеспечивает всем необходимым в материальном и духовном, оказывает им великий почет и проявляет сердечность, а тем более, если в конце концов он дает им в дар большую часть своего состояния, то, разумеется, мы посчитали бы такого человека исключительным праведником и образцом высшего и недостижимого идеала.


Но мнение Торы о любви к людям неизмеримо шире и глубже человеческого представления. Мы находим, что Б-жественное Учение не только не восхваляет такого рода любовь к людям, не усматривая в ней высшего идеала, но и находит в ней множество недостатков.


Ведь может оказаться, что в такой любви к людям кроется глобальный самообман. Возможно, она проистекает лишь из самолюбия щедрого жертвователя и его амбиций: ведь это именно он накормил, вылечил и осчастливил этих несчастных и обездоленных. Он дает им все это потому, что желает им добра и испытывает удовольствие, видя себя источником их блага и радости. И может оказаться, что по отношению к здоровым и сытым, не нуждающимся в его благодеяниях, его сердце не испытывает никаких добрых чувств.


Из Б-жественной Торы следует, что даже если благодетель отдает беднякам все, что имеет, не оставляя себе ничего, кроме легчайшего чувства удовлетворения, что все это они получают благодаря ему: «Только престолом я буду выше тебя…»[bookmark: _ftnref3][3], он все же будет считаться не любящим, а, скорее, презирающим, а его любовь, даже если она невероятно сильна, — порочной. И это потому, что заповедь «И возлюби ближнего своего, как самого себя»[bookmark: _ftnref4][4] предполагает, что доброе отношение к людям не должно проистекать из ощущения себя источником благодеяний. Руководствующийся этим приятным чувством в действительности не любит людей, а почти их ненавидит. Рамбан вывел это из того, что два стиха: «Не возненавидь брата твоего в сердце твоем…»[bookmark: _ftnref5][5] и «И возлюби ближнего своего, как самого себя»[bookmark: _ftnref6][6] следуют в Торе один за другим.


Но почему Б-жественное Учение не считает любовью чувство, кажущееся нам столь возвышенным и вознесенным? Дело в том, что Тора требует от нас совсем иного отношения к людям. Истинная любовь должна обладать совершенно другими признаками и проявляться иначе! Дающий, о котором мы здесь говорили, может любить обездоленных вовсе не из-за того, что осознал их величие как Б-жественных творений и постиг, насколько они достойны его внимания и помощи. Причиной его любви могла стать только плачевность их положения. Ведь если бы те же самые люди, которых он сейчас так любит, были состоятельными и наслаждались благом в избытке, его сердце вообще бы о них не болело. И хорошо уже, если он хотя бы им не завидует и не желает зла… Побуждение сблизиться с этими несчастными возникло в нем только из-за того, что их боль и страдания были так сильны, что его сердце преисполнилось жалости к ним. И может оказаться, что это совсем не свидетельствует о наличии в нем способности испытывать истинное сострадание. Возможно, он проявляет к ним добрые чувства лишь из-за того, что на этой границе заканчивается его бессердечность — ведь даже у самых равнодушных людей есть предел черствости, за которым пробуждается милосердие…


Такая любовь, даже если со временем она и очищается от эгоизма и самолюбия, может возникнуть лишь спонтанно и непроизвольно. Совсем не такой любви к ближнему требует от нас Тора. Ее источник — в глубоком осознании возвышенности людей. Б-жественное Учение раскрывает нам, что сущность человека бесконечно высока и вознесена, поскольку он сотворен по «образу Б-га» и ему уготовано властвовать над всеми созданиями и владычествовать над всем миром от бездонных пропастей до недосягаемых вершин. Все должно склониться перед ним, пасть ниц, мириады высших ангелов танцуют перед ним, «жарят для него мясо», предназначенное для великих, и «процеживают вино», даруемое с Небес. И умаление почета этого величайшего человека является грубейшим посягательством на славу Царя всех царей, властвующего над высшими и нижними мирами. А если ты захочешь оказать человеку почет, который ему полагается по праву, никогда не будет достаточно того, что ты для него сделаешь. Даже если ты накроешь стол, подобающий царям — владыкам мира, и устроишь такую трапезу, как царь Шломо в свои дни, ты все равно не исполнишь по отношению к нему своей обязанности. И почему? Потому, что он свят и возвышен, безгранично и неизмеримо!


И если ты видишь его в приниженном состоянии, когда он полностью погружен в заботы этого материального мира, трудится в поте лица, угнетая тело и дух, чтобы обеспечить себя пропитанием и «поесть с ослом из одной кормушки»[bookmark: _ftnref7][7], и при этом еще радуется своему уделу и вообще не имеет ни малейшего представления о вознесенном источнике своего происхождения, тебе следует поддержать и утешить его. В твоем сердце должно зародиться глубокое сожаление, и пусть великая тревога охватит тебя при виде этого великолепия, павшего с высочайших Небес в нижайшие бездны.


И даже если ты встретишь его в тот момент, когда он уже властвует над всем миром, от края до края, то даже тогда ты обязан усомниться, что он уже получил весь причитающийся ему в этой жизни почет. И ты должен в голос рыдать: пал с Небес на землю ангел Б-га!


Любовь, возникающая таким образом, не зависит от самолюбия дающего. Он не ощущает в своей душе, что оказывает милость тем, кого поддерживает. И даже если его добрые дела умножатся, как песок на берегу моря, он не приписывает себе заслугу и не говорит: «Достаточно!» Он осознает: то, что он делает для человека, — лишь капля в море, в сравнении с тем, чего тот достоин согласно своей возвышенной сути.


Такая любовь не различает между бедным и богатым. Как она призывает разделить тяготы бедняка, лишенного и обездоленного, так же она велит сострадать тому, кто властвует над всем миром, поскольку оказываемый ему почет совершенно не соответствует великой славе, что положена ему со дня его сотворения. Нити этого подхода переплетаются, соединяясь в великолепном узоре, охватывающем все Б-жественное Учение, и проявляются в словах наших мудрецов, благословенной памяти, принявших Письменную и Устную Тору.


И вот что заслуживает особого внимания. Это требование Торы не является неким недостижимым идеалом, доступным лишь исключительным праведникам, это закон, установленный для каждого. И даже самая заурядная личность в нашем народе не может освободить себя от обязанности следовать ему в своей повседневной жизни. Известно повествование Талмуда: «Рабби Йоханан бен Матья попросил своего сына нанять рабочих. Сын исполнил просьбу отца и договорился с ними, что будет их кормить, а когда пришел с этим к отцу, тот сказал ему: сын мой, даже если ты устроишь для них такую трапезу, как царь Шломо в свои дни, то не исполнишь своей обязанности по отношению к ним, поскольку они — сыновья Авраама, Ицхака и Яакова!»[bookmark: _ftnref8][8]


Рабби Йоханан бен Матья всей душой ощущал, что все евреи — и даже самые простые среди них — потомки царей, а потому к ним нужно относиться соответственно, почитать их, как царских сыновей, и накрывать для них стол, подобающий царям. И более того: даже стола обычного царя и трапезы царя Шломо в его дни недостаточно для того, чтобы почтить их, ибо они — потомки Авраама — «Князя Б-га»[bookmark: _ftnref9][9], гостеприимство которого превышало даже почитание гостей царем Шломо. И рабби Йоханан бен Матья относился к людям так, как они того заслуживали, поскольку видел в них Б-жественные творения.


И хотя вполне возможно, эти простые рабочие в достаточной мере не постигли величия своих отцов, и, конечно же, не считали себя достойными трапезы Авраама, тем не менее, мудрец ощущал их истинное величие. Он понимал, что крадет их заработок и лишает того, что им положено по праву, если не накроет для них стол подобно тому, как это делал наш праотец Авраам…


Если любовь к ближнему возникает из воззрения на человека как на Б-жественное творение, то в конце концов она непременно приведет нас на столь возвышенную ступень, на которой каждый признает ближнего царем над собой и полностью смирится перед ним, как раб перед господином. Ведь об этом спрашивают человека: «Принимал ли ты на себя царскую власть Творца утром и вечером при чтении “Шма Исраэль”? Признавал ли ты превосходство товарища в душевном покое?»[bookmark: _ftnref10][10] Мудрецы приравняли скромность в отношениях с людьми к смирению перед Творцом…


Вот перед нами объяснение сути заповеди Торы «И возлюби ближнего своего, как самого себя»[bookmark: _ftnref11][11].





[bookmark: _ftn1][1] Это выступление Сабы из Слободки, изданное в «Ор Ацефен», записал рав Шмуэль Абба Снег, благословенной памяти, главный военный раввин Литвы.


[bookmark: _ftn2][2] Ваикра 19:18.
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[bookmark: _ftn10][10] Решит Хохма, раздел «О трепете», гл. 12.
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 21. Учение Слободка, часть 2. Отношение к людям
[bookmark: _ftnref1][1]«Порадуй близких и любимых, как радовало Тебя Твое Творение в Ган Эдене в прошлом!» (Ктубот 8а).


Сказано в Торе: «И пришельца не притесняй, а вы знаете душу пришельца, ибо пришельцами вы были на земле египетской»[bookmark: _ftnref2][2]. Мы обычно понимаем этот стих Торы следующим образом: вы знаете горькую участь пришельца, поэтому не притесняйте других. Если ты сам пострадал, не заставляй по той же причине страдать кого-то еще.


Однако истинный смысл этой заповеди намного более глубокий: человек обязан переживать страдание и ощущать радость других людей так же, как свои собственные, поскольку сказано: «И возлюби ближнего своего, как самого себя»[bookmark: _ftnref3][3] — в точности как самого себя. Например, прочувствовать тяготы пришельца может только тот, кто сам испытал подобное в своей жизни. Поэтому Тора подчеркивает, что у нас есть представление о невзгодах пришельца, поскольку наш народ был в такой беде и испытал их в полной мере. И лишь ощущая страдания ближнего, мы сможем постичь суть запрета притеснять пришельца.


Это не только полезный совет и рекомендация — помнить собственные тяготы, чтобы оказывать добро людям, но основа мироздания: невозможно помочь ближнему, если в полной мере не проникнуться его положением. Для возникновения связи между людьми необходимо, чтобы они прошли через одни и те же жизненные перипетии.


Сказано в Талмуде: «Когда человек страдает, какие слова произносит Б-жественное присутствие? — Тяжело Моей голове, тяжело Моей руке»[bookmark: _ftnref4][4]. Человек, разделяющий с ближним его страдание, является для него источником блага. Там, в небесных высях, пробуждается то же самое чувство, которое люди испытывают на земле, поскольку только благодаря этому возникает единение…


И вот, нет ни одного мгновения, чтобы в мире не было одновременно и радости, и горя: один человек счастлив, а другой в это время страдает. А раз так, то становится ясно, что у Источника всего блага нет полной радости — к ней всегда примешано страдание. Поэтому сказали наши мудрецы: «Да будет слава Г-спода навеки, возрадуется Г-сподь деяниям Своим»[bookmark: _ftnref5][5].[bookmark: _Hlk530046425] В этом стихе Теилим не сказано «радуется», а именно «возрадуется»[bookmark: _ftnref6][6]. Только в Грядущем мире, когда все Творение придет к цельности и его радость будет совершенной, без всякой примеси порчи и страдания, тогда «…возрадуется Г-сподь деяниям Своим!»[bookmark: _ftnref7][7]


А в наших поколениях, мало того, что в мире нет совершенной радости, поскольку когда хорошо одному, страдает другой, сегодня люди в принципе не способны испытывать истинную радость. Сказано в Тана Девей Элиягу: «Всевышний безутешно сокрушается и говорит: когда же весь мир будет полон людьми, подобными Аврааму?!» Из этого следует: даже если человек достигнет высокой ступени, требуемой Творцом, поскольку сказано, что Всевышний радуется глубокому изучению Торы, и даже если он в своем величии сравнится с царем Шломо, больше всех других людей одаренным мудростью и всяческим благом, — то даже на самом пике его счастья безгранично страдание, которое из-за него испытывают на Небесах. Об этом сказали наши мудрецы: «Всевышний безутешно сокрушается, сообщая всем о Своем несчастье, и говорит: почему этот счастливый человек не поднялся на более высокую ступень и не удостоился уровня Авраама?!»


Тора обязывает нас следовать путями Б-га и поступать согласно Его качествам. Даже если человек видит другого настолько счастливым, насколько это возможно в наше время, и если окажется, что тот подобен царю Шломо во всем его величии, мудрости, царской власти, богатстве и славе, он, хотя и должен пробудить в своем сердце радость из-за счастья ближнего, — все же при этом ему следует сокрушаться: когда же этот человек уподобится нашему праотцу Аврааму телом, душой и мудростью?! Это требование записано и как практический закон в Мишне, в трактате Бава Меция: «Даже если ты устроишь им такую трапезу, как царь Шломо в свои дни, то не исполнишь своей обязанности по отношению к ним, поскольку они — сыновья Авраама, Ицхака и Яакова…»[bookmark: _ftnref8][8] Исполнить обязанность накормить людей можно, только оказав им милосердие соответственно путям нашего праотца Авраама. А если человек на это не способен, то даже если он о них чрезвычайно заботится и устраивает в их честь трапезу царя Шломо, — все же этого не будет достаточно.


Наши мудрецы сформулировали благословения для жениха и невесты на свадебной церемонии, исходя именно из этой концепции. Даже вкушая трапезу Шломо, царя Израиля, восседающего на царском престоле, — самого мудрого и богатого из людей, равного которому не было и нет во всем мире, человеку следует страдать и молить Б-га: «Порадуй близких и любимых, как радовало Тебя Твое Творение в Ган Эдене в прошлом!»[bookmark: _ftnref9][9] Он должен чувствовать несовершенство радости ближнего и сокрушаться: «Почему царь Шломо не достиг уровня Первого человека до совершения им греха?»


Только радость, которая наступит в Грядущем, не содержит в себе недостатка; ее испытывал Адам до совершения греха. Лишь в будущем все Творение придет к идеальному состоянию, о котором сказано: «Да будет слава Г-спода навеки, возрадуется Г-сподь деяниям Своим»[bookmark: _ftnref10][10]. Испытать настоящую радость можно лишь при достижении человеком полного идеала.


Поэтому в стихе Теилим не сказано «радуется», а именно «возрадуется»[bookmark: _ftnref11][11]. Только в Грядущем мире все Творение придет к цельности и радость в мире будет совершенной, без всякой примеси недостатка и страдания. Следует задуматься над тем, насколько это поразительно! Ведь, согласно словам наших мудрецов, у Всевышнего не было радости, если только можно так сказать, с начала Творения и до наших дней, и не будет до наступления эпохи Грядущего мира. А ведь этот период включает в себя и время дарования Торы, когда народ Израиля обрел цельность и освободился от нечистоты, внесенной в Творение змеем, и корона вернулась на прежнее место, то есть человечество достигло ступени, сравнимой с уровнем Первого человека до совершения им греха. Всевышний открылся им, и все они слышали слова Б-га живого, а ведь это радость, которую мир не может вместить! И все же даже к этому времени относятся слова: «Радовался — не сказано…» Радость народа Израиля была полной и абсолютной, без малейшего изъяна, и их Отец, Который на Небесах, если только можно так сказать, ликовал вместе с ними. Но в сокрытых глубинах эта радость не дошла до уровня истинной чистоты, поскольку все еще оставалась возможность свернуть с пути и прийти к греху, как затем и случилось. Возможность отклониться от добра является злом, и ею омрачено счастье. Только в будущем, когда человечество достигнет высшей предназначенной для него ступени, без потребности в испытании и без возможности свернуть в сторону, — тогда «возрадуется Г-сподь деяниям Своим». А раз так, то даже до совершения греха Первым человеком у Всевышнего не было полной радости, ведь: «радовался — не сказано». В прошлом не было полного счастья, поскольку у Адама все еще оставалась возможность согрешить и пасть со своего вознесенного уровня. Он был преисполнен ликования, так как избирал только добро, совершенно не приемля зло. Поэтому мы и произносим в свадебном благословении: «…как радовало Тебя Твое Творение в Ган Эдене в прошлом», — ведь со стороны человека радость была полной. А благословить жениха и невесту радостью Грядущего мира невозможно, потому что нынешнее состояние людей отлично от того, каким оно станет в будущем. И самое большое, что можно пожелать молодоженам, — это радости Первого человека до совершения им греха.


Теперь мы можем понять, что обязанность разделять счастье другого состоит не в том, чтобы радоваться, когда тому хорошо. Люди не могут быть довольны своим уделом и будут ощущать свою ущербность до тех пор, пока не достигнут уровня нашего праотца Авраама. Они несовершенны, и требуется лишь сокрушаться из-за этого — и как же можно радоваться их нынешнему положению? Так что обязанность радоваться счастью товарища возникает только в виде заповеди «разделить с другим его ношу». Поскольку сейчас ему хорошо, мы должны, по крайней мере, позаботиться о том, чтобы он получил от этого удовольствие, сделать ему приятно, чтобы он забыл о своей нищете и не тяготился тем, что ему чего-то недостает. Поэтому необходимо, чтобы в нашем сердце были тревога и сострадание, а на лице — радость.
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 22. Учение Слободка, часть 2. Радость в трепете
[bookmark: _ftnref1][1]«Чтобы ты научился трепетать перед Г-сподом, Б-гом твоим, все дни» (Дварим 14:23).


Обычно мы считаем радость и трепет далекими друг от друга понятиями, полными противоположностями, которые не могут одновременно объединиться в одном человеке: трепещущий не радуется, а радующийся не трепещет. Однако если посмотреть на этот вопрос через призму Торы, то все будет выглядеть совсем иначе. Мы убедимся, что трепет и радость — не только не исключают, но, наоборот, дополняют друг друга, и, более того, одно невозможно без другого. Человек не может обрести трепет, если в то же самое время не будет испытывать радость!


В Торе приводится заповедь, касающаяся каждого еврея, — отделение Второй десятины от урожая в Земле Израиля, которую хозяин поля вместе со своей семьей должен съесть только в Иерусалиме и ни в каком другом месте. Ее смысл непосредственно раскрывается в Торе: «Чтобы ты научился трепетать перед Г-сподом, Б-гом твоим, все дни»[bookmark: _ftnref2][2]. Это значит, что еврей должен прийти в Иерусалим для обретения трепета перед Небесами, — ведь таково предназначение этого города, — там пребывает Б-жественное присутствие и оттуда изливается святость на народ Израиля.


Если исходить из упрощенных представлений, то получается, что еврею заповедовано прийти в Иерусалим для обретения трепета перед Небесами, погрузиться в страдание и горе, тревогу и беспокойство, его глаза должны быть полны страха и печали. И Иерусалим — Дом Учения мудрости трепета — переполнится несчастьем всего народа: тысячи людей в нем сбрасывают с себя суетные заботы о мире и жизни, погружаются в горестные размышления, создавая пугающую и гнетущую атмосферу, образуют общество, полное печали и тревоги, убивающее жизнь и желание жить… А как же иначе? — Ведь здесь — Дом Учения трепета!


И как же мы будем поражены, когда дойдем до конца этой главы Торы и прочтем: «И ты заплатишь деньги за все, чего пожелает твоя душа: за крупный и мелкий скот и за вино, и за все, чего пожелает твоя душа, и ешь там, перед Г-сподом, Б-гом твоим, и радуйся ты и дом твой»[bookmark: _ftnref3][3]. Что есть радость? — Пышный семейный праздник… И все это — «Чтобы ты научился трепетать перед Г-сподом, Б-гом твоим, все дни!»[bookmark: _ftnref4][4]


И мало того, что каждому еврею, пришедшему в Иерусалим для обретения трепета перед Б-гом, заповедовано радовать себя, свой дом и всех вокруг. Иерусалим должен быть источником безмерного счастья: «Прекраснейший видом, радость всей земли, гора Цийон, склоны севера, град Царя великого!»[bookmark: _ftnref5][5] Неслучайно Иерусалим был городом радости, — и не только потому, что он — царская столица и главный город страны. Нет, само предназначение святого города — непременно быть «радостью всей земли»[bookmark: _ftnref6][6], настолько, что требовалось устранить оттуда все, что только могло привести к страданию или неприятным ощущениям.[bookmark: _Hlk530055518] Повествует Талмуд: «Сказал рабби Йоханан: строение для произведения расчетов находилось за стеной Иерусалима, и каждый, кто хотел подвести итог своим материальным делам, выходил за пределы города. Зачем? — Чтобы не считать деньги в Иерусалиме и не огорчиться, если результат не будет соответствовать его ожиданиям, поскольку этот город — “радость всей земли”[bookmark: _ftnref7][7]»[bookmark: _ftnref8][8].


Радость в Иерусалиме была столь ощутимой и яркой, что не терпела даже легчайшего следа неудовольствия. И поскольку некто, сидя за своими конторскими книгами и видя, что результаты не соответствуют его ожиданиям, мог опечалиться, вне города возвели особое строение, чтобы вывести огорчение за его пределы и сохранить в нем атмосферу совершенной радости, не омраченной даже легчайшей неудовлетворенностью или тревогой.


В этом безбрежном океане счастья не могло быть места даже мельчайшей примеси грусти. Горизонт был чистым и ясным, залитым светом наслаждения, и никакое облако не должно было его затенять. Находясь в Иерусалиме, человеку надлежало впитывать в себя красоту и величие города, о котором сказано: «…прекраснейший видом, радость всей земли…»[bookmark: _ftnref9][9]


Почему Иерусалим должен быть наполнен истинной радостью? — Потому что он — Б-жественный город знания Торы и трепета перед Небесами, и ему следует быть полным жизни и ни с чем не сравнимых наслаждений! Любой недостаток этой радости и удовольствия — это ущерб утонченному трепету перед Небесами и возвышенной жизни по Торе. Ибо в чем сущность Б-жественного Учения, если не в призыве к жизни? И чего Тора требует от человека, если не «выбери жизнь»[bookmark: _ftnref10][10]? Это и есть суть Б-жественного Учения!


Не о скудной и убогой жизни говорит Писание, не о существовании, подчиненном грубым и приниженным страстям, бурлящим в сердце человека и заключающим его в узкие и удушающие рамки. Жизнь по Торе залита Б-жественным светом, она открывает необозримые дали, наполняет ликованием сердце и душу. Глазам людей открывается пространство всех миров, а их мысль объемлет вечность. Жизнь по Торе так чиста и приятна, что в ней нет даже малейшего неудовольствия — духовного или материального.


И когда народ Израиля поднимается в святой Иерусалим и в нем собираются потомки Авраама, чтобы научиться трепету перед Б-гом, достичь высочайшей ступени, указанной Торой, обрести самую сокровенную сущность жизни, — воздух этого города должен быть весь пропитан свежестью, красотой и радостью, чтобы даже легчайшее облако не омрачало Небеса над ним и не было мельчайшей помехи для счастья. Ведь, когда человек из народа Израиля учится трепетать перед Г-сподом, — он начинает жить в радости!
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[bookmark: _ftnref1][1]«Г-сподь в милости Своей обновляет каждый день, всегда, все Творение…» (Утренняя молитва).


Мы знаем, что наивысший долг, возложенный на человека, — принять на себя Царство Небес. Это, в частности, выражается в молитве: мы обязаны благословлять Царя вселенной за каждое удовольствие, получаемое нами от этого мира. Обычно люди считают, что обязанность принять Царство Небес состоит лишь в том, чтобы преклониться перед Творцом, подчиниться Ему и стать Его рабом. По их мнению, благословения — это своего рода дань, которую Всевышний наложил на пользующихся Его добротой, чтобы они помнили о своем рабстве и никогда о нем не забывали.


В действительности это не так. Признание Царства Небес нужно не для подчинения людей власти Б-га и превращения их в Его рабов. А благословения — это не налог, установленный Всевышним желающим получить милость в Его мире. Принятие Царства Небес — это источник высшего наслаждения в мироздании, а произнесение благословения — корень милосердия, на котором основано Творение…


Как это понять? Чувственный мир человека устроен так, что его восхищает только что-то новое, а происходящее постоянно и неизменно не пробуждает в нем чувства. Наслаждение возникает только тогда, когда его вызывает нечто, чего не было прежде, новое состояние, свежий источник. Поэтому человек не испытывает удовольствия в своей жизни, если ему не предшествовало страдание от нехватки чего-либо. И насколько сильно страдание от недостатка, настолько же приятно и наслаждение от его восполнения.


И вот, весь мир — источник бесконечного блаженства! Каждая его составляющая, любое движение, каждый момент достижения совершенства — это мощный источник вдохновения и радости! Люди погружены в море нескончаемого наслаждения, и только привычка и пресыщение притупляет их чувства — они угасают, и теряется ощущение удовольствия.


Люди своими глазами созерцают великолепие природы, сияние оттенков ее неиссякаемой палитры. Это зрелище должно было бы беспрестанно доставлять им величайшее наслаждение, однако они совершенно не радуются, когда все это видят… У них есть уши, и их слух объединяет каждый отзвук всего, что происходит вокруг. Они замечают каждое движение — единое целое со всей жизнью. Людям бы радоваться своей доле, однако они не испытывают эмоций от всего, что видят и слышат… Они привыкли к этому и не ощущают новизны, пробуждающей чувства.


Б-г проявил к человеку великое милосердие, дав ему с рождения совершенные органы чувств, так что он никогда не страдал от их нехватки, а потому и не ощущает удовольствия от милости Всевышнего. Чтобы вывести людей за рамки старой привычки и обновить их восприятие, позволить им ощутить красоту мира и милосердие Б-га, заполняющее все пространство вокруг, наши мудрецы установили различные благословения.


Обращение к Б-гу помогает замечать, что «Г-сподь в милости Своей обновляет каждый день, всегда, все Творение…»[bookmark: _ftnref2][2] Необходимо воспринимать мир так, будто он сотворен прямо сейчас, и сам человек появился на свет в данный миг — и ему все в новизну. Благословения дают еврею ощущение, будто еще мгновение назад он был ничем, вообще не существовал, самое большее — был как сухое полено, как тело без души, как слепой, не видящий ничего вокруг, как глухой, лишенный слуха, без разума, понимания и восприятия. И вдруг, неожиданно, Б-г обратил к нему Свое сияющее лицо, вывел его на свет, освободил руки и укрепил кости, позволил глазам видеть, ушам слышать, а разуму — постигать…


И сколь велика радость человека, когда он начинает чувствовать, что жив, воспринимает, думает и понимает! Как сильно его удовольствие, когда всей своей душой он постигает новую жизнь, небывалые прежде чувства и ощущения! В его руках — новая сила, его глаза как будто только сейчас раскрылись, и разум впервые начал понимать новое. Эти чувства, постоянно наполняющие радостью человеческую жизнь, обновляются, когда мы произносим благословения Тому, Кто «раскрывает глаза слепым», «освобождает узников», «распрямляет согбенных», «возвращает души мертвым телам»[bookmark: _ftnref3][3].


А ведь этим наслаждения не исчерпываются. Ощущение радости приходит оттого, что мы замечаем совершенство тела, органов чувств и разума. Особое удовольствие мы испытаем, когда наше мышление поднимается на новую ступень, возвышаясь от состояния младенца до уровня взрослого человека, удостоившегося мудрости.


Развитие разума — самый мощный источник удовольствия и нескончаемого наслаждения. Каждый, кто с интересом занимается Торой, знает, какое это счастье — постичь что-то новое в Б-жественном Учении и обрести более глубокое понимание. Даже мельчайшее открытие разума вызывает ликование восприимчивой души. Какой восторг переполняет сердца родителей, когда они слышат, как их малыш начинает лепетать и произносит первые звуки! Еще большее наслаждение они испытывают, когда ребенок поднимается на новую ступень и соединяет слоги в единое слово: папа… мама… Насколько они счастливы, когда разум их ребенка разовьется настолько, что он начнет различать буквы: «алеф», «бейт». Таких ступеней тысячи и сотни тысяч, одна над другой, и человек постепенно поднимается по ним, пока не становится взрослым и мудрым. И преодоление каждого нового уровня в развитии вызывает его радость.


Но поскольку над всем властвует привычка, удовольствие от долгого пройденного пути притупляется. Люди замечают только легкие изменения, к которым еще не успели привыкнуть. Если бы наслаждение от постоянного продвижения вперед сохраняло свою новизну и свежесть и не ослабевало из-за привычки, человек одновременно ощущал бы удовольствие от всех ступеней, на которые он поднялся в своем развитии. Даже в последние дни жизни он пребывал бы в радости от своих самых первых шагов, когда еще был новорожденным младенцем, и чувствовал бы такое наслаждение, как будто все слилось воедино: он одновременно начал лепетать отдельные слоги, произносить первые слова, изучать алфавит, и сразу же приступил к Писанию, Мишне, Талмуду, и вот уже он умеет самостоятельно учиться без помощи учителя, и сразу же приходит к открытиям в Торе, глубоко знает Вавилонский и Иерусалимский Талмуды и становится мудрецом в Израиле… И вся радость от пути, который этот человек очень медленно, шаг за шагом прошел, оставалась бы живой в его душе, как будто все эти этапы пройдены им одновременно и слились в единое целое. И какое удовольствие получал бы тогда от своей жизни каждый человек, как велико было бы его наслаждение!


И вот, благословения, установленные нашими мудрецами, вдыхают жизнь в эти меркнущие впечатления. Молитва пробуждает чувства. Праведник, стоящий на вершине мудрости, возносит Песнь великолепию Б-жественного присутствия и дарованию Торы в благословении «…Тому, Кто обучает Торе Свой народ, Израиль». Он не теряет остроты и новизны самых первых и ранних впечатлений в своем постижении мира. Среди множества ощущений, которые он переживает всякий день и каждую минуту, превалирует ликование души и радость сердца, способного постигать самые простые истины, открытые даже петуху: «отличать день от ночи»[bookmark: _ftnref4][4]. И, преисполненный наслаждения, он выражает благодарность в благословении Творцу, сотворившему в Своем мире такое глубокое постижение…


В действительности, все сказанное здесь не передает полноты удовольствия от благословений. В них — множество сокровенных тайн, и великое блаженство предуготовано человеку, который задумывается о сути благословения и вкладывает в них возвышенное намерение.


Известно, что каждый раз, испытывая от чего-то удовольствие, мы обращаем внимание и на то, каким образом мы его обрели. Изысканная пища, поданная неопрятным слугой, не понравится нам так, как простой хлеб, предложенный знатным вельможей. Тем более, если он станет лично заботиться о нас: одевать и обувать, умывать и умащать, лично подавать нам все, в чем мы нуждаемся… Каким большим станет наше удовольствие, как умножится наслаждение, когда мы, произнося благословение, задумаемся о том, что Царь всех царей, Святой, благословен Он, «препоясывает Израиль силой» и «коронует Израиль великолепием»[bookmark: _ftnref5][5], заботится о человеке, как отец о своем единственном сыне, носит его на руках и исполняет все его желания! А ведь без помощи Всевышнего человек вообще не способен ничего сделать, и лишь Он, если только можно так сказать, одевает и раздевает, выводит в путь и возвращает домой, кормит и поит каждого! Как велико наше наслаждение, когда мы осознаем и чувствуем это!


Таким образом, принятие Царства Небес — это не иго и не дань, накладываемая Всевышним на человека. Это призыв задуматься и разглядеть Б-жественную милость, переполняющую мироздание!


И чего же Г-сподь, Б-г твой, требует от тебя? — Только получать удовольствие и наслаждаться Его добротой и милостью все твои дни… И будет ваше удовольствие вашим служением, и будет ваше наслаждение вашей данью, и будет осознание бесконечной доброты и милосердия Б-га вашей платой за Б-жественное благословение!





[bookmark: _ftn1][1] Это выступление Сабы из Слободки, изданное в «Ор Ацефен», записал рав Авраам Зеев Геллер, благословенной памяти, раввин города Марьямполь.
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 24. Учение Слободка, часть 2. Истинная реальность
[bookmark: _ftnref1][1] «И никогда не слышали, не внимали, глаз не видел Б-га, кроме Тебя, содеявшего такое для ожидающего Его» (Йешаягу 64:3).


Подними глаза и посмотри на то, что перед тобой. Внимательно присмотрись и глубоко исследуй — и тогда поймешь, как сильно ты заблуждался всю свою жизнь, полагая, что постигаешь истинную реальность. Твои глаза, широко раскрытые с самого рождения, в действительности слепы и не различают истины. Это — глаза плоти, а потому они и видят лишь материальное. А «плоть» — растительность, земля… — это не более чем одеяния реальности. Сущность же реальности — это мышление, сокрытое во всем, в большом и малом… И если ты захочешь узреть истину — обратись к разуму, а не к телесным чувствам, и тогда, быть может, она откроется тебе.


А теперь присмотрись еще раз, взгляни на то, что перед тобой!


Велика эта тайна, и направь свое сердце к ее разгадке. Но даже если ты удостоишься раскрыть своим разумом все секреты этого мира и твое постижение достигнет Небес, а понимание вознесется к звездам и созвездиям, и все они со всеми их чудесами и тайнами будут раскрыты перед тобой, будто находятся на расстоянии вытянутой руки, и даже если твоя сила позволит тебе обрести полную власть над всем этим огромным миром, — то и тогда, знаешь ли ты, кем будешь в глазах Г-спода, Источника мудрости и истины? — Ты будешь для Него таким же как сейчас, когда ничего обо всем этом не знаешь, и к тебе будет относиться изречение: «Суета сует, все суета…»[bookmark: _ftnref2][2]


Сказали наши мудрецы: «Все, что сотворено в Шесть дней Творения, — суета!» Задумайся над этим: все, что сотворено… Неужели такое возможно? Если все Творение со всей его великой и непостижимой мудростью — всего лишь «суета», — что же тогда «истинное существование»? От этой мысли бросает в дрожь!


Но если мы обратимся к элементарной правде, известной нам с давних времен, то хотя и не постигнем ее глубинной сути, все же узнаем нечто чрезвычайно важное. Давайте по-новому поймем высказывание мудрецов Талмуда: «Этот мир — преддверие к Грядущему миру»[bookmark: _ftnref3][3]. Но что такое этот мир? — Ведь он — неиссякаемая сокровищница мудрости и сил, сотворенных и вложенных во все творения, а самые великие мудрость и сила были дарованы разуму человека. Но что пользы во всем этом Б-жественном кладе, если он не становится средством для обретения человеком постижения? В конце повествования о сотворении мира в Торе сказано: «…который сотворил Б-г, чтобы делать»[bookmark: _ftnref4][4]. И наши мудрецы объяснили: все было создано для действия человека…


И каким будет результат этого созидания, которое мы осуществим своим разумом, усовершенствуем своими делами, и о чем будем свидетельствовать всяким движением каждое мгновение? Плод усилий разума человека — это Грядущий мир, ожидающий каждого благодаря его постижениям и деяниям: «И никогда не слышали, не внимали, глаз не видел Б-га, кроме Тебя, содеявшего такое для ожидающего Его»[bookmark: _ftnref5][5].


И потому: «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: _ftnref6][6]. Ибо в этом мире человек движется к цели мироздания с помощью разума, которым одарил его Г-сподь… И ради одного этого часа сотворен весь мир.


Так и получается, что все несущественно, кроме постижения истинной реальности, к которой человек приходит сам, собственными усилиями! Признай простую истину: вся жизнь в этом нижнем мире — это лишь стук в дверь стоящего в прихожей в ожидании, чтобы ему отворили парадный зал, и он мог войти. Имеет ли этот стук сам по себе какую-либо значимость? И неужели, войдя в парадный зал, человек будет вспоминать о том, как прежде стучал в дверь?! И даже если вся мудрость мира будет зависеть от этого стука, неужели он сравним с бесценной наградой, которую человек найдет в тронном зале Грядущего мира? Ведь, если посмотреть глубже, этот стук отделял его от парадного зала, и как счастлив был бы человек, если бы ему удалось войти в мир, которого «ничей глаз не видел», без необходимости вначале стучать в запертую дверь семьдесят или восемьдесят лет! Но никто не может обрести долю в Грядущем мире, кроме творения, избравшего добро и стремящегося к нему трудом своей души в этом мире, имя которому — «человек»! И добро, к которому стремятся люди, — это и есть сущность всей реальности, а все остальное — не более чем тень… Близкая к стороне добра действительность, которую человек может постичь, — это всего лишь тень добра, тень реальности — бледная тень, которую мы — люди последних поколений — считаем существенной.


И теперь, после всех этих слов, присмотрись еще раз, взгляни на то, что перед тобой! Что ты видишь, сын человеческий? Миллионы людей в этом мире заняты все дни и ночи напролет поиском фальшивых ценностей мира, далеких от истинного совершенства. Они, как неразумные дети, играют с бледной тенью, ощупывают ее, наслаждаются ею и радуются своему уделу, желая еще больше слиться с ней, и испытывают тяжкие страдания, если им чего-то недостанет. Они думают, что нашли реальность и обрели то, что сотворил Г-сподь, потому что если их «я» здесь — все здесь, и больше с их точки зрения ничего не существует!


Они наслаждаются сами и передают свой ущербный жизненный опыт потомкам, и так продолжается из поколения в поколение. Эти пустые наслаждения вместе с искаженными воззрениями укореняются все глубже и глубже, увеличивая хаос и суету. Малые дети, играющие с тенью, изо дня в день растут и возможно когда-нибудь осознают свою ошибку, отдалятся от ничего не стоящих теней и обратятся к истинной реальности. А великовозрастные младенцы, чей духовный мир остается неразвитым, даже когда их тело уже полностью оформилось, чем дольше проживут на земле — тем больше будут заблуждаться, играя с тенями, и отдаляться от разума, который и есть истинная реальность, отбрасывающая все эти тени. Но они обратили к ней затылки и никогда не пытались повернуться лицом, увидеть то, что порождает все тени, которым они так радуются. Ведь они всю жизнь бежали вслед за тенями: «…шли за суетой — и суетой пропитались»[bookmark: _ftnref7][7]. Они променяли всю свою способность понимать и чувствовать на ничтожное, на ложные формы, скрывающие и искажающие истину. В самой слабой и бледной тени, столь далекой от сущности мироздания, миллионы людей видят источник радости, поскольку эта мимолетная тень и есть в их глазах то, что в полной мере «существует», и в ней они рассчитывают найти все наслаждения и удовольствия.


А отсюда ты можешь сделать вывод: если все эти удовольствия может дать людям блеклая тень, то каким же неописуемым наслаждением способна одарить их истинная реальность — основа Грядущего мира! А что ее составляет? Единственное надежное постижение разума, к которому человек пришел по-настоящему, уверенно и без сомнений, и в соответствии с которым должен жить.


Нет места малодушию и отчаянию в этом мире! Наоборот, чем больше ты встречаешь приниженных людей, погруженных в самые мерзкие и отвратительные занятия, — тем увереннее тебе нужно перепоясаться мощью разума, наполненного знанием Торы, и самоотверженно стремиться к цели, которой ты можешь достичь своими усилиями. Измени свою природу действием и мыслью, заложи в себе фундамент верного осознания, и ты не пошатнешься. Ты достигнешь истинной реальности, и сколь велико будет твое счастье!


Если столько света заключено даже в едва заметной тени — как же велико сияние сокрытого света!





[bookmark: _ftn1][1] Это выступление Сабы из Слободки, изданное в журнале Йешурун, записал рав Авраам Элиягу Каплан, благословенной памяти, глава Бейт Мидраша для раввинов в Берлине.


[bookmark: _ftn2][2] Коэлет 1:2.


[bookmark: _ftn3][3] Авот 4:16.


[bookmark: _ftn4][4] Берешит 2:3.


[bookmark: _ftn5][5] Йешаягу 64:3.


[bookmark: _ftn6][6] Авот 4:17.


[bookmark: _ftn7][7] Ирмеягу 2:5.
Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 25. Учение Слободка, часть 3. По образу Б-га
[bookmark: _ftnref1][1]«Посмотрите, какое творение Я сотворил в Своем мире, образ, который Я создал!» (Мидраш Рабба, Берешит, гл. 12).


Все течение жизни — материальной, духовной, общественной и личной — основывается на осознании человеком своего истинного величия. Скудный разумом не в состоянии верно оценить свою роль в Творении, а потому пренебрежительно относится как к себе, так и к самой жизни, и иногда ради самой ничтожной выгоды подвергает себя большой опасности. Не таков человек, наделенный разумом, постигший силы своей души — он любит жизнь и всеми силами старается возвыситься сам и вознести вместе с собой все Творение.


Осмысление истинного величия человека — необходимое условие жизни, определяющее уровень каждого на земле. Поэтому очень важно понять значимость людей в соответствии с воззрением Торы. Ведь только это и есть истина, осознав которую, мы сможем прийти к трепетному служению Небесам и обрести совершенную меру для оценки своих поступков.


Всевышний любит людей, и это подтверждают мудрецы Мишны: «Любим человек, сотворенный “по образу Б-га”, как сказано: “И сотворил Б-г человека по образу Своему, по образу Б-га Он сотворил его…”[bookmark: _ftnref2][2]» [bookmark: _ftnref3][3]. Любовь Всевышнего к своим творениям раскрывает величие человека. Ведь, если мы задумаемся над тем, что вмещает в себя понятие «образ Б-га», то обнаружим его неизмеримую вознесенность во всем мироздании, во всех низинах и вершинах мира.


И только так мы поймем, что когда ученые и философы с самого Сотворения мира стараются исследовать и постичь суть человеческой души, измеряют своей мудростью возвышенность человека, — их понимание до сих пор не достигло даже щиколотки «образа Б-га», как Тора определяет величие человека. Ведь если он может уподобиться благословенному Творцу, то в определенной мере соответствует Его безграничному величию!


И, обретя такое воззрение на образ человека, мы сможем понять суть возложенной на нас духовной работы — обязанности сердец, которую мы выводим из святой Торы. Учение Мусар не имеет равных себе среди всех теорий морали, разработанных мыслителями народов мира, опирающихся на человеческий разум.


Ведь только через незамутненное стекло чистой души мы должны смотреть на заповедь Торы «И ходи Его путями…»[bookmark: _ftnref4][4] Мудрецы Талмуда объяснили ее так: «Как Он милосерден и жалостлив, так же и ты будь милосерден и жалостлив»[bookmark: _ftnref5][5]. «Это мой Б-г, и я буду служить Ему красиво…»[bookmark: _ftnref6][6] — эти слова Торы включают в себя все Учение Мусар — обязанность человека прийти к совершенству, уподобившись Всевышнему.


И пусть у нас не возникнет вопрос: как слабые и бессильные люди могут уподобиться Творцу мироздания? Ведь, задумавшись над этим, мы осознаем, что повеление следовать путями Б-га — это не просто постановление Царя, обязывающее человека стать кем-то, кем он вовсе не является по своей природе. Эта заповедь проистекает из любви Творца к человеку — ведь Он создал его по Своему образу. Она обязывает людей быть достойными, воплотить в реальность и реализовать свой потенциал.


Осознание нашей неразрывной связи с Б-гом должно глубоко запечатлеться в наших сердцах, чтобы мы не забывали о ней ни на мгновение. Нам необходимо любить людей так же, как любит нас Всевышний, — ведь милость Б-га к нам несравнима с Его отношением ко всем остальным творениям. Нам необходимо приложить все силы, чтобы прийти к совершенству — стать людьми в соответствии с истинным образом, который определил для нас Всевышний, воплотить в реальность все, что в нас заложено, и управлять каждым своим движением, исходя из нашего подобия Б-гу. Мы должны быть людьми, которыми Б-г мог бы гордиться, говоря: «Посмотрите, какое творение Я содеял в Своем мире, образ, который Я создал!»[bookmark: _ftnref7][7]


Сказали наши мудрецы: «Если человек проливает кровь, его судят на Небесах так, как будто он уменьшил образ Б-га. И по какой причине? “Проливающий кровь человека — человеком будет пролита кровь его, ибо по образу Б-га Он создал человека”[bookmark: _ftnref8][8]» [bookmark: _ftnref9][9]. Б-жественное Учение определило наказание смертью за нарушение запрета на кровопролитие, смысл которого ясен каждому. Однако Тора не ограничилась тем, чтобы объяснить его людям только на основе очевидной идеи существования мира: «Ибо так сказал Г-сподь, сотворивший Небеса, Он — Б-г, образовавший землю и создавший ее, не для хаоса Он сотворил ее…»[bookmark: _ftnref10][10] А если «каждый будет ближнего живьем глотать»[bookmark: _ftnref11][11], мир пропадет, снова вернется в состояние хаоса и утратит свою духовную форму! Но Тора так же не свела этот запрет к тому, что «Лишивший жизни одного человека, как будто уничтожил весь мир»[bookmark: _ftnref12][12].


Все эти соображения Б-жественное Учение не сочло достаточно вескими, чтобы передать ими всю строгость запрета на кровопролитие, чтобы спасти людей от тягчайшего из грехов и определило за него наказание смертью. Оно призвано затронуть душу каждого, указывая на самую страшную сторону этого преступления: пролитие крови приравнивается на Небесах к умалению образа Б-га.


Тяжесть убийства состоит не только в том, что грешник опустошает землю и уничтожает весь мир. Самое разрушительное в его преступлении — осквернение святости человека и посягательство на его возвышенный Б-жественный образ. И это намного хуже всех остальных аспектов разрушения и уничтожения, которые он совершает, проливая кровь человека.


Только ясно осознав тяжесть убийства, мы сможем постичь слова мудрецов Талмуда: «Лучше человеку броситься в огненную печь, чем публично унизить ближнего!»[bookmark: _ftnref13][13] Если некто прилюдно оскорбляет другого унизительной кличкой или обретает почет за счет его позора, то утрачивает свою долю в Грядущем мире»[bookmark: _ftnref14][14].


Эти преступления наносят ущерб славе человека, любимого Б-гом и сотворенного «по Его образу». Наши мудрецы, благословенной памяти, учат: «Умаляя почет ближнего, злодей совершает тягчайший из грехов, ибо дающий пощечину еврею, как будто заносит руку на Б-жественное присутствие»[bookmark: _ftnref15][15]. К нему в полной мере относятся слова Торы: «Ибо слово Г-спода он презрел и заповедь Его оставил, истребится непременно душа та, грех ее на ней»[bookmark: _ftnref16][16]. И тот, кто заблуждается, видя в этом преступлении лишь легкий проступок, — заслуживает смерти, поскольку не осознает любви Б-га к человеку и его святости. Он утратил «Б-жественный образ», его душа далека от совершенства, порочна и не достойна Грядущего мира, как сказано: «Человек в великолепии не будет пребывать, подобен он животным смертным»[bookmark: _ftnref17][17].


Наши мудрецы научили нас верному воззрению на величие людей, возносящему наше мышление на безграничные высоты. Суть его такова: человек не только самое совершенное творение во всем мироздании, любимое Всевышним: «Посмотрите, какое творение Я содеял в Своем мире, образ, который Я создал!»[bookmark: _ftnref18][18], но еще — и это самое главное — реальное воплощение святости и славы Г-спода — «образ Б-га», изображение Царя; и всякий, кто посягает на него, умаляет этот образ.


Осознание вознесенности человека пробуждает в душе одновременно ликование и трепет, вызывает желание достичь совершенства, и в сердце зарождаются утонченные помыслы. Мусар предназначен привести человека к тому, чтобы все его шаги были верными и угодными Б-гу в соответствии с бесценной святостью его души. Это Учение возвышает разум, развивает мышление, совершенствует душевные качества и обычаи, которыми мы руководствуемся в повседневной жизни, стараясь уподобиться нашему Создателю. Мы должны опасаться, не дай Б-г, исказить святой образ Всевышнего, окутывающего нас облаками славы.


Этому посвящена древняя притча: «В одной стране жили два брата-близнеца. Один из них стал царем, а другой — бандитом, был пойман, осужден и повешен. Каждый, кто видел его тело, говорил: “Вот царь!” И царь повелел снять его с виселицы»[bookmark: _ftnref19][19].


Трепет перед Небесами должен подниматься неизмеримо выше радости, поскольку трепет — это тоже радость, но намного более совершенная. Когда наш праотец Яаков оказался в святом месте и Всевышний возвестил ему о многочисленных благословениях и о дарованном ему уделе, он не столько возрадовался благословениям Б-га и обещанной ему надежной защите, сколько преисполнился трепета от святости этого места: «И пробудился Яаков от сна своего и сказал: действительно есть Г-сподь в этом месте, а я не знал»[bookmark: _ftnref20][20]. Так же и мы, осознавая величие человека и его место в мире, должны испытывать не только безграничную радость, переполняющую душу, но и великий трепет. Нам следует сказать своему сердцу: «Действительно, Г-сподь внутри меня; человек — не что иное, как “образ Б-га”, и какой же трепет во мне вызывает моя великая душа, а я и не знал!»





[bookmark: _ftn1][1] Это выступление Сабы из Слободки издали рав Айзик Шер, благословенной памяти, и рав Авраам Гродзенский, да отомстит Всевышний за его кровь, в «Ор Ацефен».
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 26. Учение Слободка, часть 3. Забота о близких
[bookmark: _ftnref1][1] «Ты перенял Мое ремесло — так облачись в Мое одеяние…» (Мидраш Рабба, Берешит, гл. Хайей Сара).


Мы привыкли считать, что милосердие — это лишь добрые дела по отношению к посторонним людям. Рассмотрим, для примера, гостеприимство. Эта заповедь, как мы полагаем, относится только к чужим людям, случайным прохожим. И если нам встретится близкий друг, и мы пригласим его в свой дом и почтим всем, что у нас есть, — то не станем рассматривать это как милосердие. И тем более, если речь идет о таких кровных родственниках, как отец или брат.


Нам кажется, что заповедь милосердия включает в себя добрые поступки, совершаемые нами не по отношению ко всем людям, а лишь к части из них. И если бы, исходя из этих неверных представлений, мы попытались найти самое совершенное милосердие, проявленное нашим праотцом Авраамом, то конечно, указали бы на его добрые дела для самых далеких от него людей, например, гостеприимство, оказанное Авраамом трем ангелам, которых он принял за кочевников, поклонявшихся пыли на своих ногах. Несмотря на сильнейшие страдания после совершения обрезания, Авраам побежал им навстречу, пригласил в свой шатер и угостил по-царски. Еще бы мы вспомнили о попытках Авраама спасти от гибели жителей Сдома — злодеев и грешников, — жестокость которых была беспримерной. Авраам самозабвенно молился за этих нечестивцев, чтобы уберечь их от падения в Преисподнюю. Авраам — отец милосердия — защищал самых больших грешников!


Именно эти поступки нашего праотца мы назвали бы венцом милосердия и символом совершенства души. Однако корень такого подхода — в слабости нашего разума и понимания. Говорят наши мудрецы: «И умерла Сара в Кирьят Арба, он же Хеврон, в земле Кенаан, и пришел Авраам скорбеть по Саре и оплакивать ее»[bookmark: _ftnref2][2] — Сказал ему Всевышний: «Ты перенял Мое ремесло — так облачись в Мое одеяние…»[bookmark: _ftnref3][3] Это совершенно удивительно! Ведь, по нашим понятиям, этот поступок Авраама вообще не имеет никакого отношения к милосердию. Похоронить жену и оплакать ее — элементарный долг каждого, и даже самый заурядный человек несомненно его исполнит.


Но Всевышний выделил это деяние Авраама как высшее проявление его милосердия. Ведь именно о нем сказал Творец: «Ты перенял Мое ремесло — так облачись в Мое одеяние…»[bookmark: _ftnref4][4] Авраам поднимался со ступени на ступень в совершенствовании этого качества, пока не стал человеком милосердия, источником добра, из которого проистекали все его поступки и действия.


Желание оказывать милосердие людям главенствовало над всеми склонностями его души. Нет никаких сомнений в том, что когда наш праотец Авраам пришел оплакивать Сару, в его сердце были все те же чувства, что и у любого другого человека в подобной ситуации. Но они никак не уменьшили его любовь к милосердию. Милосердие Б-га объемлет все мироздание, объединяет в себе весь мир, и соответственно надо поступать и нам.


И вот, мы существенно прояснили свое представление о милосердии. Мы узнали, что оно распространяется не только на чужих и незнакомых людей, но и на самых близких и дорогих нашей душе. Добро, которое мы им оказываем, проистекает из источника милосердия. Но если его проявление к посторонним людям ясно видно, то по отношению к близким совершается в скромности и незаметно для глаз. И нам открылся удивительный взгляд на мир: выдавая замуж свою дочь, мы проявляем то же самое милосердие, что и помогая нищей невесте, с той лишь разницей, что милосердие к дочери остается в сокрытии.
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 27. Учение Слободка, часть 3. Качество скромности
[bookmark: _ftnref1][1]«Пришел пророк Миха и свел суть всей Торы к трем основам: “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” (Миха 6:8). “Исполнять закон” — это устанавливать справедливые суды, “любить милосердие” — это совершать добрые дела, “и скромно ходить перед Б-гом твоим” — это хоронить мертвых и выдавать замуж невест…» (Макот 24а).


Понимание третьей основы Торы, которую сформулировал пророк Миха: «и скромно ходить перед Б-гом твоим», не вызывает у нас никаких сомнений. Ясно, что необходимо скрывать свои добрые дела, совершаемые для блага людей. Скромный человек не оповещает других о своих поступках, а делает добро незаметно.


Но тогда это противоречит двум предыдущим основам: «исполнять закон, любить милосердие». Исполнение закона — справедливый суд — осуществляется публично. Невозможно предположить, что судебное разбирательство требуется вершить втайне. И тем более это относится к тому, что пророк Миха привел в качестве второй основы Торы — любви к милосердию. Ведь чем больше будет совершаться добрых дел и чем больше нуждающихся получат помощь, — тем сильнее станет у людей любовь к Торе. И распространение в мире милосердия привлечет к совершению добрых дел и тех, кто прежде был от этого далек.


Наш праотец Авраам, шатер которого был открыт со всех четырех сторон света, кормил и поил каждого путника, оказывая добро тысячам людей. Неужели он должен был скрывать свое милосердие из соображений скромности? Наши мудрецы обязали оповещать о содеянном благе того, кому оно было оказано; и это неотъемлемая часть доброго дела: «Если человек дает подарок товарищу, он должен ему об этом сообщить»[bookmark: _ftnref2][2]. Например, если мы что-то дарим ребенку, то непременно должны рассказать об этом его отцу или матери, — так они узнают о нашем расположении к ним и в народе Израиля приумножится любовь друг к другу. Очевидно, что не следует раскрывать этого посторонним, но в любом случае доброе отношение не должно быть сокрыто от людей и остаться незамеченным. Но как же тогда понимать требование «скромно ходить перед Б-гом твоим»? Что это за поступки, которые должны сохраняться втайне от всех?


В действительности в приведенных выше словах мудрецов мы находим нечто неожиданное: скромность проявляется не только в совершении поступков скрытно и незаметно. Ведь «скромно ходить перед Б-гом твоим» — это и хоронить мертвого, и выдавать замуж невесту, что не происходит втайне и вдали от людей. Даже изучение Торы прерывают для участия в этих заповедях, дабы почтить тех, для кого они исполняются. А ведь именно эти два действия мудрецы Талмуда сочли главными составляющими скромности. Даже если то, что совершается при большом стечении народа, должно осуществляться скромно, то уж тем более это относится к тому, что не становится достоянием многих.


Из этого мы видим, что скромность состоит не столько в том, чтобы утаивать свой добрый поступок, сколько в том, чтобы не примешивать к нему никаких личных эгоистических побуждений. Как правило, такое можно обнаружить в любых публичных событиях. Ведь, когда мы судим о делах человека, угодны они Б-гу или нет, исполнил он заповедь или совершил преступление, пренебрег законом или удержался от греха, — мы всегда оцениваем только само действие, не имея представления о его скрытых мотивах и побуждениях. Когда мы приходим к выводу, что некое дело угодно Б-гу, то исходим лишь из того, каким оно видится нашим глазам.


Но при более глубоком рассмотрении становится ясно, что каждое деяние состоит из множества мельчайших деталей, движений каждого органа тела и проявлений сердечных желаний. Во всем этом проступают тончайшие мотивы души, и перед нами раскрываются глубины сердца. Составные части поступков каждого соответствуют величию его души и склонностям характера. Бывает, что два человека совершают одно и то же доброе дело, но один из них жаждет славы и воздаяния, а другой делает это бескорыстно и в чистоте души.


Их поступки идентичны внешне — оба они сделали доброе дело, но их последствия совершенно разные. И, несомненно, нет ни малейшего ущерба в самом хорошем деянии, если оно недостаточно прославляет совершившего его, — наоборот, оно становится более цельным. Ведь если к доброму делу примешано себялюбие или желание выгоды, это — изъян в любви к ближнему, принижающий содеянное. А когда человек очищает сердце от любви к себе, а намерения — от эгоизма, тогда его милосердие обретает совершенство и его любовь к ближнему освобождается от примеси всякого недостатка.


И точно так же в таких совершаемых публично заповедях, как забота о невесте, нужно стремиться ко всему хорошему и полезному, не уменьшать радости и не скрывать своих деяний. А что же означает тогда «…скромно ходить перед Б-гом твоим»? — «Во всем требуется сдержанность и умеренность: отведать от трапезы столько, сколько подобает, радоваться в допустимых пределах и не позволять себе легкомысленного поведения»[bookmark: _ftnref3][3]. Во всем необходимо знать меру, и любое самое легкое движение должно быть продиктовано пользой для других, но не личными корыстными соображениями. И тогда возвышенное достоинство остается незаметным, проявляется в скромности и сокрыто от всех.


Такое понимание качества скромности ведет к значительным изменениям в поведении человека и возносит его на высокую ступень. Скромность в поступках, совершаемых перед глазами людей, проявляется и в мыслях, и в речи, и в деяниях. И насколько возвышены чувства, настолько они влияют на умение «скромно ходить перед Б-гом твоим». Ведь намерения сердца человека сокрыты от других, а праведная мысль придает поступку чистоту и величие.


Книга «Ховот Алевавот» называет возвышенное намерение «скрытой частью деяния» — и это лучше всего характеризует то, что имеется в виду. А скромность, заключенная в поступке, — это старание возвыситься над личными составляющими каждого деяния, даже совершаемого публично. Необходимо, чтобы не было заметно даже легчайшего движения ни одного из 248-ми органов тела, если оно не будет составной частью доброго дела. Именно об этом сказано: «скромно ходить перед Б-гом твоим» — сделай себя незаметным даже в самом публичном деле.


Качество скромности включает в себя не только избегание почета — величайшее из всех положительных душевных свойств, но и отражает чистоту сердца, проявляясь в умении совершать все поступки только во имя благословенного Б-га. Это — не просто одно из похвальных качеств, а вершина совершенства служения Всемогущему. Именно поэтому пророк Миха упомянул его среди трех основ Торы.





[bookmark: _ftn1][1] Это выступление Сабы из Слободки издали рав Айзик Шер, благословенной памяти, и рав Авраам Гродзенский, да отомстит Всевышний за его кровь, в «Ор Ацефен».


[bookmark: _ftn2][2] Шаббат 10б, Бейца 16а.


[bookmark: _ftn3][3] Раши, Сукка 49б.
Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 28. Учение Слободка, часть 3. Милосердие Торы
[bookmark: _ftnref1][1] «Любимы сыны 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…” (Дварим 14:1)» (Авот 3:18).


Верное мышление обязывает человека обрести качество милосердия, даже если бы Б-жественное Учение напрямую этого не предписывало. Но зачем Тора дала нам такую заповедь? — Причина в том, что милосердие Торы принципиально отличается от милосердия, каким его видит разум, — сопереживание ближнему в его бедности и обездоленности. Оно обязывает оказывать добро, утешать в горе, облегчать страдание и поддерживать в трудную минуту. Однако Тора заповедует нам не ограничиваться этим, а разделить даже такое несчастье, которого тот сам не ощущает, поскольку уже давно привык к своему положению.


Тора повелевает оказывать намного большее милосердие, поскольку в глубине души человека есть некая основа, которая помогает ощутить свой недостаток, — если он освободится от привычек, ставших частью его естества в результате воспитания, от черт, унаследованных им через длинную цепь поколений, от влияния бедствий, в которых весь его народ живет сотни лет. Это глубокое чувство — требование Торы; каждый еврей обязан его испытывать и стараться оказывать другим добро.


В Талмуде приводится следующее повествование: «Однажды рабби Йоханан бен Матья попросил своего сына нанять рабочих. Тот сделал по слову отца и договорился с ними, что будет их кормить, а когда пришел с этим к отцу, тот сказал ему: сын мой! Даже если ты устроишь им такую трапезу, как царь Шломо в свои дни, то не исполнишь своей обязанности по отношению к ним, поскольку они — сыновья Авраама, Ицхака и Яакова… Поэтому пойди и скажи им, что мы сможем дать им только хлеб и чечевицу…»[bookmark: _ftnref2][2] Эти рабочие никогда в жизни не видели богатства. Они — бедняки и сыновья бедняков, и если у них будет скудный хлеб и немного воды, для них и это уже большая радость. Однако если ты подашь им даже трапезу царя Шломо в его дни, то сделаешь недостаточно. Заповедь оказания добра настолько велика, что ей не отвечает даже царская трапеза, поскольку они — сыновья Авраама, Ицхака и Яакова!


Считает ли сам бедняк, что ему положено такое изобилие? — Конечно же нет! Но Тора исследует его чувства до самых истоков и сообщает, что для него не будет удовлетворительной даже трапеза царя Шломо. И если сын рабби Йоханана пообещал их кормить, он должен был вернуться к ним и прямо сказать, что сможет дать им только хлеб и чечевицу.


Глубина проникновения Торы в сердце человека и его чувства определяет милосердию такое место, к которому человеческий разум не может приблизиться. Именно такое милосердие было присуще нашим святым праотцам, которые исполняли всю Тору еще до ее дарования.


В Талмуде поднимается вопрос: «Было ли гостеприимство нашего праотца Авраама большим, чем трапеза царя Шломо? Ведь Писание говорит: “И был хлеб Шломо…”[bookmark: _ftnref3][3], подробно описывая ее изобилие. И Талмуд отвечает: Авраам зарезал трех быков для троих гостей, а пышная трапеза царя Шломо была для всего Израиля. Но зачем Аврааму потребовались три быка? Ведь хватило бы и одного! Отвечает рав Ханан бар Раба: чтобы подать им три языка под горчицей»[bookmark: _ftnref4][4]. Неужели этим гостям, которых Авраам принял за кочевников, поклонявшихся пыли на своих ногах, не было достаточно трапезы с маслом, молоком и мягким и нежным мясом молодого теленка? Но наш праотец предоставил гостям такую трапезу, которой не было даже у царя Шломо в его дни, подав каждому из них язык под горчицей. Его желание доставить им подобное наслаждение было прямым следствием глубины его постижения человеческой души, созданной в высших Небесах.


Всевышний любит человека, сотворив его по «Своему образу», как сказано: «Любимы сыны 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: _ftnref5][5]»[bookmark: _ftnref6][6]. Нет предела величию души и множеству ее потребностей. Поэтому никто не вправе ее ограничивать — наоборот, нужно глубоко проникнуть в тайны души ближнего, разыскивать в ней скрытые нужды и прилагать все силы для их удовлетворения. Необходимо стряхнуть толстый налет грязи, образовавшийся на ней из-за различных жизненных перипетий и под влиянием упрощенной и приниженной жизни окружения. Это огромная работа — раскрыть сокровенные тайны, и только опытный учитель может обнаружить клады, скрытые иногда под многовековыми наслоениями.


Но тот, кто постиг истинную суть людей, подходит к ним с соответствующей меркой. Нет границ милосердию, которое мы обязаны совершать для других. И следует жалеть того, кто считает себя недостойным оказанного ему благодеяния, так как еще не возвысился над своей грубой материальностью. Ведь богач, не осознающий своего богатства, на самом деле беден! Но разве из-за этого его состояние становится меньше? Нет! Человек, достигший такого понимания, должен даровать другому по меньшей мере то, что позволяют его силы и возможности. А Авраам давал своим гостям большее наслаждение, чем люди получали на трапезе царя Шломо в его дни, и удовлетворял высочайшие требования их душ.


Любовь нашего праотца к милосердию раскроется перед нами в полной мере, если мы задумаемся о том, в каком положении находился тогда он сам. Он испытывал тяжкие страдания на третий день после обрезания, и «Всевышний даже достал “солнце из футляра”, чтобы стало необыкновенно жарко и Авраама не тревожили путники»[bookmark: _ftnref7][7]. На первый взгляд, все должно было бы быть наоборот: пусть бы он хлопотал, утруждал себя и в итоге получил бы большую заслугу, ибо «по страданию и награда»[bookmark: _ftnref8][8]! Но его рана была настолько опасной, что Всевышний изменил ради него законы мироздания, чтобы этого праведника не беспокоили странники.


Однако любовь Авраама к милосердию не позволила ему ни одного дня провести без гостей. Наш праотец не желал освободить себя от исполнения заповеди гостеприимства даже в таком состоянии: «Он послал своего раба Элиэзера на поиски гостей. Тот пошел, но никого не нашел. Тогда Авраам подумал: рабам доверять нельзя!»[bookmark: _ftnref9][9] Вот, даже такому рабу, который «…черпал из Учения своего господина и поил других»[bookmark: _ftnref10][10], нельзя доверять, если он не нашел гостей! И Авраам не стал ждать, пока путники сами придут к нему, а отправился на их поиски, чтобы подать им угощение, превосходящее любую царскую трапезу.


Он разыскивал странников, открыл входы в шатер со всех четырех сторон, дабы избавить их от необходимости обходить вокруг. Он жаждал оказать милосердие людям в тот момент и в таком состоянии, когда опасность для его жизни была столь велика, что даже с Небес его освободили от заповеди гостеприимства. Но Всевышний знал, что и в этой ситуации Авраам не откажется от деяний милосердия, поэтому Он достал «солнце из футляра», чтобы из-за жары гости не могли прийти к Аврааму. Однако желание Авраама оказывать милосердие творениям было настолько сильным, что Всевышний, увидев как наш праотец страдает из-за отсутствия возможности оказать благодеяние, еще раз изменил ради него законы природы, прислав к нему трех ангелов в образе людей. Таков должный уровень стремления к милосердию согласно Торе!


Но вот что самое удивительное: «Все, что наш праотец Авраам сделал для ангелов лично, Всевышний содеял для его сыновей Сам; а все, что Авраам сделал при помощи своих рабов, Всевышний так же содеял через посланника»[bookmark: _ftnref11][11]. Возникает впечатление, что здесь прослеживается и некая претензия к нашему праотцу за то, что он не все сделал для гостей собственными руками, без постороннего участия, — и это в том физическом состоянии, при котором он был вообще свободен от этой заповеди, более того, на тот момент ему даже было запрещено ею заниматься. Однако, если он все же решил ее исполнить, ему следовало все сделать своими руками! И хотя подготовка к приему гостей проходит быстрее и лучше, когда в ней участвуют несколько человек: «Как только блюдо было готово, его сразу же подавали»[bookmark: _ftnref12][12], все же с точки зрения уважения к гостям было бы правильнее, если бы он все сделал сам. А о каких гостях говорит Тора? О тех, которых Авраам принял за кочевников, поклонявшихся пыли на своих ногах. И этим людям требовалось оказать такой почет, чтобы «Князь Б-га»[bookmark: _ftnref13][13] собственноручно исполнял для них каждую отдельную работу даже в состоянии опасности для жизни!


О таком милосердии Торы сказали мудрецы Талмуда: «Человек должен говорить себе: когда же мои поступки уподобятся деяниям моих праотцов Авраама, Ицхака и Яакова?»[bookmark: _ftnref14][14] На еврея возложена обязанность довести свои деяния до полного совершенства, как это было свойственно нашим святым праотцам. Он должен понять самые сокрытые чаяния сердца другого человека, потребности, о которых тот и не подозревает. Все это необходимо осознать и воплотить, насколько это только возможно.


Люди думают, что милосердие заключается только в том, чтобы спасти жертву от рук грабителя, излечить больного от его недуга, избавить нищего от бедности. Встречая таких несчастных людей, мы чувствуем себя обязанными облегчить и улучшить их положение. Но к богатому и успешному человеку люди обычно не испытывают жалости, если ему не хватает чего-либо, чем владеют еще более состоятельные предприниматели. У людей принято еще и завидовать богатым из-за той малости, которой те обладают. Но Тора говорит: «Милосердие более значимо, чем благотворительность, поскольку благотворительность — только для бедных, а милосердие — и для бедных, и для богатых»[bookmark: _ftnref15][15]. Любовь к милосердию должна проявляться и по отношению к весьма обеспеченным людям. Ведь они чувствуют себя бедняками в сравнении с их более состоятельными соседями. И не только милосердие, но и благотворительность, предназначенная только для бедных, но не для богатых, относится не только к абсолютно нищим, лишенным пропитания даже на одну трапезу. Она касается и людей, у которых есть дом и множество утвари, даже золотая и серебряная посуда, но нет дохода, от которого могли бы кормиться они и их семьи[bookmark: _ftnref16][16]. А если их потребности велики, то они нуждаются и в «коне, чтобы скакать на нем, и в рабе, чтобы бежал перед ними»[bookmark: _ftnref17][17], то есть в том, что имеют только самые богатые и знатные. И если человеку этого действительно недостает, заповедь благотворительности требует обеспечить его всем этим, поскольку в Торе сказано: «Но открой ему руку свою и дай ему… по мере нужды его, чего недостает ему»[bookmark: _ftnref18][18]. И Рамбам считает это требованием Закона[bookmark: _ftnref19][19].


Может показаться, что описанное здесь входит в заповедь «почитания людей». Однако в требовании мудрецов: «Будьте внимательны к почету своих товарищей»[bookmark: _ftnref20][20] кому-то будет непросто увидеть и такой аспект, как предоставление товарищу раба, который бежал бы перед ним, то есть почитать ближнего, как знатного вельможу, — он все равно будет воспринимать подобное, как особый почет, а не обычное милосердие. Но Тора говорит совсем иначе. Если человек испытывает страдание из-за нехватки чего-либо, необходимо дать ему недостающее — и это не оказание почета, а милосердие, поскольку в данном отношении он беден! И если это милость, которая должна быть оказана бедному, нам следует осознать, какое милосердие Тора предписывает проявлять по отношению к богатым!





[bookmark: _ftn1][1] Это выступление Сабы из Слободки издали рав Айзик Шер, благословенной памяти, и рав Авраам Гродзенский, да отомстит Всевышний за его кровь, в «Ор Ацефен».


[bookmark: _ftn2][2] Бава Меция 83а.


[bookmark: _ftn3][3] См. Цари (I), гл. 5.


[bookmark: _ftn4][4] Там же.


[bookmark: _ftn5][5] Дварим 14:1.


[bookmark: _ftn6][6] Авот 3:18.


[bookmark: _ftn7][7] Бава Меция 86б.


[bookmark: _ftn8][8] Авот 5:22.


[bookmark: _ftn9][9] Бава Меция 86б.


[bookmark: _ftn10][10] См. Раши, Берешит 15:2.


[bookmark: _ftn11][11] Бава Меция 86б.


[bookmark: _ftn12][12] Бава Меция 86б.


[bookmark: _ftn13][13] См. Берешит 23:6.


[bookmark: _ftn14][14] Тана Девей Элиягу Рабба, гл. 25.


[bookmark: _ftn15][15] Сукка 49б.


[bookmark: _ftn16][16] Шульхан Арух, «Йорэ Деа», гл. 253.


[bookmark: _ftn17][17] Шульхан Арух, «Йорэ Деа», гл. 250.


[bookmark: _ftn18][18] Дварим 15:8. См. Ктубот 67б.


[bookmark: _ftn19][19] См. Мишна Тора, «Помощь бедным», гл. 7.


[bookmark: _ftn20][20] Брахот 28б.
Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 29. Учение Слободка, часть 4. Любовь к милосердию
[bookmark: _ftnref1][1]«Ведь в сиянии лика Твоего, Г-сподь, Б-г наш, Ты даровал нам Тору жизни и любовь к милосердию…» (Молитва «Шмоне Эсре»).


Любовь к милосердию — драгоценный дар Всевышнего избранному Им народу — Израилю. Он укоренил ее в наших сердцах, даровал нам радость от деяний добра и постоянное стремление к истине. Эти прекрасные качества души отличают нас от других народов. Мы совершаем добрые дела не только потому, что их предписывает Тора подобно заповедям цицит и тфилин, и не только из-за того, что любим людей и хотим видеть их счастливыми.


Все это могло бы быть достаточными причинами, побуждающими нас к оказанию милосердия тем, кого мы любим, чтобы радоваться, когда они обретают недостающее. Ведь народ Израиля творит милосердие по внутренней душевной склонности — из любви к добрым делам. Еврей получает огромное удовольствие, распространяя в мире добро, исправляя искаженное и создавая истинное, превращая бедность в богатство и несчастного в счастливого.


Еврей любит милосердие так же, как мудрость, и заботится даже о незнакомых ему, порой заурядных людях, поскольку для него оказание добра — величайшее наслаждение, к которому он стремится. И чем больше он сможет проявить милосердие, тем сильнее будет его радость и желание совершать и совершенствовать свои добрые дела, пока в это не будут вовлечены вся его душа и сердце. Он внимательно следит за тем, чтобы его поступки были цельными и чистыми от любого загрязнения. И, проявляя милосердие к ближнему, он старается, чтобы у принимающего не возникло неприятного чувства оттого, что он получает дар от человека из плоти и крови, — ведь это его печалит, угнетает и уменьшает его радость, и такое милосердие не является совершенным.


Необходимо всячески скрывать свои добрые дела, чтобы получающий не видел руки дающего и его удовольствие не омрачилось даже малейшим страданием. И тогда милосердие окажется цельным, что дарует самую большую награду оказавшему его. А это возможно, только если позаботиться о ближнем незаметно, чтобы тот вообще не знал, от кого пришла помощь, и ему казалось, что со всеми трудностями он справился своими силами.


И это не единственная причина остерегаться, чтобы к удовольствию не примешалось страдание. Даже если удается исполнить свой долг по отношению к ближнему наилучшим образом, сокрыв содеянное от его глаз, все же необходимо быть осмотрительным в том, чтобы добрые дела были чисты от всяческих загрязнений и не запятнаны чуждыми намерениями и мыслями, желанием известности и славы. Ведь недостойная мотивация и неискренность обесценивают милосердие, лишая его красоты и великолепия.


Любящий милосердие получает от него большое наслаждение и изо всех сил старается, чтобы его результатом стало совершенное деяние, осуществленное с желанием души, чистое от всякого следа чуждых и посторонних намерений. Изо дня в день, от поступка к поступку человеку следует думать о том, как украсить свое милосердие, добавить ему великолепия… Непреодолимо должно быть стремление к совершенному милосердию, проистекающему из глубин еврейской души! Поэтому мы видим, что евреи, даже отдалившиеся от святой Торы, все же остаются щедрыми людьми. Они творят милосердие в скромности, скрыто и мудро, чтобы никому не были известны их деяния.


Любовь к милосердию, источником которой является еврейская душа, не ограничивается соображениями, связанными с временной жизнью в этом мире, восполнением того, чего не хватает другим в области материального, и обеспечением их жизненных потребностей. Когда еврей помогает ближнему в материальных делах, усиливается его желание даровать людям вечное и непреходящее духовное благо, поддержать жизнь их душ, научить пониманию, приблизить к постижению Б-га, ибо в этом — весь человек. Ведь объект милосердия — это не только физическое тело. В первую очередь добро должно укреплять дух и душу.


Мудрецы Талмуда пояснили это в притче о царской дочери: «Даже если ты преподнесешь ей все, что только есть в мире, — для нее это ничего не значит, потому что она — дочь царя. То же самое и душа: если ты предоставишь ей любые царские почести и наслаждения, для нее они не будут иметь никакой цены, потому что ее источник — в высших мирах»[bookmark: _ftnref2][2]. Все изыски и наслаждения нижнего мира в ее глазах — ничто. А что доставит ей истинное удовольствие? — Только духовное возвышение. И ради этого любящий милосердие старается поделиться с другими знанием Б-га и трепетом перед Небесами, дабы раскрылись их глаза, и они увидели истину. Еврей учит товарища Торе, поскольку единственный истинный голод — это стремление к Б-жественному Знанию. Он старается помочь ближнему обрести заслугу исполнения заповеди, ибо настоящая нагота — это отсутствие одеяния заповедей. Поэтому главное милосердие — духовное, ведь оно сохраняется навечно. Именно такое совершенное милосердие мы находим в деяниях нашего праотца Авраама. Он разбил шатер в Беэр Шеве, встречал, кормил и поил путников, удовлетворял все их нужды, не делая между ними никаких различий. Этим странникам, которые оставили свои дома и вышли в дорогу, не хватало привычного благоденствия и покоя, а в шатре нашего праотца они получали больше всяческих благ, чем дома. Но Авраам не ограничивался только таким милосердием. Когда они вкушали от его щедрости, им недоставало самого главного: они не знали себя, не постигли высочайшей ценности своей души, наслаждались благами этого мира, не задумываясь о существовании его Творца. Разве такое удовольствие может быть полным?


Если люди не понимают главного, они подобны животным. А раз так, то благодетель все еще не оказал им истинного милосердия, в котором они действительно нуждаются. Поэтому Авраам прилагал все усилия, дабы открыть им, что Всевышний сотворил мир и управляет им, рассказать, как велика значимость человека, созданного для наслаждения сиянием Б-жественного присутствия и созерцания великолепия Всевышнего. Этому он их обучал, и те, кто прежде были подобны животным, становились людьми глубочайшей мудрости, и об этом сказано: «…и души, которые сделали в Харане…»[bookmark: _ftnref3][3]


Таким было милосердие Авраама: он не только одаривал людей материальными благами, но и помогал им взойти на высочайшие ступени понимания, спасая их от падения в Преисподнюю. Это — суть истинного милосердия, к которому должны стремиться потомки Авраама: творить добро, подобное его милосердию, радоваться своим деяниям и одаривать людей благом во имя их вечного счастья.


Такая любовь к милосердию — это дар Всевышнего Его народу Израилю.





[bookmark: _ftn1][1] Это выступление Сабы из Слободки издали рав Айзик Шер, благословенной памяти, и рав Авраам Гродзенский, да отомстит Всевышний за его кровь, в «Ор Ацефен».


[bookmark: _ftn2][2] Мидраш Рабба, Коэлет, гл. 6.


[bookmark: _ftn3][3] Берешит 12:5.
Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 30. Учение Слободка, часть 4. Награда за Милосердие
[bookmark: _ftnref1][1]«Раббан Гамлиэль, сын рабби Йеуды Анаси, сказал: на третий день после совершения нашим праотцом Авраамом обрезания очень сильно болела его рана. Что же содеял Всевышний, чтобы испытать его? — Он проделал отверстие, ведущее в Геином, и разогрел весь мир так, как это будет в день наказания злодеев» (Мидраш Рабба, Берешит, гл. Вайера).


 


Наш праотец Авраам присматривался к величественному дворцу, изучал и исследовал его, пока ему не открылся его Хозяин. Он постигал Творца и Правителя мира, изучал Его пути и способы управления Творением, пока не пришел к пониманию самого главного: мир основан на милосердии. Содержание и форма всего сотворенного Всевышним — милосердие, каждая частица мироздания исполнена милости, исключительной в своем роде и не похожей ни на что другое. Все мироздание — удивительный результат благословения: «Милосердием Г-спода полна земля…»[bookmark: _ftnref2][2]


И поскольку человек сотворен по «образу Б-га», его долг и цель — следовать путями Всевышнего, уподобиться Создателю: как Он сотворил Свой мир милосердием, так и человек обязан строить свой мир милосердием. Это качество должно проявляться во всех его поступках и намерениях. Всевышний дарует Своим созданиям добро, насыщает все живое благоволением, каждому дает все необходимое согласно его природе, потребностям и желаниям. Так и человек обязан оказывать добро всем творениям, каждому — по его характеру и склонностям. Очень непросто исполнить этот долг, нужно быть очень мудрым и глубоко проникнуть в суть душевных сил человека, его природу и чувства и одарить его именно тем, в чем тот действительно нуждается. И после того как наш праотец Авраам глубоко постиг сущность человека, сотворенного по «образу Б-га», он открыл для себя, что царские почет и наслаждения — это и есть милосердие, которого достоин любой из людей. И тогда он начал творить добрые дела: каждого гостя приглашал в свой дом, кормил, поил и относился к нему с большим уважением. Наш праотец Авраам, отец всего мира, лично прислуживал самым заурядным людям, поклонявшимся пыли на своих ногах.


Что же сделал Всевышний, чтобы его испытать? Он проделал отверстие в Геиноме, и в мир спустилась небывалая жара, превратившая его в пылающую печь Преисподней! Люди не выходили в дорогу, некому было оказать милость, и по нашим представлениям Авраам был свободен от заповеди гостеприимства. Как нам кажется, наш долг делать добро тому, кто в нем нуждается, а в тот день никто не решался отправиться в путь и не было места гостеприимству. Как же поступил Авраам? Он сел у входа в шатер и ждал… Его милосердие не исчерпалось, его представление о добре не изменилось, поскольку он воспринял его непосредственно из Источника. И это Учение требует: твори милосердие согласно путям Г-спода!


Милосердие только нуждающимся в нем не является совершенным. Это мы учим из деяний Всевышнего, Который сотворил мир, дабы наполнить его добром. Он создал прекрасный мир еще до сотворения человека, заранее заложив в него милосердие и благо. Так же обязан поступать и ты —разыскивать возможности творить добро. А если ты не способен реализовать свое предназначение, значит еще далек от совершенства.


Любовь Авраама к милосердию не позволяла ему ни дня провести без гостей. Он не желал освободить себя от исполнения заповеди гостеприимства даже в состоянии опасности: «Он послал своего раба Элиэзера на поиски гостей. Тот пошел, но никого не нашел. Тогда Авраам решил: нельзя доверять рабам!»[bookmark: _ftnref3][3] Вот, даже на такого раба, который «…черпал из Учения своего господина и поил других»[bookmark: _ftnref4][4], нельзя полагаться, если он не нашел путников. И Авраам вышел на их поиски, а не стал ждать, пока они сами придут к нему и он подаст им угощение, превосходящее любую царскую трапезу.


В тот день изменилось все мироздание: на земле — Геином, нет прохожих, Авраам лишен возможности оказывать людям добро и уподобиться своему Творцу. Он жаждал творить милосердие, но не мог найти нуждающегося в его заботе. Опечаленный, он сидел у входа в шатер, преисполненный желания совершать истинное милосердие, дабы следовать путями Всевышнего. И Б-г увидел его боль и послал к нему ангелов в образе людей. С Небес Аврааму помогли совершить деяние, подобное милосердию Г-спода. И только для того, чтобы он смог воплотить свое желание сделать добро, для него были сотворены особые создания — ангелы, способные есть, как люди.


Если кто-то скажет, что ангелы в гостях у Авраама не ели, — это пустые слова: «Ради этого праведника и в награду за его служение Всевышний открыл их уста, как сказано: “…и он стоит рядом с ними под деревом, и они ели”[bookmark: _ftnref5][5]»[bookmark: _ftnref6][6]. Авраам удостоился совершить деяние, подобное милосердию Всевышнего, превышающее возможности человека. И для него были сотворены особые создания, чтобы он мог позаботиться о них, как того жаждало его сердце, согласно его страстному желанию уподобиться Г-споду.


Наш праотец видел, насколько весь Б-жественный мир наделен добром, и в своей мудрости понимал, что не только Ган Эден, но и Геином полон Его милосердия: «И увидел Б-г все, что Он содеял, и вот — очень хорошо…»[bookmark: _ftnref7][7], — сказано о Геиноме — самом ужасном месте, где грешники претерпевают тяжкие и горькие мучения. И это без всякого преувеличения — не что иное, как вечное милосердие, подобное Ган Эдену. Из Геинома слышатся стенания нечестивцев: «Хорошо Ты осудил, правильно обвинил!» Они воспринимают свое наказание как добро, ощущают милосердие Всевышнего: ведь благодаря страданиям они постигают величие Творца в чистоте и ясности, сокращается расстояние, отдаляющее их от истины, и с каждым мгновением они приближаются к Источнику всех благ и наслаждений. Всевышний сказал Аврааму: «Возьми, пожалуйста, сына твоего, единственного у тебя, которого ты любишь, Ицхака, и иди ради себя в Землю Мориа, и вознеси его там в жертву Всесожжения на одной из гор, о которой Я скажу тебе»[bookmark: _ftnref8][8], и каждое следующее слово усиливало его испытание. С той же готовностью и душевной радостью, с таким же полным сердцем, как всякий раз, когда Авраам кормил голодного и поил жаждущего, он отправился вознести на жертвенник своего любимого сына, поскольку всецело осознавал милосердие Б-га, наполняющее все мироздание от вершин Ган Эдена до бездн Геинома. Желание Всевышнего — даровать добро Своим созданиям, творить для них милосердие, и Его повеление принести в жертву единственного и долгожданного сына — так же вечное милосердие, прозвучавшее в обещании: «…ибо в Ицхаке наречется род тебе»[bookmark: _ftnref9][9]. Это тоже было испытанием: насколько глубоко Авраам постиг милосердие Б-га, наполняющее все мироздание. И наш праотец устоял в нем!


Когда Авраам выдержал испытание жертвоприношения Ицхака, Всевышний сказал ему: «Не простри руки твоей к юноше и не делай ему ничего, ибо теперь Я знаю, что ты трепещешь перед Б-гом…»[bookmark: _ftnref10][10] Мироздание зиждется на мудрости и милосердии; мудрость — это фундамент здания милосердия: «[bookmark: _Hlk532127577]Ибо сказал я: мир построен на милосердии; Небеса — на них Ты утвердил верность Свою»[bookmark: _ftnref11][11] и «Г-сподь мудростью основал землю, утвердил Небеса пониманием»[bookmark: _ftnref12][12]. Милость Всевышнего проистекает из источника высшей мудрости, поэтому милосердие человека не достигает совершенства, если не проистекает из его мудрости. А что такое мудрость? — Трепет перед Небесами, как сказано: «Начало мудрости — трепет перед Г-сподом…»[bookmark: _ftnref13][13] Трепет — это духовная форма мудрости, выражение совершенного и всеобъемлющего осознания величия Творца и Его милосердия.


Отсутствие трепета перед Небесами приводит к ущербности в деяниях милосердия. О жителях Сдома, погрязших в грехе, свидетельствует Тора: «А жители Сдома дурны и грешны перед Г-сподом очень»[bookmark: _ftnref14][14]. О них сказал пророк Йехезкель: «Вот в чем заключалось беззаконие сестры твоей Сдом: гордость, пресыщение хлебом и покой были свойственны ей и дочерям ее, а руки бедного и нищего она не поддерживала»[bookmark: _ftnref15][15]. Претензия к жителям Сдома состояла в том, что им было чуждо милосердие, они знали своего Господина, но восстали против Него.


Недостаток милосердия свидетельствует об отсутствии трепета перед Небесами. Эти грешники не понимали сути милосердия Всевышнего, наполняющего землю, и не узрели Его особой милости лично к ним, давшей им «пресыщение хлебом и покой…» Это является признаком полного отсутствия трепета, о чем сказано: «…дурны и грешны перед Г-сподом очень»[bookmark: _ftnref16][16]. А милосердие Авраама достигло полного совершенства, источником которого была мудрость, то есть трепет перед Г-сподом и осознание Его безграничного милосердия.


Повествует Мидраш: «Рабби Йеуда бар Симон сказал: Авраам приглашал в гости путников. Когда они заканчивали трапезу, он обращался к ним: “Поблагодарите Творца мира!” Те недоумевали: “А как нам следует это сделать?” И он начинал их учить: “Произнесите: благословен Г-сподь, Б-г наш, ниспославший нам пищу…”»[bookmark: _ftnref17][17]. Милосердие человека, если оно проистекает из трепета перед Небесами, ведет к духовному возвышению также и принимающего помощь. Праведник не довольствуется оказанием материальной поддержки нуждающимся, он дает им возможность удостоиться вечного блага, осознать величие Б-га и Его милость, понять, что милосердием им воздал не человек, а Всевышний: «Благословен Г-сподь, Б-г наш, ниспославший нам пищу…»


Добрые дела человека — это средство раскрытия Б-жественного милосердия. Таковым было милосердие Авраама, проявлявшееся не только в материальном, но и духовном, сохранившееся навечно. И оно, подобно милосердию Г-спода, проистекало из источника мудрости, распространялось на все его поступки и начинания: от поддержки голодного хлебом до вознесения единственного сына на жертвенник. То же чувство, с которым он кормил путников, было в его сердце и тогда, когда он возлагал на жертвенник своего сына. Оно проистекало из мудрости, основа которой в трепете перед Небесами, и достигло таких высот, что Всевышний сказал Аврааму: «Не простри руки твоей к юноше и не делай ему ничего, ибо теперь Я знаю, что ты трепещешь перед Б-гом…»[bookmark: _ftnref18][18]


Награда за милосердие Авраама была дарована всему народу Израиля, который во время Исхода из Египта не мог ожидать ничего, кроме голода и жажды в пустыне, но в заслугу добрых дел Авраама удостоился небывалых чудес Всевышнего. Повествует Мидраш: «Ты сказал: “Я возьму ломоть хлеба, и подкрепите ваши сердца…”[bookmark: _ftnref19][19], — Ответил Всевышний: “В награду за это Я воздам твоим сыновьям: “И сказал Г-сподь Моше: вот, как дождь, Я дам вам хлеб с Небес…”[bookmark: _ftnref20][20] Благодаря куску хлеба для ангелов служения весь народ Израиля — шестьсот тысяч человек — удостоился мана в пустыне: “Хлеб великих ел человек, пищи послал Он вдоволь”[bookmark: _ftnref21][21] — пищи небесных ангелов. В награду за кувшин воды, который Авраам подал путникам: “Пусть возьмут немного воды, и омойте ваши ноги…”[bookmark: _ftnref22][22], Всевышний дал сынам Израиля колодец на все сорок лет их пребывания в пустыне. Благодаря тому, что “…он стоял возле них под деревом, и они ели”[bookmark: _ftnref23][23], народ Израиля удостоился Б-жественного сопровождения в пустыне: “И Г-сподь шел перед ними днем в столпе облачном, чтобы направлять их в пути, а ночью — в столпе огненном, чтобы светить им…”[bookmark: _ftnref24][24]”»[bookmark: _ftnref25][25].


При Исходе из Египта еврейский народ был наделен ангельским наслаждением и царским почетом: «Он нашел его в земле пустынной, где в хаосе завывало опустошение, Он ограждал его, основал его, берег, как зеницу ока Своего»[bookmark: _ftnref26][26]. И все это — в заслугу милосердия, оказанного Авраамом ангелам, поскольку оно было идеальным, подобно милосердию Всевышнего. Оно проистекало из основы мудрости, трепета и глубокого осознания качеств Всевышнего, благословение Которого наполняет все мироздание.


Авраам был вознагражден за свои деяния вечным милосердием Всевышнего ко всему народу Израиля до скончания всех веков не только в пустыне Синай, но и в Земле Кенаан. И в будущем мы тоже удостоимся безграничного блага в награду за милосердие Авраама. Рабби Элазар от имени рабби Симона сказал: в награду за кувшин воды, который Авраам подал путникам: «Пусть возьмут немного воды, и омойте ваши ноги…»[bookmark: _ftnref27][27], Всевышний воздал его потомкам. Об этом говорится так: «Тогда воспел Израиль эту Песнь: наполняйся, колодец, пойте ему. Колодец выкопали князья, вырыли его главы народа скипетром, посохами своими…»[bookmark: _ftnref28][28] Это произошло в пустыне Синай, а что сказано о Земле Израиля? — «А земля, куда вы переходите для наследования ее, — земля гор и долин, от дождя небесного она пьет воду. Земля, с которой Г-сподь, Б-г твой, требует всегда, глаза Г-спода, Б-га твоего, на ней от начала года до конца года»[bookmark: _ftnref29][29]. А что произойдет в будущем? — «И будет в тот день: изольются живые воды из Иерусалима…»[bookmark: _ftnref30][30]


Удивительно, как велика сила милосердия и сколь значима награда за него! И таково не только милосердие нашего праотца Авраама, который выстоял во всех испытаниях и сердце которого Всевышний нашел верным перед Собой. Даже если совершивший милосердный поступок — злодей, грехи которого превышают зло Сдома и Аморы, милосердие защищает его от гибели, и он удостаивается вечного блага.


Учил рабби Йеошуа, сын рабби Нехемьи: «Грехи колен Йеуды и Биньямина страшнее преступления Сдома. О Сдоме сказано: “…дурны и грешны перед Г-сподом очень”[bookmark: _ftnref31][31], а о еврейском народе говорится: “…преступление дома Израиля и Йеуды велико чрезмерно; и наполнилась земля эта кровью, а город полон неправды, ибо говорят они: оставил Г-сподь эту землю, и не видит Г-сподь…”[bookmark: _ftnref32][32] Из жителей Сдома никто не остался в живых, а еврейский народ удостоился спасения в заслугу верности Б-жественному Завету. И Всевышний изрек: “Они не позволили Мне уничтожить Мой мир”. Даже если “Преступление дочери народа Моего превысило грех Сдома, перевернутого в мгновение…”[bookmark: _ftnref33][33], милосердие народа Израиля защитит и избавит его от исчезновения, и он будет спасен. И об этом сказано: “Если бы Г-сподь Воинств не оставил нам немного уцелевших, как Сдом стали бы мы, уподобились бы Аморе”»[bookmark: _ftnref34][34]. Таков святой, возвышенный и вознесенный народ Израиля, которому принадлежит будущее, и он унаследует вечность.


«Каждый в Израиле должен говорить: когда же мои поступки достигнут уровня служения Авраама, Ицхака и Яакова?»[bookmark: _ftnref35][35] — когда мое милосердие уподобится милосердию Авраама, всецело основанному на трепете перед Небесами.
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 31. Учение Слободка, часть 4. Значимость милосердия
Часть I [bookmark: _ftnref1][1]


«Сказал рав Йеуда от имени Рава: гостеприимство важнее пребывания в свете Б-жественного присутствия, как сказано: “И он произнес: господа мои, если я обрел милость в глазах твоих, не пройди мимо раба твоего…” (Берешит 18:3)» (Шаббат 127а).


Наше понимание долга милосердия поверхностно и упрощено. Только углубленное размышление над словами наших мудрецов, благословенной памяти, и проникновение во все новые сферы знания поможет нам осознать, сколь далеко простирается обязанность милосердия, и мы получим истинное представление о его значимости. И тогда даже малейшее действие, самый незаметный поступок, будет чрезвычайно важен.


Всевышний сотворил человека, чтобы даровать ему добро: «Ибо сказал я: мир построен на милосердии; Небеса — на них утвердил Ты верность Свою»[bookmark: _ftnref2][2]. Так это было: «И создал Г-сподь Б-г человека из праха земного, и вдохнул в его ноздри дыхание жизни…»[bookmark: _ftnref3][3] — это дух великого Б-га, из уст Которого — знание и понимание, ибо дуновение, согласно выражению Рамбана, является передачей части своей души. И ради человека, сотворенного по «образу Б-га», были созданы многие наслаждения, целый мир наполнился изобилием милосердия и блага, чтобы он удостоился вечного счастья, сияния Б-жественного присутствия и близости к Г-споду.


Но как ему подняться на столь высокий уровень? Какова задача, возложенная на высшее из творений, созданное по «образу Б-га»? — Человек должен уподобиться своему Господину. Главным и центральным принципом сотворения человека и мира, призванного ему служить, является милосердие Б-га к людям. Он сотворил их по «Своему образу», возвысил над всеми творениями, вознес над ангелами и всеми духовными сущностями и одарил всевозможными удовольствиями и наслаждениями. И мы обязаны перенять свойства Создателя для того, чтобы целью нашего пребывания в мире было исключительно милосердие. Таково наше истинное предназначение, и только исполнив его, мы сможем подняться на высшие ступени.


Все наши поступки должны проистекать из милосердия, в нем скрыта тайна возвышенности человека — [bookmark: _Hlk508094274]«…и ходи Его путями»[bookmark: _ftnref4][4] — «Уподобься Ему: как Он милосерден, так и ты будь милосерден…»[bookmark: _ftnref5][5] Милосердие — это основа, корень, который питает, поддерживает и возвеличивает человека; а совершаемые им дела — ветви. Если он не черпает чистые воды из источника святости, то усыхает, утрачивая возможность взойти на новую, более высокую духовную ступень. Только милосердие укрепляет его силу, в нем источник его величия, и в этом — весь человек.


«Уподобься Ему» — оказывай милосердие людям так же, как это делает Г-сподь по отношению к тебе. Дай ближнему все, что в твоих силах, — все удовольствия, наслаждения и радости, но даже тогда ты еще не полностью исполнишь свою обязанность. Даруй ему не только наслаждение этого мира, «материальное ради духовного», но и духовность, свободную от любой посторонней примеси, помоги ему обрести заслуги, прийти к мудрости и пониманию, осветить разум, очистить сердце. Речь идет не только о таком даре, от которого принимающий обогащается, а дающий не беднеет — «От своих учеников я научился большему, чем от всех других людей». Это касается духовного жертвования, совершаемого ради другого человека.


Перед тобой самое важное и возвышенное духовное явление, единственное в своем роде; и чтобы в мире появился еще один счастливый человек, ты обязан чем-то поступиться ради его блага. И на самом деле это вовсе не потеря, ведь основа основ — милосердие — благо для ближнего. И если человек совершает столь великие деяния, то обретает самую большую духовную заслугу, которая только есть в мире.


Сказали наши мудрецы: «Поступись своим желанием ради другого, потому что так поступили Рахель ради Леи и царь Давид ради царя Шауля»[bookmark: _ftnref6][6]. Наша праматерь Рахель была готова утратить величайшее духовное сокровище — стать женой Яакова, избранного из праотцов, образ которого увековечен под Престолом славы Б-жественной Колесницы! «Ибо Яакова избрал Себе Г-сподь, Израиля — Своим сокровищем»[bookmark: _ftnref7][7], чтобы он стал родоначальником двенадцати глав колен Израиля — основы избранного народа, чистого и свободного от всякой примеси, которому принадлежит вечное будущее. Ради сестры Рахель пожертвовала величайшим благом — стать женой нашего праотца Яакова и праматерью святого народа, предназначенного для служения. Речь идет не только об отказе от возвышенной духовной доли ради счастья другой женщины. Человек обязан пожертвовать даже самой высокой духовностью всего лишь для материального благополучия ближнего.


Заповедь гостеприимства более важна, чем пребывание под сенью Б-жественного присутствия, как мы учим из поступка Авраама: «И явился ему Г-сподь в дубраве Мамрей… И он возвел очи свои и увидел: и вот, трое людей предстали перед ним, и он увидел и побежал им навстречу…»[bookmark: _ftnref8][8]


Насколько это удивительно: заботу о людях Авраам предпочел пребыванию в свете Б-жественного присутствия! «Сказал ему Всевышний: пока ты не вступил в Мой Завет, к тебе приходили необрезанные, — а теперь Я и Моя свита открылись тебе, как сказано: “И возвел он очи свои и увидел…”[bookmark: _ftnref9][9] — созерцал Б-жественное присутствие и мир ангелов. Наш праотец отказался от высшей духовности, которой только что удостоился, — пребывания в свете Б-жественного присутствия ради оказания почета гостям, которые показались ему простыми кочевниками, поклоняющимися пыли на своих ногах. Он попросил у Всевышнего разрешения и пошел им прислуживать. Однако от этого он ничего не потерял. Подать кусок хлеба и глоток воды путникам важнее пребывания в свете Б-жественного присутствия, ведь это заповедь гостеприимства! Оказание почета гостям — это высшее проявление милосердия, поскольку в нем — весь человек, основа его существования, тайна величия и безграничной вознесенности.


Часть II [bookmark: _ftnref10][10]


“Вот, праведнику воздастся на земле, тем более нечестивцу и грешнику” (Мишлей 11:31).


Еще до дарования Торы, раскрывшей истинную сущность милосердия, человек должен был постичь собственным разумом, что милосердие — не только высшая ступень праведности, большая, чем требует Закон. Оно — фундамент и основа мира, и дает людям право на существование на земле.


И даже если бы нам не была дарована эта заповедь, человек был бы обязан сам ее осознать через всеобъемлющее и глубокое изучение, пронизывающее все пространство мироздания в целом и каждое творение в отдельности. Так можно увидеть и понять, что все сотворено во имя милосердия, являясь кирпичиком в его великолепном здании: “Ибо сказал я: мир построен на милосердии; Небеса — на них Ты утвердил верность Свою”[bookmark: _ftnref11][11].


Каждое творение с верой и радостью исполняет свое предназначение, ради которого оно было создано. Солнце светит всему миру — “И оно, как жених, выходит из-под свадебного балдахина, радуется, как богатырь, пробежать путь”[bookmark: _ftnref12][12], земля дает всем свои плоды: “И душа моя как прах для всех будет”[bookmark: _ftnref13][13] — земную почву все попирают ногами, а она при этом взращивает чудесные дары для всего живого.


Человеку следует учить законы милосердия, наблюдая за каждым творением. Как каждое создание делает добро сообразно своей сущности и качествам, так и человек должен творить в мире милосердие согласно своему величию и возможностям. А ведь он — высшее из творений, великолепие мироздания, и обязан исполнить свое предназначение соразмерно своему величию. Сказано в Теилим: “Небеса — Небеса Господу, а землю Он отдал сыновьям человека”[bookmark: _ftnref14][14] — в его распоряжении весь мир блага и наслаждения. И он может воспользоваться этим сокровищем ради возвышенной цели.


Но есть и более глубокий подход. В действительности нет необходимости перенимать учение о милосердии у других земных существ. Их поступки не соответствуют милосердию, подобающему человеку — высшему из всех творений. Учение о милосердии он должен воспринять непосредственно из его Источника.


Человек создан по “образу Б-га”, и это обязывает его уподобиться Творцу. В мироздании раскрывается отношение Всевышнего к Своим творениям: “Милосердием Г-спода полна земля…”[bookmark: _ftnref15][15] И мы не можем постичь, сколь значимо милосердие для мироздания. Ведь все его составляющие собираются воедино и устремляются в одном направлении. Каждое мельчайшее творение — комар, червь — вносит свой вклад в мироздание, и благодаря ему оно обретает полный и совершенный вид. Необходимо это понять и уподобить свои добрые дела милосердию Всевышнего к Своим творениям.


Осознав этот центральный принцип милосердия в его истинном виде, человек возвышается, развивается и приближается к совершенству и истинному милосердию и сверяет с ним все свои дела, поступки и движения, размышления и рассуждения, открытия и творчество. В этом и состоит его обязанность уподобиться своему Творцу. Но если он этого не делает, то лишается величия и великолепия. Человек создан по “образу Б-га” и способен Ему уподобиться, но вместо этого он ограничивает в себе эту чудесную силу, принижает свое небесное величие до самой земли.


Ему необходимо понять: “Комар предшествовал тебе при сотворении мира”[bookmark: _ftnref16][16], поскольку у него есть право на существование в мире, а уклоняющийся от деяний милосердия лишается этой заслуги. Мы видим это на примере жителей Сдома, от которых не осталось ни следа, — а ведь их вина состояла именно в том, что они не поддерживали бедного и нуждающегося. И не только тот, кто вообще далек от милосердия, теряет право на существование. Даже когда человек оказывает людям добро денно и нощно, не прерываясь ни на мгновение, и его деяниям всегда предшествует глубокое и внимательное размышление об их нуждах, — все же, если в его поступках обнаружится хоть какое-то несовершенство, он будет сурово наказан.


Повествует Мидраш: “Сказал рабби Леви: Ноах и его сыновья все двенадцать месяцев пребывания в ковчеге не знали сна, заботясь о нуждах всех зверей и птиц. Рассказывает рабби Акива: они своими руками принесли в ковчег связки веток для слонов и песок для страусов… Некоторые животные едят в два часа ночи, другие — в три… Ты можешь убедиться в том, что они не знали сна, из слов рабби Йоханана, сказанных от имени рабби Элиэзера, сына рабби Йоси Аглили: однажды Ноах задержался с пищей для льва, и тот так сильно его ударил, что Ноах стал хромым. Поэтому сказано: “И остался только Ноах…”[bookmark: _ftnref17][17] Слово “только” указывает на то, что Ноах был “уменьшен”, утратил свою цельность и право приносить жертвы. Поэтому вместо него служение осуществлял его сын. И об этом сказано: “Вот, праведнику воздастся на земле, тем более нечестивцу и грешнику”[bookmark: _ftnref18][18]”[bookmark: _ftnref19][19].


Насколько безмерно милосердие человека! Прежде чем войти в ковчег, Ноах позаботился обо всем необходимом для каждого живого существа — заготовил “связки веток для слонов и песок для страусов”. А там было много тысяч различных видов живых существ, и каждого он обеспечил пищей и всем, в чем тот нуждался, согласно его природе и обычаю. А когда все они вошли в ковчег, Ноах и его сыновья превратились в прислугу, которая заботилась обо всей этой живности и вовремя ее кормила. В два часа ночи, в три часа ночи, все двенадцать месяцев они не знали сна, — можно ли представить себе большее милосердие? Они столь преданно прислуживали животным целых двенадцать месяцев, без минуты сна и отдыха, кормили и пеклись о них с такой жалостью и мудростью, что одна маленькая птичка не смогла вынести страданий Ноаха! Об этом повествует Талмуд: “Рассказал Шем, сын Ноаха: однажды мой отец увидел маленькую птичку, которая забилась в расщелину ковчега. Он спросил ее: “Разве тебе не нужна еда?” И та ответила: “Я вижу, как неустанно ты хлопочешь, и решила не утруждать тебя заботой о себе””[bookmark: _ftnref20][20]. Ноах тратил столько сил на обеспечение питанием всех обитателей ковчега, что эта птичка решила затаиться в уголке и страдать от голода, лишь бы не заставлять Ноаха трудиться ради нее.


И при всем этом, когда в его невероятном милосердии обнаружился легчайший изъян, минутная невнимательность — он задержался с едой для льва — с ним случилась такое несчастье! Ноах не морил хищника голодом, а лишь ненадолго пропустил положенный час. И, возможно, вся его ошибка состояла лишь в том, что вначале он накормил другое животное, опередив одно доброе дело другим. И за это он был сурово наказан как телесно — получил увечье, так и духовно — больше не мог быть священником и приносить жертвы Б-гу, утратив свое великолепие.


Удивительно, сколь многого от нас требует заповедь милосердия! А ведь она даже не была возложена на Ноаха. Малейшее упущение и недостаток в ее исполнении — это огромное преступление: “Вот, праведнику воздастся на земле, тем более нечестивому и грешнику”[bookmark: _ftnref21][21]. Что же обязывает нас творить такое удивительное милосердие, если не заповедь уподобиться Творцу? Милосердие Г-спода совершенно, и мы обязаны перенять его, а минутное ослабление внимания — это падение, унижение величия и почета человека, сотворенного по “образу Б-га”. Наше милосердие должно быть чистым и свободным от всякого изъяна; и если мы будем его осуществлять в сосредоточенности мышления и сил, — то станем источником истинного добра.


Но, с другой стороны, искра милосердия не пропадает даже во мраке жестокости; его сила велика и свет ярок. Об этом сказано: ““Преступление дочери народа Моего превысило грех Сдома, перевернутого в мгновение…”[bookmark: _ftnref22][22] Но если так, разве в Высшем суде возможна несправедливость? Сказал Раба от имени рабби Йоханана: одним свойством Иерусалим превосходил Сдом, о котором сказано: “Вот в чем заключалось беззаконие сестры твоей Сдом: гордыня, пресыщение хлебом и покой были свойственны ей и дочерям ее, а руки бедного и нищего она не поддерживала”[bookmark: _ftnref23][23]. А о Иерусалиме сказано: “Руки милосердных женщин варили детей своих; были те пищей для них во время гибели дочери народа Моего”[bookmark: _ftnref24][24]”[bookmark: _ftnref25][25]. Однако именно милосердие послужило народу Израиля искуплением, благодаря чему Иерусалим не был уничтожен, как Сдом.


Пророк Ирмеягу оплакивает разрушение Храма: “Преступление дочери народа Моего превысило грех Сдома…”[bookmark: _ftnref26][26] — евреи грешили больше, чем жители Сдома, от которых не осталось никакой памяти. Благодаря чему же сыны Израиля удостоились жизни на земле, получили весь сокрытый в мире свет и сами стали светом для всего мира? — “И избавленные Г-сподом возвратятся, и придут в Цийон с радостью, и вечное ликование на их головах, веселье и радость они обретут, и отступят печаль и стенание!”[bookmark: _ftnref27][27] Благодаря единственному свойству — милосердию к ближнему, в силах которого спасти от разрушения, постигшего Сдом и Амору, — избавить от гибели навек.


Какой же вред наносит малейшая невнимательность даже в тех добрых делах, которыми славился Ноах! И как ярок свет даже его единственной искры!
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 32. Учение Слободка, часть 4. Милосердие Израиля
[bookmark: _ftnref1][1]«Сказал рав Натан бар Аба от имени Рава: богачи Вавилона спускаются в Геином. Об этом рассказывают следующую историю. Шабтай бар Меринос прибыл в Вавилон. Он попросил товаров в кредит, чтобы начать торговлю, но ему отказали. И пищи для пропитания ему тоже не дали. Он сказал: эти люди — из “многочисленного смешения иноплеменников”, примкнувших к евреям при Исходе из Египта, ибо сказано: “Он даровал тебе милосердие и помиловал тебя…” (Дварим 13:18). Всякий, кто проявляет милосердие к другим, несомненно, из потомков нашего праотца Авраама; всякий же, кто не жалостлив к другим, несомненно, не принадлежит к его потомству» (Бейца 32б).


Было бы ошибкой думать, что милосердие — это наша обязанность, подобная всем другим заповедям Торы.


Мы признаем, что милосердие — это первичная основа, и если бы человек не получил эту заповедь, он был бы обязан собственным разумом прийти к тому, что его предназначение в мире — творить добро. Кроме того, нам дарованы 613 принципов мудрости — Тора, суть которой — милосердие. Но даже осознавая все это, мы можем не исполнить эту обязанность во всем ее многообразии. И тем не менее, среди потомков Авраама милосердие занимает особое место, проникая в самые глубины еврейской души.


Так сказал пророк: «И кто подобен народу Твоему, Израилю, народу единственному на земле?»[bookmark: _ftnref2][2] — и все народы перед ним — ничто. Дистанция между «небытием» и «существованием» бесконечна. И какова же граница, разделяющая между ними и святым народом? — Качество милосердия. Сыновьям Израиля свойственно творить милосердие, и всякий, кто не относится с жалостью к людям, заведомо не является потомком нашего праотца Авраама. Об этом однозначно говорит Закон: «Каждого, в ком есть наглость или жестокость, кто ненавидит людей и не оделяет их добром, следует подозревать в происхождении из народа гивоним. Ибо признаки Израиля — святого народа: смиренные, милосердные, делающие добро; а о гивоним сказано: “…а гивоним — не из сыновей Израиля они…”[bookmark: _ftnref3][3]»[bookmark: _ftnref4][4].


Все еврейские семьи являются кашерными, из каждой без малейших опасений можно брать жену, но если человек не совершает добрых дел, в нем явно прослеживаются некие признаки гивоним, и к нему следует относиться с подозрением. Еврей, даже самый заурядный и невежественный, совершает добро, поскольку он — потомок нашего праотца Авраама, и качество милосердия — его врожденное свойство, духовное наследие его народа…


Наш праотец Авраам поднимался в своем милосердии ступень за ступенью; это качество стало обретением его души, как сказано: «Милосердие — Аврааму»[bookmark: _ftnref5][5]. Милосердие свойственно Аврааму, оно является его отличительным признаком, и он навечно передал его своим потомкам на все поколения. И каждый, кто принадлежит к народу Авраама, творит милосердие и не может отказаться от своего духовного наследия, ибо оно — основа еврейской души. Не бывает еврея без любви к милосердию и естественной склонности души делать людям добро. А человека, который считается евреем, но при этом немилосерден и безжалостен, следует подозревать в происхождении из гивоним, а не из народа нашего праотца, творящего милосердие исходя из естественной потребности души. Те же из потомков Авраама, кто не занимаются делами милосердия, ведут борьбу против своей природы и сущности, все равно не могут искоренить из своих сердец этого качества, глубоко сокрытого в их душах. Но даже если он сам следует против своей природы и не оказывает другим добра, возможно, это будут делать его сыновья или внуки.


Такое воззрение на милосердие возносит еврея на принципиально иной уровень. Это уже не обязанность сына Израиля совершать добрые дела — он милосерден по своей сути. Стремление к этому — исключительное качество еврейской души, и если сам человек не искривит своего сердца, он будет делать добро благодаря вечному наследию, полученному от своих отцов и дедов вплоть до нашего праотца Авраама, удостоившего своих потомков истинной мудрости.


Повествует Талмуд в начале трактата Рош Ашана: «Если человек говорит: эта монета — на милостыню, дабы жили мои сыновья, — это праведный поступок, если он из народа Израиля, а если из числа идолопоклонников, то его поступок не расценивается как милосердие. Первое Нисана — новый год для царей. Сказал рав Хисда: это относится только к еврейским царям, а годы правления нееврейских царей отсчитываются от месяца Тишрей. Однако Кореш (Кир) был нееврейским царем, а годы его правления исчислялись от месяца Нисан. Рабби Авау отвечает: Кореш был праведным царем, поэтому годы его царствования учитывались так же, как у еврейских царей. Но мы находим, что время его правления отсчитывалось также и от месяца Тишрей. Рабби Ицхак отвечает: до того как он стал злодеем, его годы исчислялись от месяца Нисан, а после — от месяца Тишрей. Но разве он стал злодеем? Ведь он направил в Иерусалим послание, гласившее: “И все, что нужно евреям, — и быков, и козлов, и овец для жертвоприношения Небесному Б-гу, а также муку, соль, вино и масло — как скажут коэны в Иерусалиме, так и следует выдавать им каждый день, без упущений!”[bookmark: _ftnref6][6]». Рабби Ицхак отвечает: именно из этого послания и следует, что он стал злодеем. Ведь в нем еще говорится: «Дабы они приносили жертвы, угодные Небесному Б-гу, и молились о благополучии царя и его детей!»[bookmark: _ftnref7][7] Но разве это плохо? — Ведь сказано в Барайте: если человек изрекает: я жертвую эти деньги, дабы жили мои сыновья или чтобы обрести удел в Грядущем мире, он является полным праведником. Рассуждение рабби Ицхака истинно для неевреев, а Барайта касается еврейского народа»[bookmark: _ftnref8][8]. Раши объясняет: «Барайта говорит о евреях, сердца которых преданы Всевышнему; и если в этом мире еврею с Небес посылают несчастья, он не восстанет против Б-га, понимая, что это — наказание за его грехи. Нееврей же, если в ответ на его доброе дело Всевышний не пошлет ему блага, восстанет против Небес»[bookmark: _ftnref9][9].


Недостаток Кореша заключался в том, что он примешал к своему поступку эгоистическое намерение, нанеся тем самым ущерб своему щедрому приношению, которое оказалось не во имя Небес. Он хотел, чтобы о нем молились в Храме, что само по себе — высокая ступень. Царь Шломо просил Б-га: «Ты услышь с Небес, с места обитания Твоего, и сделай все, о чем будет взывать к Тебе чужеземец, дабы знали все народы земли имя Твое и трепетали перед Тобой, как народ Твой, Израиль, и дабы знали, что именем Твоим называется Дом этот, который я воздвиг»[bookmark: _ftnref10][10].


На первый взгляд поступок Кореша не содержал в себе греха: он лишь хотел, чтобы о нем молились в таком месте, где молитва будет услышана и принята. Но поскольку в тот момент он думал исключительно о своей выгоде, а не о славе Небес, — он злодей… Если нееврей говорит: «Я делаю это ради чего-то» — для него это непременное условие, и если его надежда не оправдается, то он раскается в том, что дал милостыню и совершил хороший поступок. Об этом сказано: «Праведность возвышает народ, а милосердие народов — грех»[bookmark: _ftnref11][11]. А если еврей дал милостыню и сказал: «…дабы жили мои сыновья» или «…чтобы я получил удел в Грядущем мире» — это поступок полного праведника. Мы не подозреваем его в том, что он действовал не во имя заповеди милосердия: «Он исполнил заповедь Творца, Который повелел ему давать милостыню, а заодно имел в виду и собственную пользу: чтобы удостоиться удела в Грядущем мире или чтобы жили его сыновья»[bookmark: _ftnref12][12]. Поскольку он не сожалеет о своем деянии, даже если его условие не исполнилось, его поступок — совершенное милосердие без всякого изъяна, свободное от посторонних намерений. Он творит добро из внутренних побуждений, проистекающих из основы его души. Мы не считаем, что он совершил свой поступок исключительно ради другой цели, он все равно праведник, поскольку его сущность — стремление к чистому и совершенному милосердию.


И когда нам становится ясно, что любовь к милосердию у сына Израиля — это природное свойство, унаследованное им от предыдущих поколений, его работа над собой состоит не в том, чтобы создать новую склонность в своей душе, как приходится делать пришельцам. Он всего лишь должен воплотить в жизнь это свойственное ему уникальное качество!
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[bookmark: _ftnref1][1]«Семь тайн сокрыты от людей: день смерти, день утешения, глубина Суда, человек не ведает о том, что на сердце его товарища, чем он может заработать себе на жизнь, когда вернется царство Давида и когда пропадет нечестивое царство» (Псахим 54б). 


«Он создал вместе их сердца, постигает все их деяния…» (Теилим 33:15). 


«Я — Г-сподь, прозревающий сердце, испытывающий сокрытое в человеке, чтобы воздать каждому по поступкам его, по плодам деяний его» (Ирмеягу 17:10).


Чтобы представить глубину Небесного Суда, недоступного человеческому пониманию, необходимо знать, как Творец взирает на людей, каким образом перед Ним раскрывается глубоко сокрытое в их душах и за что их призывают на Суд. В первую очередь исследуются наши поступки: «Он создал вместе их сердца, постигает все их деяния…»[bookmark: _ftnref2][2] Непонятно, почему мы за это прославляем Всевышнего: ведь и люди, которые видят только глазами, обладают пониманием и могут оценить слова и действия.


Дело в том, что суть человеческих поступков глубоко сокрыта, и наши выводы не всегда соответствуют истинному положению вещей. Не все, что нам кажется хорошим, на самом деле является таковым; а то, что мы воспринимаем как зло, вполне может оказаться добром. И даже после того, как человек удостоится ступить в чертоги мысли, начнет внимательно и глубоко проводить анализ души, развязывать узелки и распутывать клубки, изучать свои поступки и выверять пути, — все же не в его силах подняться над своими ограниченными представлениями, освободиться из пределов, в которые он заключен. Ведь именно мышление лежит в основе существования. Если люди не изменятся самым коренным образом, не углубят своих знаний о добре и зле, не обретут ясной формы оценки, — откуда взяться мудрости, величию и возвышенности?


Необходимо пересмотреть все свои представления, давно проникшие глубоко в сердце, и через внимательное изучение слов наших мудрецов, благословенной памяти, приблизить к истине свои воззрения на добро и зло. И тогда их святые слова раскроют нам скрытые клады и сокровища мудрости и приведут нас к удивительным открытиям, которые мы не могли представить себе прежде. Горизонты, которые, как нам казалось раньше, были залиты небесным светом и сиянием чистоты, теперь оказываются покрытыми тенью и тучами, и мы убеждаемся в том, что их никогда не освещало солнце.


И насколько проясняются и очищаются наши представления, настолько же мы начинаем осознавать, что разделительная линия между добром и злом тонка и извилиста, и они отстоят друг от друга не более чем на толщину волоска. Трудно уложиться в эти рамки, точно отмерить и разметить их прямыми линиями. Зло проникает в пределы добра, а добро вторгается в границы зла. Из-за этого в мире все перепутано, и человеку очень легко совершить ошибку. Ему кажется, что он устремлен к добру, тогда как на самом деле уже перешел тончайшую грань и погряз во зле.


Повествует Мидраш: «“И сказал Б-г Ноаху: конец всякой плоти настал передо Мной…”[bookmark: _ftnref3][3] — эти ссорятся с теми, а те ссорятся с этими. Эти ссорятся с теми, воруя имущество, а те ссорятся с этими, крадя слова»[bookmark: _ftnref4][4]. Но чем согрешили те из поколения Потопа, кто сами подверглись грабежу? Почему им тоже был вынесен смертный приговор? — Потому, что и они крали: «…ибо из-за них вся земля наполнилась разбоем…»[bookmark: _ftnref5][5] Они слишком громко кричали на своих грабителей. Разумеется, жертве беззакония разрешено воспрепятствовать насилию, поднять голос на преступника, но если это превышает приемлемую норму, то он уже становится не только ограбленным, но и грабителем. Все, что у него было, унесли воры, он обижен и несчастен, — но все же при этом он разбойник. Он совершил кражу у своих грабителей, и ему тоже вынесен смертный приговор, он также стерт с лица земли вместе с преступниками, поскольку его возмущение было несоразмерным. Оба они согрешили и вместе подверглись суровому наказанию. Вот пример того, как можно перейти тончайшую границу между добром и злом: лишь повысив голос, слишком громко стеная, ограбленный и пострадавший превращается в грабителя — в разбойника поколения Потопа.


Когда наш праотец Яаков отправил своих сыновей в Египет, он сказал им: «И Б-г Всемогущий явит вам милосердие…»[bookmark: _ftnref6][6] Мидраш поднимает вопрос: «Почему наш праотец решил благословить своих сыновей именем Б-га Всемогущего? Это учит нас тому, что Яаков претерпел в своей жизни множество страданий. Даже в утробе матери Эсав враждовал с ним…»[bookmark: _ftnref7][7] И Яаков произнес: «Тот, кто сказал миру: достаточно, пусть скажет и моим бедам: достаточно»! Вначале Яаков сказал: «Не спустится мой сын с вами, ибо его брат умер и он остался один, и случится с ним несчастье в пути, по которому вы пойдете, и сведете мои седины в скорби в могилу»[bookmark: _ftnref8][8]. Обратился к нему Йеуда: «Отец! Если Биньямин отправится в Египет, с ним либо произойдет беда, либо нет… Но если не пойдет, то все мы умрем от голода. Так не лучше ли отбросить сомнения и исходить из того, что случится непременно?!» Йеуда тоже опасался за Биньямина, но безусловная угроза пересиливала возможную. И, отправляя их в путь, Яаков упомянул в своем благословении о том, что его брат Эсав преследовал его еще в утробе матери. Но вот что об этом говорит пророк Ошеа: «И ссора у Г-спода с Йеудой, и Он взыщет с Яакова за пути его и воздаст ему по деяниям его. Во чреве он обошел брата своего…»[bookmark: _ftnref9][9] Всевышний спрашивает с народа Израиля за неприязнь их праотца к своему брату»[bookmark: _ftnref10][10].


Эсав преследовал Яакова все дни его жизни, постоянно таил злобу и враждовал с ним еще до рождения. Однако с нашего праотца Яакова, названного «совершенным во чреве»[bookmark: _ftnref11][11], взыскивается за то, что он «во чреве обошел» — за грех еще не родившегося младенца! Да, он — преследуемый, но Небеса утверждают, что в какой-то мере он был и притеснителем: «А затем вышел его брат, и его рука держит за пяту Эсава…»[bookmark: _ftnref12][12] Насколько это поразительно!


Всевышний прозревает все деяния… До сих пор мы говорили только о понимании поступков, на первый взгляд очевидных, — и все же их смысл глубоко от нас сокрыт. Как же мы далеки от понимания слов «Я — Г-сподь, прозревающий сердце, испытывающий сокрытое в человеке, дабы воздать каждому по поступкам его, по плодам деяний его»[bookmark: _ftnref13][13]. Чтобы проникнуть в их суть, необходимо понять, сколь поверхностно видение людей. И тогда нам станет ясно: недоступное глазам человека открыто для Б-га, «прозревающего сердца».


А насколько далеко простирается человеческая зоркость мы видим на примере нашего праотца Авраама. «Счастлив человек, который не поступал по совету нечестивых и на путь грешников не становился, и в собрании насмешников не сидел»[bookmark: _ftnref14][14] — эти слова относятся к праведному Аврааму, который отдалился от филистимлян, поскольку они были насмешниками, как сказано: «И было, когда развеселились их сердца, сказали они: выведите Шимшона, и пусть он позабавит нас…»[bookmark: _ftnref15][15]


Склонность филистимлян к насмешничеству, глубоко сокрытая в их сердцах, полностью проявилась намного позже — только во времена Шимшона — судьи Израиля. Но наш праотец Авраам ощутил в них этот порок и предвидел его последствия. Они — насмешники, и Закон требует от них отдалиться: «…и в собрании насмешников не сидел»[bookmark: _ftnref16][16]. Склонность потомков к насмешничеству вменяется в вину их далеким предкам, поскольку корень этого душевного изъяна произрастал из их сердец и передавался от отцов к сыновьям, пока не вырос и не произвел своих ядовитых плодов. В злодейской изощренности филистимляне потребовали от Шимшона их забавлять. Если мы будем опираться на собственные представления, то, возможно, не усмотрим в их действиях греха: ведь филистимляне захотели унизить Шимшона — самого сильного из их врагов, опустошителя их страны, поскольку в обычае победителей радоваться своему успеху при виде поверженных противников. И они пожелали, чтобы он их забавлял, не столько насмехаясь над ним, сколько радуясь своей победе. Но поскольку они все же издевались над своим пленником, Писание называет их насмешниками, и не только их самих, но и их далеких предков. И если бы Авраам не отделился от них, к нему не относился бы стих Писания: «…и в собрании насмешников не сидел»[bookmark: _ftnref17][17]. Он ощутил низменную душевную сущность филистимлян, предвидел ее последствия и отошел от них. Значит человек из плоти и крови способен разглядеть корень порока, предвидеть, что из него произрастет, и может по первопричине определить ее далекие последствия и предугадать будущее. Совершенный человек, обладающий ясным видением, по малейшему признаку провидит всю дальнейшую цепочку, все порождения, развивающиеся из первопричины.


Но видение Всевышнего намного более глубокое. Люди судят о других по их поступкам, нередко приходя к неверным выводам о том, что сокрыто в глубинах их сердец. Всевышний же относится к деяниям сыновей человека согласно их внутренней сути: «Я — Г-сподь, прозревающий сердце…»[bookmark: _ftnref18][18] Он смотрит прямо в сердца, раскрывающие и разъясняющие сущность поступков: «Он создал вместе их сердца, постигает все их деяния…»[bookmark: _ftnref19][19]


Когда Всевышний послал пророка Шмуэля в дом Ишая помазать на царство в Израиле одного из его сыновей, он увидел Элиава, посчитал его достойным царства и произнес: «Вот, перед Г-сподом помазанник Его…»[bookmark: _ftnref20][20] Ясно, что когда пророк Шмуэль, которого Священное Писание увенчало эпитетом «Видящий», намеревался помазать человека на царство в Израиле, чтобы его престол был вечен и непоколебим и от него в дальнейшем произошел праведный Машиах, он прозревал не только его самые сокрытые и сокровенные черты, но и видел все, что даже отдаленно с ним связано. Ведь от этого зависело вечное будущее народа Израиля — цели Творения!


Пророк проверил и исследовал, подходит ли тот для высочайшей миссии, способен ли он сам и все его потомки до скончания веков исполнять свое предназначение, и не нашел в нем ни малейшего изъяна: «Вот, перед Г-сподом помазанник Его!»[bookmark: _ftnref21][21] Однако Всевышний ответил ему: «Не смотри на вид его и на высоту уровня его, ибо Я презрел его, ведь суть не в том, что видит человек, ибо человек видит глазами, а Г-сподь — то, что в сердце»[bookmark: _ftnref22][22]. «Сказал рабби Мани бар Патиш: если человек гневается, то, даже если ему с Небес уготовано величие, его низвергают. Из чего мы приходим к такому выводу? — Из истории с Элиавом, о котором сказано в книге пророка: “И разгневался Элиав на Давида, и сказал: зачем ты спустился сюда и на кого оставил немногочисленных овец в пустыне? Я знаю дерзость твою и зло сердца твоего, ибо ты спустился, чтобы посмотреть на эту войну”[bookmark: _ftnref23][23]. И когда пришел пророк Шмуэль, чтобы помазать его на царство, обо всех остальных сыновьях Ишая сказано: “…не этого избрал Г-сподь”[bookmark: _ftnref24][24], а об Элиаве говорится: “…Я презрел его”[bookmark: _ftnref25][25]. Значит, некогда прежде он был достоин величия в глазах Б-га!» Раши объясняет: «Слова “не избрал” говорят о том, что этот человек никогда не был избранным, но выражение “Я презрел его” означает: только сейчас, но не прежде»[bookmark: _ftnref26][26].


Эти события произошли до того, как Элиав проявил гневливость, и в дальнейшем мы не найдем в нем никакого недостатка, кроме этого — единственного. Но Б-гу открыто, что Элиав был склонен к гневу, и потому он оказался недостойным в Его глазах»[bookmark: _ftnref27][27]. Пророк Шмуэль верно понял, в чем заключалась воля Вездесущего. Элиав действительно был совершенен, и в нем не было ни малейшего изъяна. Пророк Шмуэль видел его душу насколько это в состоянии человека, а склонность к гневу была сокрыта в самых ее глубинах, спрятана в дальнем уголке, куда не мог проникнуть даже взгляд великого пророка. И Писание свидетельствует о том, что не в силах человека постичь сокрытые глубины сердец — способностью прозревать души обладает только Г-сподь.


Всевышний судил Элиава согласно тому, что прозрел в его сердце. Но чем же согрешил Элиав? Ведь он был старшим братом Давида, который был обязан его почитать, а Элиав — наставлять младшего брата. И когда он подумал, что Давид бросил скот на пастбище, то упрекнул его, посчитав, что тот поступил так из любопытства, желая посмотреть на войну[bookmark: _ftnref28][28]. Но на Небесах усмотрели в этом порок гневливости и низвергли Элиава с высот. Из-за этого недостатка он был сочтен недостойным царской власти в Израиле. И это произошло не после случившегося, а задолго до того, с момента, когда возникла первопричина и в его сердце начал прорастать корень склонности к гневу, сокрытый в безднах души глубже, чем насмешничество в душах филистимлян, которое обнаружил наш праотец Авраам.


Эту склонность к гневу мог различить только Г-сподь, «прозревающий сердца». И Элиав лишился величия, поскольку на Небесах судят людей за тяготение к душевному изъяну — за корень греха, сокрытый даже от взора пророка, за недостаток, находящийся за пределами человеческого восприятия. Человек видит глазами — его сердце скрыто и запечатано даже от него самого, глаз не может узреть всего, что нашло пристанище в его душе. И все же людей судят и свергают с царского трона даже за такой незаметный изъян. Человек должен чувствовать сердцем, и даже если дурная склонность в нем еще не окрепла и не дала своих ядовитых плодов, — ему необходимо постичь первопричину, породившую едва уловимое влечение, которое проявится в реальности лишь много времени спустя. Это и есть качество, которое описывает пророк: «…ведь человек видит глазами, а Г-сподь видит то, что в сердце»[bookmark: _ftnref29][29].


Но есть и еще более утонченное проявление Вездесущего: «Я — Г-сподь, прозревающий сердце, испытывающий сокрытое в человеке, чтобы воздать каждому по поступкам его, по плодам деяний его»[bookmark: _ftnref30][30]. Всевышний исследует сердца людей, направляет на них Свой взгляд, проникающий в тайные лабиринты души. Это качество дополняет предыдущее «Я — Г-сподь, прозревающий сердце». А качество «испытывающий сокрытое» добавляет что-то к ним обоим. Как страшен и грозен День Суда! Первый же уровень, на котором Всевышний видит наши поступки, оказывается глубже, чем видение пророка. А за ним — исследование сердца. И если «Б-жественное видение» начинается там, где заканчивается человеческое постижение, то о том, что такое «проникновение в сердце» у нас нет вообще ни малейшего представления. И всеми этими способами изучения и исследования проверяют души людей!


До сих пор мы говорили о глубине Небесного Суда, на котором выясняется, достигли ли поступки человека высшей степени совершенства, стало ли его сердце чистым и непорочным. Но если некто поднялся на такой уровень, что Всевышний, исследуя его сердце, свидетельствует о его праведности, то, на первый взгляд, ему не о чем беспокоиться перед Судом. Однако если мы изучим этот вопрос более внимательно, то станет ясно, что и столь совершенный человек не может сказать о себе: «Я несомненно буду оправдан в Суде!»


Говорится в Священном Писании: «И наступил день, и пришли сыновья Б-га предстать перед Г-сподом, и пришел также Сатан вместе с ними»[bookmark: _ftnref31][31]. В тот день был Рош Ашана, и Сатан обвинял людей. Молвил Всевышний: «Обратил ли ты внимание на раба Моего — Ийова, ведь нет подобного ему на земле, человек непорочный и справедливый, трепещущий перед Б-гом и удаляющийся от зла»[bookmark: _ftnref32][32]. Писание восхваляет Ийова больше, чем Авраама. Об Аврааме сказано: «…теперь Я знаю, что ты трепещешь перед Б-гом…»[bookmark: _ftnref33][33] Но о Ийове говорится: «…непорочный и справедливый, трепещущий перед Б-гом и удаляющийся от зла»[bookmark: _ftnref34][34]. Великое сказано о Ийове — он взошел на высшие ступени совершенства, которых не достиг даже наш праотец Авраам. И все же Сатан нашел, в чем его обвинить: «И отвечал Сатан Г-споду, и сказал: разве даром трепещет он перед Б-гом? Ведь Ты оберегаешь его и дом его, и все, что есть у него. Ты благословил деяние его рук, и его имущество распространилось по земле! Но вот простри на него руку Свою и коснись всего, что принадлежит ему, не станет ли он хулить Тебя перед лицом Твоим?»[bookmark: _ftnref35][35]


Сатан признает, что в нынешнем положении у Ийова нет ни малейшего изъяна, но что произойдет, если ситуация изменится до противоположной крайности, когда его благополучие прекратится, ведь по словам Сатана от этого и зависел его высочайший уровень: «Ведь Ты оберегаешь его и дом его…»[bookmark: _ftnref36][36] Ийов служил Всевышнему из любви, и все же Сатан обвинил его. И Б-г послал Ийову тяжелейшее испытание: этот праведник лишился всего своего имущества, погибли его сыновья и дочери: «И сказал: нагим я вышел из чрева матери моей и нагим возвращусь туда… Г-сподь дал и Г-сподь взял. Да будет имя Г-спода благословлено!»[bookmark: _ftnref37][37]


Внезапно вся жизнь Ийова изменилась самым непостижимым образом. Всевышний дал ему почувствовать в нижнем мире вкус Грядущего мира, о котором сказано: «Вот, наступают дни, — сказал Г-сподь, — и соприкоснутся пахота и жатва, сбор винограда с посевом, а горы будут источать сок и все холмы растают…»[bookmark: _ftnref38][38] Насколько тяжелое испытание было ниспослано Ийову: переход от благополучия Грядущего мира к обездоленности в этом мире, чтобы посмотреть, устоит ли он в своей праведности, не падет ли с высочайшей ступени.


И на второй день Рош Ашана Сатан снова стал обвинять его: «Но простри руку Свою и коснись костей его и плоти его, не станет ли он хулить Тебя перед лицом Твоим?»[bookmark: _ftnref39][39] И хотя Ийов выдержал предыдущее испытание, потеряв состояние, подобное богатству Грядущего мира, лишившись сыновей и дочерей, он все же не согрешил и не стал сетовать на Б-га. И тогда ему было ниспослано новое тяжкое испытание — физические страдания, от которых душа хотела расстаться с телом: «И сказал Г-сподь Сатану: вот он в руке твоей, только душу его не тронь»[bookmark: _ftnref40][40]. [bookmark: _Hlk37154703]Разбей кувшин, а вино в нем сохрани — дай ему такие страдания, которые не в силах вынести человек. Таким испытаниям подвергся Ийов, праведник, о котором Сам Всевышний свидетельствовал, что его духовный уровень был выше ступени нашего праотца Авраама; и все это произошло только из-за обвинений Сатана.


Творец судит человека не только согласно тому, каков он сейчас. В Небесном Суде учитывают и все, к чему людей могут привести любые, даже самые разительные перемены в их жизни. Действительно, Тора сообщает нам, что человека судят в соответствии с его настоящим положением, однако принимают во внимание и все, что может произойти с ним в будущем. Стоит ли он на своей духовной ступени настолько прочно, что никакие изменения внешних условий не смогут его поколебать, — даже если жизнь, подобная Грядущему миру, сменится страшной нищетой и жуткими страданиями. А теперь мы должны понять, что Всевышний объединяет эти два аспекта Небесного суда: «Он создал вместе их сердца, постигает все их деяния…»[bookmark: _ftnref41][41], «Я — Г-сподь, прозревающий сердце, испытывающий сокрытое в человеке, чтобы воздать каждому по поступкам его, по плодам деяний его»[bookmark: _ftnref42][42].


И, наконец, если человек оказывается совершенным и в нем нет ни малейшего изъяна, его судят не по его нынешнему состоянию, а исходя из всех возможных обстоятельств, способных вызвать в нем какие-либо внутренние изменения. И только так мы можем получить некоторое представление о недосягаемой для человека глубине Б-жественного Суда.
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 34. Учение Слободка, часть 5. Жизнь
[bookmark: _ftnref1][1]«В Рош Ашана все пришедшие в мир проходят перед Ним, подобно овцам» (Рош Ашана 16а). «В тот самый день, когда был сотворен Первый человек, он предстал перед судом Всевышнего за то, что вкусил от Древа Познания добра и зла. И Г-сподь сказал ему: как ты предстал передо Мной на Суде и вышел от Меня оправданным, так в будущем твои потомки предстанут передо Мной в Суде и выйдут оправданными» (Мидраш Рабба, Ваикра, гл. 29).


Первый человек трепетал перед глубиной Суда за небольшой проступок, легчайший из легких, неразличимый даже для ангелов служения. Ведь после вынесения ему приговора ангелы спросили Всевышнего: «Почему Ты наказал смертью Первого человека?» Они не понимали, в чем его вина. И даже после того, как Источник милости и милосердия приговорил его к смерти, они по-прежнему не могли постичь недостатка в его поступке. Грех Адама привел к невероятному перевороту в мире: «Если прежде он наполнял мир от края до края, то теперь умещается в тени кроны дерева»[bookmark: _ftnref2][2].


Адам претерпел безмерно глубокое падение, принес в мир смерть — и как же Творение могло продолжить свое существование? Однако Всевышний пообещал ему: «Как ты предстал передо Мной на Суде и вышел от Меня оправданным, так в будущем твои потомки предстанут передо Мной в Суде и выйдут оправданными»[bookmark: _ftnref3][3]. Но о каком оправдании здесь идет речь? Ведь он пал с недосягаемых высот в глубочайшие бездны, получил проклятие сам и навлек его на все мироздание!


Избранному творению, созданному для наслаждения сиянием Б-жественного присутствия без всяких завес, отделяющих его от Г-спода, было предназначено вечно и непрерывно подниматься в небесные выси. А теперь Первый человек отдалился от Б-га сразу во многих отношениях: «После греха Адама Б-жественное присутствие покинуло землю и поднялось в Высшие Небеса»[bookmark: _ftnref4][4]. Человек лишился своей вечной формы и обрел другую, претерпел ограничение, и отныне ему на жизнь отведены лишь считанные годы.


Разве это результат милости и оправдания? У нас не хватит слов, чтобы описать глубину падения человека из высших миров и тяжесть вынесенного ему приговора. Однако даже после всего этого в нем сохранилась удивительная сила, с помощью которой он способен исправить испорченное своим грехом, выпрямить искривленное, облечься в свою истинную духовную форму без ограничений и уменьшения роста. Он может вернуться к прежней мощи и возвысить себя и весь мир. А раз в нем есть столь удивительная сила, значит, сохранив жизнь, он вышел оправданным на Суде. Ему была предоставлена возможность исправить искаженное, подняться на тот же уровень, на котором он стоял до греха, — право на жизнь — это и есть его оправдание.


И Первый человек действительно исправил все мироздание… Он пожертвовал семьдесят лет своей жизни его потомку — царю Давиду, от которого произойдет праведный Машиах и завершит окончательное исправление всего мира как в материальном, так и в духовном. И вот что мы из этого выводим: пока в человеке есть дух жизни, он может полагаться на Б-га.


Счастье человека — это его жизнь, и нет границ и пределов открытым перед ним возможностям. Выйти из суда оправданным — означает сохранить жизнь. И все молитвы в Рош Ашана — это просьбы о жизни. Мудрецы даже установили в этот праздник дополнение к трем первым благословениям, поскольку тогда перед Б-гом открыты Книги живых и Книги мертвых, это — время смертельной опасности, ради избавления от которой мудрецы решили поместить в молитву прославление Б-га с просьбой о жизни.


Но нам необходимо знать, что даже если человек проживет тысячу лет, но забудет свою цель и долг, то ни к чему не придет. Жизнь сама по себе не имеет смысла, если не извлечь из нее необходимой пользы — исправления греха, восполнения недостающего и духовного возвышения. Злодеи при жизни названы мертвыми. И не только те, кто погрузились в бездну грехов и преступлений. Даже если человек почти безупречен, и лишь легкий изъян кроется в его поступках, — он мертвый злодей.


Царь Цидкиягу был столь велик, что только ради него Всевышний не возвратил мир в изначальный хаос, не стер всю его форму[bookmark: _ftnref5][5]. И вот, в этом праведнике, основе мира, возник небольшой недостаток, когда он поступил не по Закону и не исполнил клятвы, данной нечестивому Невухаднецару[bookmark: _ftnref6][6]. И хотя Сангедрин освободил царя Цидкиягу от его клятвы, все же при этом было допущено существенное нарушение: снять клятву можно только в присутствии того, кому она была дана[bookmark: _ftnref7][7]. И за нарушение этого легчайшего запрета праведный царь был назван мертвым злодеем. Это и есть мера греха, из-за которой человек теряет жизнь.


Мы должны подвести итог прошедшему году, понять, насколько мы исправили свои духовные качества и воззрения, осознать, воспользовались ли бесценным сокровищем — жизнью — для того, чтобы подниматься выше по пути живых? А может быть, упаси Б-г, мы лишь приумножили грех и в нас еще глубже укоренился порок? Мы должны провести эти расчеты, исправить и восполнить прошедший год. Ведь за легчайший грех, за малейший изъян такой праведник, как царь Цидкиягу, был назван мертвым злодеем.


Качество Милосердия Всевышнего превышает свойство Его Суда по меньшей мере в пятьсот раз[bookmark: _ftnref8][8] — исправив свои поступки, мертвый злодей превращается в живого праведника и сможет обрести на Суде заслуги для себя и для всего мира, и удостоится благословения.





[bookmark: _ftn1][1] Это выступление Сабы из Слободки издали рав Айзик Шер, благословенной памяти, и рав Авраам Гродзенский, да отомстит Всевышний за его кровь, в «Ор Ацефен».


[bookmark: _ftn2][2] Мидраш Рабба, гл. Берешит.


[bookmark: _ftn3][3] Мидраш Рабба, Ваикра, гл. 29.


[bookmark: _ftn4][4] Там же.


[bookmark: _ftn5][5] См. Сангедрин 103а.


[bookmark: _ftn6][6] См. Недарим 65а. Талмуд повествует о том, что, находясь в Вавилоне, царь Цидкиягу оказался свидетелем того, как Невухаднецар съел только что растерзанного кролика. Царь Иудеи был вынужден дать клятву правителю Вавилона, что не разгласит увиденного. Однако с течением времени ему стало тяжело хранить эту тайну, и он попросил Сангедрин освободить его от клятвы и огласил увиденное. Невухаднецару стало известно, что его осмеивают и позорят в Иудее, и это в конечном итоге стало поводом для начала войны и привело к разрушению Иерусалимского Храма. — Примечание редактора.


[bookmark: _ftn7][7] См. Гитин 35а.


[bookmark: _ftn8][8] См. Макот 23а. «Качество Милосердия Всевышнего превышает свойство Его Суда по меньшей мере в пятьсот раз, поскольку о свойстве суда сказано: “Я — Г-сподь, Б-г твой, Б-г ревностный, вспоминаю грех отцов сыновьям в третьем и четвертом (поколении) ненавидящих Меня” (Шмот 20:5), а о качестве милосердия говорится: “И оказываю милость тысячам любящих Меня и соблюдающих заповеди Мои” (Шмот 20:6). Соотношение даже двух тысяч (минимального количества тысяч) к четырем равно пятистам».
Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 35. Учение Слободка, часть 5. Милосердие — выражение веры
[bookmark: _ftnref1][1]«Сказал рабби Йеуда: каждый, кто не совершает добрых дел, отвергает Б-га» (Мидраш Рабба, Коэлет, гл. 7).




Многие главы Торы посвящены милосердию Авраама: добрым делам, которые он содеял для людей. Б-жественное Учение рассказывает об этом в мельчайших подробностях, детально описывая его поступки: «И явился ему Г-сподь в дубравах Мамре… И возвел он глаза свои и увидел: и вот три человека предстали над ним, и он увидел и побежал им навстречу… И он сказал: господа мои, если я обрел милость в глазах твоих, не пройди мимо раба твоего. Пусть возьмут немного воды, и омойте ваши ноги и прислонитесь под деревом…»[bookmark: _ftnref2][2] Подробный рассказ о том, как наш праотец Авраам принимал гостей, — это главы Торы! И если в свитке Торы будет недоставать хотя бы одной буквы, он является некашерным. Каждая буква необходима для полноты Б-жественного Учения, и если даже одной из них не хватает в описании гостеприимства нашего праотца Авраама, весь свиток будет непригодным для чтения.


Повествует Талмуд: «Одной буквой сотворен мир: “Вот происхождение Небес и земли при их сотворении…”[bookmark: _ftnref3][3] — Буквой “ה” Он сотворил их»[bookmark: _ftnref4][4]. Всего лишь одной буквой были сотворены Небеса и земля! А о милосердии Авраама не буква написана и не несколько букв, не стих и не несколько стихов, а целые главы! Каждая буква необходима для совершенства свитка Торы. И с каждым ее кончиком связано огромное число законов, в них сокрыты великие тайны! Ведь множество законов шаббата, праздников и пользования святыней основаны на считанных стихах, а освобождение от обетов вообще «парит в воздухе»[bookmark: _ftnref5][5] — нет стиха в Торе, из которого оно выводится, — а ведь это важнейший вопрос Галахи.


И мы будем поражены, когда изучим повествование Торы об Аврааме и обнаружим, что в основном речь идет о его милосердии, а о его вере и постижении Б-га почти ничего не сказано. Уже в трехлетнем возрасте Авраам пришел к выводу, что у мира есть Творец: «Г-сподь есть Б-г, нет другого, кроме Него»[bookmark: _ftnref6][6]. Авраам был совершенно одинок в этом мире; он — на одной стороне, а весь мир объединился против него. Его преследовали, судили и предали сожжению в огненной печи. Наш праотец распространял в мире Тору, «делал души»[bookmark: _ftnref7][7], объяснял творениям, что Б-г — один и един и у Него нет ни образа, ни тела. Он обучил человечество 400-ам главам трактата о запрете на идолопоклонство, разрушил и опроверг бессмысленные верования в истуканов, направлял и наставлял их на пути истины. Но все эти размышления и деяния не приводятся в Торе.


Отсюда следует непременный вывод: величие Авраама мы должны постичь именно из его милосердия: «Ты — Г-сподь, Б-г, Который избрал Аврама и вывел его из Ура Касдимского, и дал ему имя Авраам. И Ты нашел его сердце верным перед Тобой и заключил с ним Завет…»[bookmark: _ftnref8][8] Милосердие Авраама отражает его величие и возвышенность, веру отца всех верующих, его постижение Б-га, к которому он пришел еще в возрасте трех лет. Повествование Торы о милосердии Авраама — это и есть главы о совершенстве его веры и знания Б-га. Ведь мы не можем постичь сущность Творца, а только имеем некоторое представление о Его путях, раскрывающих суть истинного милосердия. Всевышний сотворил мир ради блага творений: «И мир милосердием будет отстроен…»[bookmark: _ftnref9][9] Он управляет миром через милосердие: «Все стези Г-спода — милосердие и истина для хранящих Его Завет и свидетельства»[bookmark: _ftnref10][10].


Моше попросил Г-спода: «Покажи мне, прошу, славу Твою…»[bookmark: _ftnref11][11] и получил ответ: «Ты не сможешь увидеть Мое лицо, ибо не может увидеть Меня человек и остаться в живых…»[bookmark: _ftnref12][12] Но «Я проведу все благо Мое перед тобой…»[bookmark: _ftnref13][13] Человек может постичь только доброту Всевышнего. «И прошел Г-сподь перед его лицом, и (Моше) воззвал: Г-сподь, Г-сподь, Б-г милосердный и милостивый, долготерпеливый и великий милостью и истиной. Хранит милость для тысяч, прощает вину и преступление, и грех…»[bookmark: _ftnref14][14] Это — Тринадцать, раскрытых перед Моше принципов милосердия, посредством которых Творец управляет миром. В них — незыблемая доброта и милосердие Б-га, ничем не ограниченные и вечные.


«Г-сподь, Г-сподь…»[bookmark: _ftnref15][15] — наши мудрецы сказали, что означает это повторение Б-жественного имени: «Творец милосерден к человеку до совершения им греха и после его греха и раскаяния…»[bookmark: _ftnref16][16] Давайте попробуем понять, как милосердие Б-га проявилось в создании мира и человека. Ведь не для Себя Он сотворил этот мир, Он не нуждается в творениях. Он — «Властелин мира, Который царствовал прежде, чем все созданное было сотворено…»[bookmark: _ftnref17][17] Для чего же Он создал мир со всем его наполняющим? — Для того, чтобы даровать людям добро! Всевышний все сотворил для человека: Небеса, землю и все, что в них, высшие и нижние миры, создания, обитающие наверху и внизу, Небесное воинство, высших ангелов служения… И об этом сказано: «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: _ftnref18][18].


Человек возвышается и властвует над мирозданием, в котором все сотворено, чтобы служить ему. Он управляет не только миром и творениями в том виде, в котором они оказались после греха Адама, когда были прокляты и претерпели материализацию, а сам человек, ради которого все они были сотворены, невероятно пал и уменьшился, — но даже такими, какими они были до греха, во всем их величии и силе, славе и великолепии. «Сказал рабби Ицхак бар Морион: “Вот происхождение Небес и земли при сотворении их…”[bookmark: _ftnref19][19] — Их прославляет Творец — кто опорочит их? Их восхваляет Творец — кто найдет в них изъян? Они прекрасны и достойны восхищения, как сказано: “Вот происхождение Небес и земли при сотворении их…”[bookmark: _ftnref20][20]»[bookmark: _ftnref21][21].


Мир, полный наслаждений и радостей, изобилия добра и милосердия, пользы и удовольствия, был сотворен ради Первого человека — венца творения, до совершения им греха, когда он наполнял собой весь мир от края до края и был способен принять все наслаждения, удовольствия и пользу, радоваться всему прекрасному, что Б-г создал в этом мире. Более того, Всевышний приготовил весь этот прекрасный мир до сотворения человека накануне шаббата, чтобы он сразу же мог приступить к трапезе. Это подобно тому, как если бы земной царь выстроил дворец, украсил его, приготовил трапезу и лишь затем пригласил гостей. Писание говорит об этом: «Мудрость выстроила свой дом, вытесала семь столбов…»[bookmark: _ftnref22][22] — это семь дней Творения, — «Приготовила мясо, подала вино и накрыла стол — это моря, реки и все, что необходимо миру, — и послала служанок пригласить Адама и Хаву»[bookmark: _ftnref23][23].


О милосердии Б-га мы говорим: «Кто рассек Красное море на части, ибо вечна милость Его»[bookmark: _ftnref24][24]. Всевышний разделил воды моря перед народом Израиля, который Он вывел из Египта, — это Его великое милосердие: «Вечна милость Его». Шестьсот тысяч мужчин, женщины, дети, а также присоединившиеся к ним при Исходе из Египта прошли посуху через море, уповая на милосердие Б-га и на Его обещание вызволить их из порабощения. А при сотворении мира ради всего лишь одного человека Всевышний произнес: «Да соберутся воды под Небесами в одно место и да появится суша»[bookmark: _ftnref25][25]. И это — лишь одно из бесчисленных проявлений Б-жественного милосердия при сотворении мира, создании вселенной и всех ее обитателей, порядка мироздания, покоящегося на фундаменте милосердия. И все это было содеяно ради одного человека! Поэтому все мы обязаны понять: «Мир сотворен для меня!»[bookmark: _ftnref26][26] Мир создан для каждого, чтобы он наслаждался милосердием Г-спода, наполняющим все мироздание!


А как велико Б-жественное милосердие, воплощенное в создании человека! Всевышний сотворил его «по Своему образу», высшим над всеми созданиями, более великим, чем ангелы, и чрезвычайно мудрым. «Сказал рав Аха: когда Всевышний намеревался сотворить человека, Он советовался с небесными ангелами: “Создадим человека…”[bookmark: _ftnref27][27] Они спросили: “Какова его природа?” И Б-г ответил: “Он будет превосходить вас своей мудростью!” Творец привел к ангелам зверей и птиц и спросил их о каждом: “Каково его название?” И они не знали, что ответить. Тогда Он провел их перед Адамом, и тот назвал каждое: “Это — бык, это — осел…”»[bookmark: _ftnref28][28]. Первому человеку была открыта суть всех творений, он охватывал взглядом все мироздание от края до края и понимал сущность каждой его составляющей. Он видел, как они влияют друг на друга и осознавал, что отсутствие даже мельчайшей из них привело бы к изъяну во всем мире.


Адам постиг совершенство мироздания и на основе этого дал имена всему живому. Имя указывает на суть творения и на его особые свойства. И этой великой мудрости удостоился человек. Всевышний провел Свои создания перед ангелами, и оказалось, что им не ведома мудрость, одаривающая огромным наслаждением и радостью. А ведь она — только одна ступень на лестнице постижения, и человек с самого своего сотворения удостоился ее понять. И благодаря этим способностям он продолжал подниматься в своих познаниях, и каждую минуту рос и возвышался.


Его размеры простирались от края мира до края. Всевышний одарил Первого человека таким величием и вознесенностью, что ангелы ошиблись и решили провозгласить перед ним: «Свят!»… Они не видели пределов его величия и не осознавали, что он — одно из творений. И вот, этого человека Всевышний поместил в Ган Эден — источник всех наслаждений: «Хлеб великих ел человек — пищу ангелов служения»[bookmark: _ftnref29][29]. Ангелы «жарили ему мясо», и он возвышался от одного уровня познания к другому, поднимался по ступеням вечности и бесконечно наслаждался.


Но и этим не исчерпывается милосердие Г-спода к людям. Он даровал им бесценное сокровище — свободу выбора между добром и злом. Ведь во всех дарах, наслаждениях и радостях человек ощущал привкус «хлеба стыда», поскольку не заслужил их своим трудом. И поэтому ему была дана чудесная свобода выбора между добром и злом, и если он избирал добро, то получал за это награду.


Как велико и безгранично Б-жественное милосердие к человеку! Всевышний хотел даровать ему благо отведать от наслаждений, превышающих все возможности нашего восприятия, в которых нет и тени изъяна, и дал ему особую милость — свободу выбора. В силах человека было предпочесть зло, низвести себя и все мироздание до самого низкого уровня, пасть в глубочайшую бездну, превратить добро в зло, а Ган Эден — в Геином: «О каждом человеке, грубом духом, сказал Всевышний, благословен Он: Я и он не можем ужиться вместе в одном мире, как сказано: “Заносчивого глазами и надменного сердцем Я не потерплю”[bookmark: _ftnref30][30]»[bookmark: _ftnref31][31]. Почему же ему была дана такая сила? — Чтобы приумножить его наслаждение и дать почувствовать, что он получает заслуженную награду за совершенные им хорошие поступки, избрав добро по своей воле.


И если такое благо для человека мы находим только в первом из Тринадцати свойств милосердия, то как же неохватно милосердие Б-га, коренящееся в остальных двенадцати качествах?! Второе из них содержит в себе милосердие Б-га уже после того, как человек согрешил. Не будь этого свойства милосердия, даже если бы он всецело вернулся к Б-гу, подобно раскаянию Первого человека, который постился сто тридцать лет и выносил страдания Геинома, когда был изгнан из Ган Эдена, — все же его раскаяние не было бы принято: согрешивший потерял бы право на существование.


«Спросили мудрость: “Каково наказание грешнику?” Она ответила: “Грешников да преследует зло…”[bookmark: _ftnref32][32] Спросили пророчество: “Каково наказание грешнику?” Оно ответило: “Душа согрешившая да умрет…”[bookmark: _ftnref33][33] Спросили Тору: “Каково наказание грешнику?” Она ответила: “Пусть принесет Повинную жертву — и его грех будет искуплен…” Спросили Святого, благословен Он: “Каково наказание грешнику?” Он ответил: “Пусть раскается — и его грех будет прощен”. Об этом сказано в Теилим: “Добр и справедлив Г-сподь, поэтому указывает грешникам путь”[bookmark: _ftnref34][34]. Г-сподь наставляет грешников на путь раскаяния»[bookmark: _ftnref35][35].


Изначально раскаянию не было места в мироздании, но даже после того, как человек добро превратил в зло, исказил и извратил Творение, принизил себя, отказавшись распознать милосердие Б-га, заключенное в первом из Тринадцати качеств, Всевышний в Своей великой милости все равно не оставил человека: «Не прощает Г-сподь душе грех ее, но думает о том, чтобы не был отторгнут от Него отверженный»[bookmark: _ftnref36][36]. Всевышний принимает его раскаяние. Он милосерден даже после того, как человек согрешил и раскаялся. И во всех остальных свойствах присутствует бесконечное милосердие Б-га, превышающее вечность, заключенную в предыдущих свойствах: «Милости Г-спода не истощились, милосердие Его не иссякло»[bookmark: _ftnref37][37]. Нет конца и предела Его милосердию: «А милосердие Г-спода во веки веков для трепещущих перед Ним, и Его справедливость — для сынов сыновей»[bookmark: _ftnref38][38].


В возрасте трех лет Авраам постиг Творца мира, и это знание со временем становилось все более совершенным, постоянно и непрерывно возвышалось и очищалось. Наш праотец увидел, постиг и охватил милосердие Всевышнего, заключенное в сотворении мира и проявляющееся в поддержании его существования. Суть мироздания — милосердие, возможность постижения и движения ввысь по ступеням мудрости — тоже милосердие. Оно является ключом, отпирающим врата, переданным в руки человека, в силах которого — возвыситься самому и своим милосердием вознести все мироздание до безграничных высот. Ибо в Творении нет ничего, кроме милосердия, а человеку следует уподобиться своему Творцу.


И так Авраам возвышался и совершенствовал свое милосердие благодаря постижению путей Всевышнего. Увеличивалось его знание, крепла вера и изменялись его деяния, переплетенные и соединенные с мирозданием. Вера и постижение — это начало, а деяние милосердия — завершение. Вера — это форма, а деяния — ее выражение. Авраам не удерживал знание о вере в своем сердце, а распространял его свет во всем мире. И когда Всевышний раскалил мир, как Геином, Авраам не смог заключить в оковы и удержать в себе свою веру, его душа жаждала творить милосердие, он сидел у входа в шатер опечаленный. И когда он увидел гостей, то «побежал им навстречу», он ринулся в Геином, чтобы совершить добро. И он ничего не изменил в принятом порядке действий: «Пусть возьмут немного воды, и омойте ваши ноги…»[bookmark: _ftnref39][39] Авраам не упустил ни одного из проявлений уважения и удовольствий, которыми мог наделить своих гостей, невзирая на боль от раны и страдания от жары Геинома. Все эти поступки были выражением веры отца всех верующих, которая сама была подобна раскаленной печи и поборола огонь печи Касдим. И на каждой следующей ступени лестницы веры Авраам ощущал новую жажду, которая утолялась еще более великими деяниями милосердия. И как нет конца и края вере и постижению Б-га, так нет границ и пределов милосердию. Над высоким — еще более высокое, над возвышенным — еще более возвышенное, и так до бесконечности.


Вот главы Торы, повествующие о милосердии Авраама: их форма — совершенство его веры, а его поступки — выражение и воплощение его воззрений. И чем выше он поднимался по ступеням веры и познания Б-га, тем совершеннее творил добро. И тот, кто так не поступает, отвергает Самого Б-га. Грешник, не оказывающий милосердия, не только является жестоким злодеем — он отрицает Б-га: «Сказал негодяй в сердце своем: нет Б-га»[bookmark: _ftnref40][40]. Вера каждого человека проявляется в его милосердии!
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 36. Учение Слободка, часть 6. Милосердие к нечестивцам
[bookmark: _ftnref1][1]«“Кто пробудил милосердие с востока?”[bookmark: _ftnref2][2] Сказал рабби Реувен: народы мира пребывали во сне и не искали пристанища под сенью Всевышнего. И кто же пробудил их? — Авраам! И не думай, что он пробудил только народы мира. Милосердие тоже спало, и он пробудил его. Каким образом? Авраам разбил для него шатер, где принимал всех путников, как сказано: “И посадил он тамариск (основал шатер) в Беэр Шеве и провозгласил там имя Г-спода, Б-га вселенной”[bookmark: _ftnref3][3]. Сказал рабби Элазар: это место, где путникам давали еду, питье и провожали их в дорогу…» (Ялкут, Теилим, гл. 110).


Наш праотец Авраам залил весь мир сиянием своего милосердия и любви, добрых дел и многочисленных благодеяний, которые он оказывал каждому встречному. Одаривая людей добром и наслаждением, он распространил Учение о милосердии по всему миру. Каждый, кто заходил в дом нашего праотца, покидал его, насытившись удовольствиями и царскими почестями. И он шел дальше своим путем, восхваляя Авраама и прославляя его праведность.


Лучи этого света расходились очень далеко; от края и до края мира простиралось восхищение тех, кто удостоился милосердия Авраама. Эта Песнь стала торжественным гимном, пробуждающим людей от сна к жизни, зажигала в их сердцах любовь друг к другу и наполняла милосердием и жалостью ко всем созданиям.


«И стал свет…»[bookmark: _ftnref4][4] — сердца многих людей озарились сиянием души нашего праотца Авраама. У него появились ученики, которые изучали его пути, старались творить добро, и каждый из них мечтал: «Когда же мои поступки уподобятся деяниям Авраама?» Но одно место на лице земли было окутано особой тьмой, не принимающей свет милосердия нашего праотца. Там не звучала эта прекрасная Песнь любви. Жители того места заткнули уши и ожесточили сердца несмотря на то, что Творец даровал им изобилие блага. Об этом говорит Талмуд: «Жители Сдома возгордились из-за добра, которым их наделил Всевышний. Так сказано в Писаниях об их земле: “Есть место происхождения серебра и очистки золота. Железо получают из глыб земли и медь выплавляют из камня. Земля, из которой всходит хлеб, снизу вся как огнем выворачивается. Место, где сапфир — камни его и в песке его — золото. Тропа там неведома стервятнику, и глаз коршуна не видел…”[bookmark: _ftnref5][5]»[bookmark: _ftnref6][6]. Но, несмотря на все свое богатство, жители Сдома были глухи к мольбам бедняков, чьи стенания пронзали мироздание и возносились до Небес. Тогда Всевышний решил: «Сойду же Я и посмотрю: если по мере дошедшего до Меня вопля они поступали, тогда — конец, а если нет — буду знать»[bookmark: _ftnref7][7].


И поскольку любовь к людям не проникала в сердца жителей Сдома, ее место заполнила ненависть. Они со страшной злобой относились к несчастному бедняку, вызывающему жалость и сочувствие к его беде, протягивающему руку за куском хлеба. В их глазах он был грабителем и преследователем. Они решили: зачем нам странники, приходящие обездолить нас? Пусть ничья нога не ступит на нашу землю, как сказано: «Огради эту долину от странствующих людей, и да забудет ее всякая нога, удали ее от человека скитающегося»[bookmark: _ftnref8][8].


Они отдалились от путей милосердия и искривили правосудие: обвиняли праведников и оправдывали злодеев. Мыслители Сдома приняли извращающие правосудие законы, и так глубоко и низко пали, что постановили: «Запрещено проявлять милосердие, а оказывающий добро заслуживает смерти». Повествует Талмуд: «Одна девушка вынесла голодному путнику кусок хлеба, скрывая его в глиняном кувшине, и когда об этом стало известно, ее, в назидание другим, вымазали медом и поставили на вершине городской стены, где ее до смерти закусали пчелы. Именно поэтому “И сказал Г-сподь: вопль Сдома и Аморы, ибо велик он стал, и их грех, ибо стал он тяжким весьма”[bookmark: _ftnref9][9]. Рав Йеуда от имени Рава отмечает: на Святом языке слово “רבה” — велик, пишется так же, как “ריבה” — девушка»[bookmark: _ftnref10][10]. Как низко пали жители Сдома в своей злобе и жестокости — предали девушку страшной смерти лишь за то, что она накормила голодного!


Наш праотец Авраам пробудил в мире милосердие, которое пребывало в глубоком сне. Он выстроил ему дом, распространил Учение о милосердии по всему миру, а жители Сдома все более ожесточали свои сердца, установили злодейские законы и разрушали то, что строил наш праотец. Авраам распространял свет, пробуждал любовь и милосердие к униженному и несчастному, а жители Сдома предавали смерти всякого жалостливого и сочувствующего.


«“И сказал Г-сподь: вопль Сдома и Аморы, ибо велик он стал…”[bookmark: _ftnref11][11] — рабби Ханина сказал: велик и продолжает усиливаться». Их злодейство умножалось, угрожая погрузить весь мир в страшную тьму. И Всевышний постановил, что они должны быть истреблены из этого мира. Источник жалости и милосердия вынес им такой приговор: «Сказал Б-г: даже если Я захочу стерпеть, казнь этой девушки не позволит Мне смолчать»[bookmark: _ftnref12][12].


Такой вердикт был принят после того, как в течение 25-ти лет Всевышний предупреждал жителей Сдома: «Сказал рабби Ирмея бен Элиэзер: безмятежная жизнь Сдома продолжалась 52 года. Затем 25 лет Г-сподь наводил на них землетрясения и бури, предоставив им возможность раскаяния, но они не оставили своих путей. Об этом говорит Писание: “Он передвигает горы, а они не знали, Он перевернул их в гневе Своем”[bookmark: _ftnref13][13]»[bookmark: _ftnref14][14]. И когда Всевышний открыл нашему праотцу Аврааму наказание, ожидающее Сдом, по нашим представлениям, ему следовало бы радоваться тому, что Б-г осудил на смерть злодеев, которые разрушают и уничтожают мир, сносят заложенные им устои милосердия и узаконивают жестокость, ведь «При благополучии праведных торжествует город, а при гибели нечестивых — ликование»[bookmark: _ftnref15][15]. Их гибель — это избавление и спасение мира, смерть злодеев — благо для них и для всех людей. Но не таков наш праотец Авраам — его милосердие не поколебалось, злодейство и жестокость жителей Сдома не стали преградой его любви и милости, и наш праотец, о котором сказано: «милосердие Аврааму»[bookmark: _ftnref16][16], стал защитником бессердечных, осуждавших на смерть милосердных. Он жалел даже их и старался найти у них заслуги.


Повествует Мидраш: «Сказал рабби Хия: “Как отец жалеет своих сыновей…”[bookmark: _ftnref17][17] — речь идет о самом добром из людей — о нашем праотце Аврааме. В молитве за спасение Сдома и Аморы Авраам обратился к Всевышнему: “Ты поклялся, что больше не наведешь Потоп на землю…” И он не ограничился одной молитвой, а продолжал просить за грешников. Милосердие нашего праотца сподвигло его к мольбам даже в защиту Сдома: “И подошел Авраам, и сказал: неужели Ты погубишь праведного с нечестивым?”[bookmark: _ftnref18][18] Рабби Элиэзер объяснил это так: если для спора — я подошел, если для убеждения [bookmark: _Hlk534974959]— я подошел, если для молитвы — я подошел»[bookmark: _ftnref19][19]. Раши отмечает: «Ко всему был готов Авраам во время разговора с Б-гом: и к тяжелому спору, и к уговорам, и к молитве»[bookmark: _ftnref20][20]. Он подверг себя опасности, обратив к Б-гу горькие слова, как сделал Ийов из-за своих невыносимых страданий, в попытке спасти злодеев, насмехавшихся над его верой и затемнявших свет в мире.


Если бы Авраам не решился просить и умолять за них, обратив к Б-гу даже резкие слова, это свидетельствовало бы об изъяне в его качестве милосердия, и он был бы виновен в разрушении Сдома. Мы видим, что именно так произошло с Ноахом: ему вменялось в вину то, что он не молился за людей поколения Потопа, хотя они были злодеями. Даже если они и совершили все возможные преступления против Всевышнего: «И видел Б-г землю, и вот растлилась она, ибо извратила всякая плоть свой путь на земле»[bookmark: _ftnref21][21], — все же Ноах должен был молиться и просить за них. Рассказывает Мидраш: «Сказал рав Уна от имени рабби Йоси: сто двадцать лет Всевышний предупреждал поколение Потопа в ожидании их раскаяния! А когда этого все же не произошло, Он сказал Ноаху: “Сделай себе ковчег из кедра…”[bookmark: _ftnref22][22] Ноах посадил кедры, и его спрашивали: “Зачем тебе эти деревья?” И он отвечал: “Всевышний наведет Потоп на землю и повелел мне построить ковчег, чтобы спаслись я и моя семья”. Над ним смеялись и насмехались над его верой, а он все продолжал поливать кедры, и они росли, а его по-прежнему спрашивали: “Что ты делаешь?” И он отвечал им теми же словами и предупреждал… Но они не раскаялись, и Всевышний навел на них Потоп, как сказано: “…и сотру Я все сущее, Мною содеянное, с лица земли”[bookmark: _ftnref23][23]»[bookmark: _ftnref24][24].


Сто двадцать лет Ноах предупреждал, увещевал и упрекал все человечество за совершаемое ими зло, и все же в глазах Б-га он сделал недостаточно. Когда приговор был вынесен, а люди все же не раскаялись, Ноах должен был молиться за них и защищать их. А раз он этого не делал и не проявил к ним милосердия, ответственность за Потоп приписывается ему — праведнику, в заслугу которого и чьей духовностью Творение было спасено от полного исчезновения, который поддерживал в ковчеге жизнь каждого существа, и благодаря которому мир был отстроен заново.


Ноах был обвинен на Небесах в разрушении мира. Потоп назван «Водами Ноаха»: «Ибо как воды Ноаха для Меня это…»[bookmark: _ftnref25][25] — несчастье связывают с ним, наказание, которого заслужило его поколение своими дурными делами, названо его именем, как будто он был тому причиной, — и все это только потому, что он не просил Б-га за нечестивцев. Но даже, если бы он и делал это, его молитва не была бы принята на Небесах, поскольку в том поколении не было даже десяти праведников, способных спасти мир, однако Ноах не знал этого, поэтому ему следовало взывать к Б-гу о милосердии.


Вот насколько далеко простирается обязанность милосердия! Его нужно оказывать и самым нечестивым, и злодеям, и ненавистникам, позорящим и насмехающимся. Наш праотец Авраам проявил его даже по отношению к тем, кто в своем злодействе разрушал и портил то, что он самоотверженно создавал и строил. С ними запрещено не только объединяться, но даже проживать рядом, поэтому Авраам отдалился от филистимлян. Об этом сказано: «Счастлив человек, который не поступал по совету нечестивых и на путь грешников не становился, и в собрании насмешников не сидел»[bookmark: _ftnref26][26]. И хотя у филистимлян насмешничество проявилось лишь сотни лет спустя, Авраам видел корень их душевного изъяна и не пребывал в их среде уже тогда. И тем более он отдалился от жителей Сдома, чье злодейство достигло самых Небес, — и все же он проявил к ним милосердие, молился за них, подобно тому как Всевышний в Своей безграничной доброте не отвращает Своего лица от грешника даже в момент совершения им греха. Так же должен поступать и человек: «Как Он милосерден, так и ты будь милосерден…»[bookmark: _ftnref27][27]





[bookmark: _ftn1][1] Это выступление Сабы из Слободки издали рав Айзик Шер, благословенной памяти, и рав Авраам Гродзенский, да отомстит Всевышний за его кровь, в «Ор Ацефен».
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон). 37. Учение Слободка, часть 7. Значимость законов об имуществе
[bookmark: _ftnref1][1] «Сказал рав Йеуда: желающий стать праведником пусть исполняет законы об ущербах» (Бава Кама 30).


Данные нам законы об ущербах на первый взгляд предназначены для защиты людей и их имущества от вредителей и злодеев. Однако истинное намерение Торы состоит не только в том, чтобы оградить человека от нанесения вреда его собственности, но и принести пользу причинившему ущерб: «Человеку следует больше остерегаться того, чтобы не вредить самому, чем того, чтобы ему не наносили урон другие»[bookmark: _ftnref2][2]. Людям свойственно опасаться любого ущерба. Это продиктовано их природным естеством — ограждать себя от всякого возможного убытка. И, тем не менее, заботы о том, чтобы с самим человеком ничего не случилось, недостаточно, он тоже не должен никому вредить. Ему следует быть предельно внимательным, чтобы из-за его поступков или небрежного хранения своего имущества он не нанес ущерб ближнему. Ведь предназначение человека — строить и созидать, а не уничтожать и разрушать, ломать и портить.


Цель всех этих законов — предотвратить ущерб, не причинить людям убытка ни своими поступками, ни принадлежащим ему имуществом. Становясь вредителем, он создает в своей душе изъян: ведь он сам совершил злое дело. При этом другому он наносит материальный ущерб, а самому себе — духовный. И получается, что виновный теряет больше, чем пострадавший.


Все эти законы в их истинном виде не только спасают людей от всякого вреда, но устраняют корень зла из их сердец, приводя их к духовному совершенству через понимание величия человека, ведь «Презирающий ближнего — грешен, а милосердный к бедным — счастлив»[bookmark: _ftnref3][3]; и также сказано: «Презирает ближнего — лишенный сердца, а человек разумный — промолчит»[bookmark: _ftnref4][4].


В основе любого ущерба, — является ли он следствием поступка человека или же недостатка его осторожности в том, чтобы его имущество не причинило убыток, — лежит некое пренебрежение или, по меньшей мере, равнодушие к людям. Например, если некто несет ношу на плече, то старается не задеть идущих ему навстречу и не испачкать своим грузом их одежду. Однако он может быть не слишком щепетилен в этом, поскольку понимает, что другие люди его тоже видят, остерегаются и держатся поодаль. Но если навстречу пойдет его отец, то он, безусловно, посторонится, чтобы не задеть его своей поклажей. И, тем более, если ему встретится глава поколения, — он, вне всякого сомнения, постарается обойти его с особой осторожностью. Наши поступки всецело зависят от нашего почтения к людям. Чем больше уважение к ближнему, тем меньше вероятность нанесения ему ущерба. И то же самое относится к хранению своего имущества. Если почет другого человека нам действительно важен, то мы будем как можно лучше стеречь свое животное и другое имущество, чтобы оно не причинило вред людям.


Ведь заповедованное Торой уважение к ближнему превышает даже почет, оказываемый главе поколения по нашему разумению. И об этом сказано: «Дающий пощечину еврею — как будто заносит руку на Б-жественное присутствие…»[bookmark: _ftnref5][5] Если человек причинил зло ближнему, он, если только можно так сказать, «замахнулся» на Саму Шехину! Два вопроса задают человеку в День Суда: «Принимал ли ты на себя царскую власть Творца утром и вечером при чтении “Шма Исраэль”? Признавал ли ты превосходство товарища в душевном покое?»[bookmark: _ftnref6][6]


Еврейское Учение сравнивает уважение к человеку с почитанием Б-га! И если такое чувство глубоко укоренится в сердце, нет сомнения, что наши отношения с людьми станут совершенно иными. Таким образом, все предназначение законов об ущербах — сделать праведным сердце человека, исправить в нем недостатки, приводящие его к нанесению ущерба. Поэтому Б-жественные законы названы «праведными»: «“Суд и справедливость для Яакова — Ты сделал”[bookmark: _ftnref7][7] — Ты требуешь праведности от любящих Тебя»[bookmark: _ftnref8][8]. Ведь, следуя этим законам, человек избежит порока, о котором говорит Писание: «Сотворил Б-г человека прямым, они же пускаются во многие расчеты»[bookmark: _ftnref9][9]. Для него будет важен не только почет, оказываемый ближнему, со временем он обретет совершенную любовь к людям.


Тора повелела: «Если увидишь осла ненавистника твоего лежащим под ношей своей, не откажись помочь ему; помоги, помоги вместе с ним»[bookmark: _ftnref10][10]. Здесь имеется в виду не только оказание помощи при разгрузке. Б-жественное Учение потребовало: «Оставь то, что в сердце твоем против него»[bookmark: _ftnref11][11]. Заповедь помочь разгрузить упавшего под тяжелой ношей осла — это не только повеление помочь другому избежать убытка, но и требование, относящееся к чувствам, которые человеку следует испытывать в душе, — искоренение из сердца неприязни к ближнему. Получается, что имущественные законы предназначены привести к цельности и сделать безгрешными сердца евреев.


Согласно повелению Б-жественного Учения, человек должен исполнить каждую подробность законов об ущербах. Из них всех вместе складываются качества праведников, возносящие их на высочайшие духовные ступени: «Праведником является тот, кто делает больше, чем требует Закон: он освящает себя, отказываясь даже от разрешенного, прилагая особые усилия, дабы не нарушить запрет на воровство и причинение убытка»[bookmark: _ftnref12][12]. Для того, чтобы исключить всякую возможность нанесения ущерба другим, праведники прежних поколений делали больше, чем требует Закон. И даже если речь идет о главе народа, который видит, что чужое животное лежит под тяжким грузом, он не только разгружает, но и загружает вместе с его владельцем»[bookmark: _ftnref13][13]. Исполнение законов, определяющих отношения человека с Творцом, и познание путей Всевышнего ведет к богобоязненности даже в тех случаях, где по закону нет и тени греха. Точно так же, когда речь заходит об отношениях между людьми, необходимо исключить даже невольное причинение ущерба, даже если закон не сочтет человека виновным. И такая праведность свойственна лишь тому, кто осознает величие человека.





[bookmark: _ftn1][1][bookmark: _Hlk534724104]Это выступление Сабы из Слободки записал рав Шмуэль Абба Снег, благословенной памяти, главный военный раввин Литвы, и оно было опубликовано в Ковно в вестнике «Кнессет Исраэль». 
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[bookmark: _ftn9][9] Коэлет 7:29. См. гл. 14 этой книги. Наши мудрецы, благословенной памяти, приводят два взаимодополняющих разъяснения этого стиха Писания. С одной стороны, человеку следует служить Творцу с чистой верой, не следуя за искаженными представлениями, приводящими его к утрате доли в обоих мирах, но, с другой стороны, ему необходимо обрести ясное мышление и проложить путь, ведущий к осуществлению возложенной на него задачи. — Примечание редактора.


[bookmark: _ftn10][10] Шмот 23:5.


[bookmark: _ftn11][11] Таргум Онкелос, там же.
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 38. Учение Слободка, часть 6. Сила душевного качества
[bookmark: _ftnref1][1]«Учили наши мудрецы: “Кто бы содеял так, чтобы их сердца все дни трепетали передо Мною и они исполняли все заповеди Мои во все дни, дабы хорошо было им и сыновьям их вовеки” (Дварим 5:26). Сказал Моше Израилю: “Неблагодарные и потомки неблагодарных… Когда Всевышний сказал Израилю: “Кто бы содеял…”, вам следовало ответить: “Сделай Ты!”” Неблагодарные — в силу сказанного: “И говорил народ против Б-га и против Моше: зачем вы вывели нас из Египта на смерть в пустыне? Ведь нет хлеба и нет воды, и нашим душам опротивел этот легкий хлеб” (Бемидбар 21:5). Потомки неблагодарных — в силу сказанного: “И сказал человек: жена, которую Ты дал мне, — она дала мне от этого дерева, и я ел” (Берешит 3:12)» (Авода зара 5а).


 


Поколение Пустыни — поколение Знания — попало в ловушку этого коварного изъяна души, из-за которого Моше рабейну назвал их неблагодарными. Они не оценили по достоинству добро, оказанное им Вездесущим ради их же блага, давшего им «хлеб великих»[bookmark: _ftnref2][2], который полностью усваивался в организме. Они же сетовали на это, а хлеб назвали «легким». Из их упреков стало ясно, что их души поражены неким отвратительным пороком.


Этот недостаток оказался столь существенным, что когда Всевышний сказал Израилю: «Кто бы содеял так, чтобы их сердце все дни трепетало передо Мною…»[bookmark: _ftnref3][3], — они не ответили: «Сделай Ты!» Тосафот отмечают: «Моше назвал своих братьев неблагодарными, поскольку они не пожелали выразить Всевышнему свою признательность»[bookmark: _ftnref4][4]. Отсутствие благодарности помешало им попросить у Б-га помощи, чтобы их сердца были безраздельно преданы Ему все дни, и этим они лишили себя вечного счастья. А ведь тогда Г-сподь был бы близок к ним так же, как во время Синайского Откровения! Сколь разрушительна сила неблагодарности!


Наши мудрецы раскрыли нам, что поколение Знания унаследовало этот недостаток от своих далеких предков. Этот изъян проявился за сотни лет до описываемых здесь событий в действиях поколения Вавилонской башни, однако его корень ведет еще глубже к праотцу всего человечества — Адаму. Он был первым, в ком проявился этот отвратительный духовный порок, который с тех пор передавался от отца к сыну, из поколения в поколение, пока не стал явственным даже в поколении дарования Торы, когда выразился в неблагодарности к Вездесущему. Поэтому они были названы неблагодарными и потомками неблагодарных.


Под влиянием этого недостатка люди отказались просить у Б-га вечного совершенства, и именно это привело их однажды к открытому бунту против Всевышнего: «И спустился Г-сподь посмотреть на город и башню, которые строили сыновья человека»[bookmark: _ftnref5][5]. Почему сказано «сыновья человека»? Неужели можно было подумать, что речь идет о детенышах осла или верблюда? Имеются в виду сыновья Первого человека, который был неблагодарен Б-гу, сказав: «…жена, которую Ты дал мне, она дала мне от этого дерева, и я ел»[bookmark: _ftnref6][6]. И они тоже проявили неблагодарность, восстав против Того, Кто ниспослал им благо и спас от вод Потопа»[bookmark: _ftnref7][7]. Это недостойное свойство породило множество ужасных поступков: строительство города и башни, чтобы «подняться в Небеса и устроить с Ним войну», выступив против Самого Г-спода…


Но какова суть этого недостатка, поразившего самые сокровенные глубины душ многих поколений? Каков его корень? Кто впервые пострадал от него? — Первый человек! Всевышний одарил его благом, дав ему помощницу, Адам же выказал неблагодарность Вездесущему и не оценил подобающим образом Его дара, возроптал и обвинил в своем грехе Его Самого: «…жена, которую Ты дал мне…»[bookmark: _ftnref8][8] Он как бы швырнул подарок в лицо дарителю. Уже первый человек проявил неблагодарность! Ему оказали добро, дав «помощницу», а он стал выискать в ней изъяны!


Понятие «помощник» гораздо шире представлений нашего скудного мышления. Оно не ограничивается лишь материальной составляющей, а включает в себя и истинную духовность. Именно такую помощь оказывали Адаму ангелы, когда «жарили ему мясо и процеживали вино…»[bookmark: _ftnref9][9] Не об упрощенном говорит Тора, поскольку материальная природа мира сформировалась и укрепилась уже после греха, а прежде человек был исключительно духовным творением, олицетворявшим собой чистый разум и соединенным в единое целое с высшей мудростью — «частью Б-га свыше».


Пока человек не стал сгустком материи, не пал с вершины своего величия, он весь был соткан из мудрости и своим телесным разумом охватывал все просторы мира от края до края: «Вот книга порождения человека: в день сотворения Б-гом человека, по подобию Б-га Он создал его»[bookmark: _ftnref10][10]. Сказал рабби Йеуда бар Симон: «Пока Первый человек не стал воплощением плоти, низвергнутым на землю перед Тем, по Чьему слову создан мир, Всевышний показал ему каждое поколение и его глав, каждое поколение и его мудрецов: “Мое начало видели глаза Твои, и в книге Твоей все они записаны будут…”[bookmark: _ftnref11][11] — то есть начало, которое видели Твои глаза, уже записано в книгу Первого человека»[bookmark: _ftnref12][12]. Высшая мудрость была изначально заложена в материальное тело человека!


Когда же в него была помещена душа, он стал подниматься все выше и выше по ступеням мудрости: «“И вдохнул в ноздри его душу жизни…”[bookmark: _ftnref13][13] — Тот, Кто вдохнул, от Своего вдохнул». Ему была дарована душа, происходящая из источника высшей мудрости, «часть Б-га свыше». Нижняя мудрость — тело —наполнилось высшей мудростью — душой, — и весь человек стал духовным. Так происходит, когда огонек тонкого фитилька сливается с пламенем большого факела и прекращает свое прежнее существование.


Таким образом высшая мудрость вобрала в себя нижнюю, и весь человек превратился в высшую мудрость, так что ангелы служения — духовные сущности — по ошибке приняли его за Творца и решили провозгласить перед ним: «Свят!» Тогда исполнились слова Теилим: «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: _ftnref14][14]. И этого «немногого» ангелы не смогли в нем различить. Что же сделал Всевышний? — Погрузил Адама в глубокий сон, и тогда все поняли, что он — человек.


Это можно проиллюстрировать притчей: царь и министр ехали в одной карете, и жители страны хотели приветствовать своего господина — царя, но не знали, кто из них двоих правитель. Что же сделал царь? — Он высадил министра из кареты, и тогда все поняли, кто царь! Так, когда Б-г сотворил человека, ангелы по ошибке приняли его за Творца и решили провозгласить перед ним: «Свят!» Что же сделал Всевышний? — Погрузил Адама в глубокий сон, и тогда все поняли, что он — человек[bookmark: _ftnref15][15].


Таков был Первый человек, и о нем позаботился Всевышний: «И сказал Г-сподь Б-г: нехорошо человеку быть одному, сделаю ему помощь соответственно ему»[bookmark: _ftnref16][16]. Из этого следует, что женщина — помощница в области духа разума, наделенная высшей мудростью и предназначенная помогать и способствовать восхождению мужчины на самые высшие ступени, о чем сказано: «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: _ftnref17][17]. И вот что изрекли наши мудрецы: «“И выстроил Г-сподь Б-г ребро, которое взял у человека, в женщину и привел ее к человеку”[bookmark: _ftnref18][18] — рабби Элиэзер от имени рабби Йоси бен Зимра говорит: женщина обладает большими возможностями понимания, чем мужчина. Более того: не из всех органов Первого человека Б-г сотворил ее, ибо не все они подходят для этой цели»[bookmark: _ftnref19][19]. А о Первом человеке сказано: «Творец и Его Суд выносили решение о каждом органе, удаляя или помещая его в надлежащее место, как сказано: “Он сделал тебя и основал тебя”[bookmark: _ftnref20][20]»[bookmark: _ftnref21][21].


И после того как Всевышний и Его Суд определили каждый орган тела Первого человека и вынесли о нем решение, добившись его абсолютного совершенства, создав человека «по Его образу и подобию», Б-г сотворил женщину из самого лучшего, что было в теле Адама. И она стала для него «товарищем и наставником» в достижении высшей мудрости.


Такой была помощница, которую Б-г дал Адаму. Но в конце концов она привела его к греху! И когда за свой грех Адам был призван на Суд, он попытался оправдаться: «…жена, которую Ты дал мне, она дала мне от этого дерева, и я ел»[bookmark: _ftnref22][22]. Причиной этого греха стал более возвышенный разум моей помощницы, источника понимания, который Ты даровал мне. И ведь на самом деле здесь произошла настолько тонкая и почти неразличимая ошибка, что даже ангелы служения не заметили ее и спросили: «Из-за чего Адаму был вынесен смертный приговор?»


И вот, в этом возвышенном Первом человеке мудрецы Талмуда усмотрели неблагодарность — недостаточное признание милосердия Творца. В свое оправдание Адам заявил, что этот Б-жественный дар был несовершенным. Эти слова полностью отражают форму и сущность данного изъяна в его основе и корне.


А теперь подумай: до каких глубин доходят силы души! Источник мудрости заставил Первого человека совершить едва уловимую ошибку в рассуждениях, и она породила в его душе мельчайшее искажение, которое отразилось на всех последующих поколениях. Два тысячелетия в чередовании взлетов и падений — от сотворения Адама до дарования Торы — этот изъян передавался по цепочке от отцов к сыновьям из поколения в поколение, привел к строительству Вавилонской башни и разделению народов и смутил разум поколения Знания.


А ведь это было поколение Знания, очищенное в плавильной печи Египта от всяческих загрязнений и примесей, — народ, видевший все знамения и чудеса в Египте и у моря, Община Израиля, которая «обещанием “исполним” опередила заверение “услышим”[bookmark: _ftnref23][23], поколение, внимавшее Б-гу живому, Который говорил с ними “лицом к лицу”[bookmark: _ftnref24][24], и достигшее уровня пророчества! Об этом поколении Сам Всевышний засвидетельствовал: “Кто бы сделал так, чтобы осталось это сердце у них на все дни трепетать передо Мною и исполнять все заповеди Мои во все дни, чтобы хорошо было им и сыновьям их вовеки”[bookmark: _ftnref25][25]. И все же в тайниках их сердец по-прежнему оставался след того самого недостатка, из-за которого претерпел преткновение их древний предок — Первый человек.


Миновали два тысячелетия после всех испытаний, через которые прошли многие поколения, после освящения и избавления от нечистоты, что было необходимо для приближения к горе Синай и получения Торы, и все же они не смогли искоренить из своих сердец следы этого почти незаметного изъяна. Неблагодарными и потомками неблагодарных назвал их господин всех пророков Моше рабейну.


Повествует Талмуд: “Моше рабейну указал на этот недостаток Израилю лишь по истечении сорока лет: “И я водил вас сорок лет по пустыне, не ветшали одежды ваши на вас, и обувь твоя не снашивалась на ноге твоей”[bookmark: _ftnref26][26], и в связи с этим сказано: [bookmark: _Hlk534891379]“И не дал вам Г-сподь сердца, чтобы знать, и глаз — видеть, и ушей — слышать до сего дня”[bookmark: _ftnref27][27]. Из этого мы выводим, что человек может постичь глубину знания своего учителя только спустя сорок лет”[bookmark: _ftnref28][28]. И в Тосафот сказано: “Пока не прошли сорок лет, Моше не укорял их за это, полагая, что со временем они поймут намерение Творца, постигнут Его пути и скажут: “Сделай Ты!” Он не подозревал их в неблагодарности, и лишь по прошествии всего этого времени упрекнул их”[bookmark: _ftnref29][29].


Не день и не неделю, не месяц и не год — сорок лет сомнения одолевали Моше рабейну: а вдруг это всего лишь ошибка, а не следствие изъяна, укоренившегося в их душах. Возможно, они еще не поняли, чего от них хотел Создатель, и не достигли совершенства, необходимого для постижения этой тайны. А когда минуло сорок лет, а они так и не воззвали к Всевышнему с заветными словами “Сделай Ты!”, Моше понял, что причина этому — отвратительный душевный порок, нашедший пристанище в тайниках их душ и унаследованный ими от их далекого предка — Первого человека, — и тогда назвал их “неблагодарными и потомками неблагодарных”!


И упрекнул их Моше: “И не дал вам Г-сподь сердца, чтобы знать, и глаз — видеть, и ушей — слышать до сего дня”[bookmark: _ftnref30][30]. Сказал рабби Ицхак: когда евреи стояли на горе Синай и произнесли: “Все, что изрек Г-сподь, исполним и услышим”[bookmark: _ftnref31][31], Всевышний сказал: [bookmark: _Hlk534893219]“Кто бы содеял так, чтобы их сердце все дни трепетало передо Мною и они исполняли все заповеди Мои во все дни, чтобы хорошо было им и сыновьям их вовеки”[bookmark: _ftnref32][32]. Услышал это народ Израиля и промолчал… Сказал рабби Йеуда бен Леви: с чем это можно сравнить? — С опытным змееловом, заметившим змею, которую очень трудно поймать. Он сказал: “Кто сможет изловить эту змею?” Ему ответили: “Ты же — ловец змей, ты сможешь!” Так же, когда Всевышний произнес: “Кто бы содеял так…”, им нужно было ответить: “Властелин мира, Ты сделай!” Поэтому сказал Моше: “И не дал вам Г-сподь сердца, чтобы знать, и глаз — видеть, и ушей — слышать до сего дня”[bookmark: _ftnref33][33]»[bookmark: _ftnref34][34].


«И взял (Моше) Книгу Завета, и читал вслух народу, и сказали они: все, что изрек Г-сподь, исполним и услышим»[bookmark: _ftnref35][35]. Оказавшись свидетелями Синайского Откровения, после сорока лет духовного восхождения во главе с господином всех пророков, подобного которому никогда не было и не будет, став «царством священников и народом святым»[bookmark: _ftnref36][36], избранным из всех народов, они так и не смогли избавиться от этого древнего и незаметного изъяна. Не сказав: «Сделай Ты!», они остались неблагодарными и потомками неблагодарных. Вот каково могущество качеств души. И столь всеобъемлющее Учение о душе может быть ниспослано только с Небес!





[bookmark: _ftn1][1] Это выступление Сабы из Слободки записал ученик ешивы рав Ицхак Такер, благословенной памяти, и оно было опубликовано в Ковно в вестнике «Кнессет Исраэль».
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Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 39. Учение Слободка, часть 6. Мир сотворен для меня
[bookmark: \"_ftnref1\"][1]«Г-сподь в милости Своей каждый день, всегда обновляет Творение мира…» (Утренняя молитва).


Многие важнейшие заповеди Торы предписывают нам помнить об Исходе из Египта. Шаббат, несомненно связанный с Шестью днями Творения, тоже напоминает нам об Исходе из Египта, когда при чтении Кидуша мы произносим: «Ибо это — день начала святых собраний, память об Исходе из Египта»[bookmark: \"_ftnref2\"][2]. Но ведь Исход из Египта со всеми его знамениями и чудесами был предназначен только для укрепления веры в то, что мир сотворен единым Б-гом! Как же можно поставить главное в зависимость от второстепенного? Шаббат — свидетельство о Сотворении мира, и как он связан с Исходом из Египта?


В действительности именно Исход из Египта дает полное и исчерпывающее объяснение сути Творения. Раскрытие мироздания через Исход из Египта является истинным и опровергает все возможные заблуждения. Человек своими глазами из плоти видит, что находится в мире, который ему не принадлежит; солнце, которое ему светит, и земля, по которой он ходит, не являются его собственностью. Все это сотворено очень давно, тысячи лет назад, еще во времена его далекого предка — Адама. А сам он, так уж случилось, оказался одним из потомков своего далекого предка. И вот, он пользуется всеми благами этого мира, потому что Творение ожидало потомков Первого человека задолго до их появления. Но все же если бы некий конкретный человек вообще не родился, мир, казалось бы, оставался неизменным и продолжал бы свое существование. Солнце и луна светили бы как и прежде… А если так, то почему человек в последних поколениях обязан преисполниться благодарности за пищу и всяческие удовольствия, которых становится все больше и больше? Разве он пользуется чем-то, созданным Всевышним специально для него? — Ведь у него нет ничего, кроме своего тела и души. Все, что сверх этого он берет у мира, полученного им в наследство от предков. Самое большое, что он обязан чувствовать, — это некую благодарность Всевышнему за то, что Он не лишает его существования и не возвращает мир в изначальный хаос, не вырывает его с корнями.


Такое представление о Сотворении мира полностью опровергается словами Мишны: «Царь всех царей, Всевышний, благословен Он, создает всех людей по образу Адама, но ни один из них не похож на другого, поэтому каждый должен говорить: мир сотворен для меня!»[bookmark: \"_ftnref3\"][3] Ошибочное мнение о предопределении мироздания могло бы иметь место до Исхода из Египта. Однако все произошедшие при этом чудеса и знамения спасают нас от заблуждения, проистекающего из неверных человеческих представлений, и раскрывают нам Б-жественную истину. Египетские казни и чудеса, явленные при рассечении Красного моря, дают нам новое знание, о котором мы раньше и не подозревали: человек приходит в мир не для того, чтобы походя взять что-то из заранее приготовленного. Все, чего он желает и о чем задумывается, постоянно, каждое мгновение, творят лично для него, вкладывают ему в рот, представляют его глазам и наполняют его чувства. Откуда это известно? — Сказано в Торе: «И сделали Моше и Аарон как повелел Г-сподь.., и обратилась вся вода, что в реке, в кровь»[bookmark: \"_ftnref4\"][4], «И рыба, что в реке, вымерла, и стала зловонной река, и не могли египтяне пить воду из реки, и была кровь на всей земле Египта»[bookmark: \"_ftnref5\"][5]. Учат наши мудрецы: «Еврей приходил к Нилу и набирал воду, а вслед за ним спускался египтянин и черпал кровь. Тогда египтяне исхитрились пить из посуды евреев, однако при этом еврей пил воду, а египтянин — кровь»[bookmark: \"_ftnref6\"][6].


Из этого ясно следует, что вода не была предуготована со времен сотворения мира в своем неизменном виде. Нам по традиции передается бесценное знание: каждый миг Всевышний заново творит мироздание: «Г-сподь в милости Своей ежедневно, всегда обновляет Творение мира…»[bookmark: \"_ftnref7\"][7] Ошибочно полагать, что Всевышний поддерживает Творение только для того, чтобы все создания сохранились в нем в первозданном виде и человек мог пользоваться всем и всегда по своему желанию. Казнь Кровью учит нас совершенно другому воззрению на мироздание: в тот самый момент, когда жидкость попадала из посуды в рот египтянина или еврея, она превращалась в новое творение, не сохраняя своей прежней сущности, и таким образом еврей пил воду, а во рту египтянина оказывалась кровь. Ведь в тот момент Всевышний не намеревался удовлетворить чаяния египтян, и потому зачерпнутое ими из реки не становилось водой. А вот желание каждого еврея Б-г исполнял, поэтому содержимое сосуда превращалось для него в воду, будучи сотворенным специально для него.


И теперь очевидно, что даже в то время, когда мы не наблюдаем явных чудес, — если двое пьют из одной посуды или десять человек пользуются одной свечой и миллионы людей получают пропитание от света солнца, извлекают пользу от мира, от Небес, — все это каждую секунду преобразуется для каждого из них в поистине новое творение. Оно не сохраняет своей прежней формы, предназначенной для человека. Это не первозданный вид, который всякий раз можно использовать для своих нужд, это — новое творение, удовлетворяющее желания каждого человека в отдельности. Ведь некая жидкость может одновременно быть водой для одного и не быть ею для другого. Солнце может светить для одного и не светить для другого, как это было при казни Тьмой. Поэтому и сейчас, когда оно светит для обоих, на самом деле это два разных солнца, и когда оно светит для ста человек, — это сто различных светил, а если оно сияет для миллионов людей — это миллионы разных светил, которые каждую секунду становятся новым творением ради того, чтобы удовлетворить желание каждого из людей в отдельности.


В неспособности это понять и состоит недостаток неразвитого мышления. Обычно человек осознает, что две различные вещи могут принадлежать двум разным людям, являясь собственностью каждого из них. Но если один предмет служит двоим, упрощенный подход скажет о нем: «свеча для одного — свеча для ста»! Но истина не в этом. Природа мироздания вовсе не свидетельствует о том, что то же самое солнце, которое светит для Реувена, будет светить и для Шимона, стоящего рядом с ним, — точно так же, как совершенно не было очевидно, что солнце, светящее для евреев в течение трех дней казни Тьмой, будет светить и для египтян. Ведь наказание состояло не в том, что глаза египтян стали слепы, как это произошло с жителями Сдома. Нет, они были лишены именно солнечного света! Поэтому, если мы видим, что солнце светит и для Шимона, это вовсе не является следствием того, что у них с Реувеном одно общее солнце. Солнце Шимона — это особое творение, созданное специально для него.


И когда человек встает утром и видит бескрайние просторы земли: и вот, она для его ног — «твердь над водами»[bookmark: \"_ftnref8\"][8], — пусть знает, что она стала твердью именно для него, но отнюдь не для других. Для них твердью стала иная земля, специально предназначенная для каждого из них в отдельности, как сказано: «А сыновья Израиля шли по суше среди моря, а воды были им стеной справа и слева от них»[bookmark: \"_ftnref9\"][9]. И хотя вся эта земля находилась в одном и том же месте, все же она была особенной для каждого. И когда человек вознесет глаза к небу и увидит все звездные миры, которым нет числа, а их величине — меры, и поверит, что все они сотворены лишь для блага человека — венца творения, — пусть поймет, что он и есть тот самый человек, и только для него и ни для кого другого все они обновляются каждое мгновение и становятся новыми творениями. А раз так, то понятно, сколь велика обязанность быть благодарным, возложенная на каждого! Ведь все мы подобны Первому человеку, ради которого Всевышний постоянно творит заново все мироздание. К этому мы не можем прийти, опираясь лишь на идею сотворения мира, поскольку, основываясь только на этом, человек с примитивным мышлением может допустить ошибку. Это мы выводим из повествования об Исходе из Египта, потому что именно тогда на все поколения нам было показано, что в действительности представляет собой мироздание и человек. Поэтому и говорится: шаббат — завершение сотворения мира — это напоминание об Исходе из Египта.


Всю эту истину, разъясненную выше, наши мудрецы считают основанием закона, который мы привычно исполняем каждый день, не задумываясь и не пытаясь осознать его глубинный смысл: начинать молитву «Шмонэ Эсре» нужно сразу после благословения об Избавлении Израиля, произносимого после чтения «Шма Исраэль».


Царь Хизкиягу был не только царем Иудеи, но и духовным учителем всего еврейского народа. В его времена «Проверили всех от Дана до Беэр Шевы — и не обнаружили невежды; от Гивы до Антипатриса — и не нашли ни мужчины, ни женщины, ни мальчика, ни девочки, которые бы глубоко не знали законы чистоты и нечистоты…» О Хизкиягу, царе Иудеи, сказали мудрецы Талмуда: «Поколение Моше, получившее Тору, может быть названо не иначе как “обманчива прелесть”[bookmark: \"_ftnref10\"][10], поколение Йеошуа, унаследовавшее Землю Израиля, — “тщетна краса”[bookmark: \"_ftnref11\"][11], а о поколении Хизкиягу сказано: “жена, трепещущая перед Г-сподом, — она прославлена”[bookmark: \"_ftnref12\"][12]»[bookmark: \"_ftnref13\"][13]. И вот, царь Хизкиягу был смертельно болен, и, обращаясь к Всевышнему, стал искать свою самую значительную заслугу, обретенную им на всем его жизненном пути. И что же он выбрал? — «И повернулся он (царь Хизкиягу) лицом к стене (Храма), и молился Г-споду, говоря: молю Тебя, Г-сподь, вспомни ныне, что я ходил перед Тобой в истине и с цельным сердцем и делал хорошее в глазах Твоих…»[bookmark: \"_ftnref14\"][14] Мудрецы Талмуда рассказали, что означает «…и делал хорошее в глазах Твоих…»: «Он начинал молитву “Шмонэ Эсре” сразу после произнесения благословения об Избавлении»[bookmark: \"_ftnref15\"][15].


В этой идее, кажущейся на первый взгляд не столь значимой, заключена основа всей Торы, жизни человека и реальности. Когда еврей вспоминает об Исходе из Египта и вдумывается в явленные в те дни чудеса, он понимает, что весь мир обновляется (творится заново) каждое мгновение только для него. Весь этот бескрайний мир принадлежит ему, ведь иначе он ни в коей мере не мог бы воспользоваться им и даже увидеть его, потому что тогда бы он принадлежал кому-то другому. И такое глубокое осознание необходимо именно в этом месте молитвы. Нужно задуматься о полном обновлении мира и озарить новым светом уже давно переданное нам знание: «Все мироздание обновляется каждое мгновение»[bookmark: \"_ftnref16\"][16].


Здесь нужно заметить, что обновление Творения, происходящее во всякий неделимый момент времени, каждый миг, осуществляется ради каждого в отдельности, а не для всех вместе. И поскольку это так, человек должен начать молитву сразу же после упоминания об Избавлении из Египта, то есть вступить в Союз со своим Создателем. Ведь поскольку он — единственный во всем мире, только на него и возложена обязанность обращаться к единому Творцу. Да и к кому еще он может взывать? Ведь все, что есть в мире, — только для него, все имеет важность лишь благодаря ему и создано для его пользы. Неужели он оставит главное и обратится к второстепенному? И вот, в момент великого осознания человек ясно увидит, что его личность не связана ни с чем другим, а лишь с Ним. Это и есть молитва, и это «добро в глазах Б-га»!


И вот, когда еврей «начинает молитву сразу после Избавления», ни на один вздох не прерываясь между ними, из-за величия обретенного им осознания того, что отложить молитву нельзя ни на секунду, — в этот самый момент он достигает вершины своего предназначения. Поэтому мудрецы Талмуда постановили, что именно в этом месте надо прервать молитву для произнесения слов: «Г-сподь, уста мои открой, и мои уста воспоют восхваление Тебе»[bookmark: \"_ftnref17\"][17].


В это время необходимо ощутить себя как бы немым — неспособным раскрыть уста без помощи Б-га, без того, чтобы дар речи, как и все мироздание, был сотворен заново. И даже в этот исключительный во всей жизни еврея момент «молитвы сразу после Избавления» не следует забывать, что любое его движение не принадлежит ему, а каждый раз сотворяется заново. И если бы человек мог сам, без помощи Б-га, открыть рот, пошевелить губами и издать хоть один звук, смысл «молитвы сразу после Избавления» был бы утерян.


Тем более в другие минуты, когда он не достигает высочайшей вершины «молитвы после Избавления», — как внимателен он должен быть ко всему, что исходит из его уст, ко всем своим движениям и деяниям, понимая, что они ему не принадлежат. Ведь настоящий момент вовсе не гарантирует, что наступит следующий, ибо мироздание обновляется каждый отдельный миг.





[bookmark: \"_ftn1\"][1] Это выступление Сабы из Слободки записал глава Бейт Мидраш для раввинов в Берлине рав д-р Йехиель Яаков Вайнберг, благословенной памяти, и оно было опубликовано в Ковно в вестнике «Кнессет Исраэль».


[bookmark: \"_ftn2\"][2] Кидуш на шаббат и праздники.


[bookmark: \"_ftn3\"][3] Сангедрин 4:5.


[bookmark: \"_ftn4\"][4] Шмот 7:20.


[bookmark: \"_ftn5\"][5] Шмот 7:21.


[bookmark: \"_ftn6\"][6] Мидраш Рабба, Шмот, гл. 9.


[bookmark: \"_ftn7\"][7] Утренняя молитва.


[bookmark: \"_ftn8\"][8] См. Утренние благословения.


[bookmark: \"_ftn9\"][9] Шмот 14:29. Ибн Эзра приводит на этот стих Торы следующий комментарий: «“А сыновья Израиля шли по суше среди моря, а воды были им стеной справа и слева от них” (Шмот 14:29). — Об этом упомянуто еще раз, хотя уже было сказано прежде (Шмот 14:22), поскольку фараон тонул в море, пока часть народа Израиля продолжала проходить меж водами. И в этом заключалось двойное чудо: в месте, где Израиль проходил сквозь море, восточный ветер осушал воды, а там, где находился фараон и его армия, Всевышний повелел другому ветру растопить воды, которые прежде затвердели и превратились в стены. И вот, на море были одновременно два веяния ветров в двух ближайших местах. И верным свидетельством тому являются стихи Торы о Песни у моря: “И от духа дыхания Твоего взгромоздились воды, стали стеной текучие, застыли пучины в сердце моря” (Шмот 15:8). Этот ветер был создан для Израиля. Но о том, как тонули египтяне, сказано: “Ты подул духом Твоим, покрыло их море, как свинец они погрузились в могучие воды” (Шмот 15:10). И так сказано в конце Песни: “Когда вошли кони фараона с колесницами его и с всадниками его, и Г-сподь обрушил на них воды моря, а сыновья Израиля шли по суше среди моря” (Шмот 15:19)» (Ибн Эзра, Шмот 14:29).


[bookmark: \"_ftn10\"][10] Мишлей 31:30.


[bookmark: \"_ftn11\"][11] Там же.


[bookmark: \"_ftn12\"][12] Там же.


[bookmark: \"_ftn13\"][13] Сангедрин 20а.


[bookmark: \"_ftn14\"][14] Цари (II) 20:2-3.


[bookmark: \"_ftn15\"][15] Брахот 10б.


[bookmark: \"_ftn16\"][16] Приведено в книгах «Шней Лухот Абрит» и «Нефеш Ахаим».


[bookmark: \"_ftn17\"][17] Вступление перед молитвой «Шмонэ Эсре».
Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 40. Учение Слободка, часть 7. Постижение человека



[bookmark: _ftnref1][1] Основой знания и источником мудрости человека является его осознание существования Б-га и глубокая вера. Мы способны постичь сокровенное знание и истинную мудрость, только если обретем непоколебимую веру. Иначе, — как бы мы ни преуспели в своих трудах, — любое малейшее преткновение отбросит нас назад, к началу пути.


 Не в силах всего живого проникнуть в суть истинного существования — она недоступна и навсегда сокрыта даже от высшего Б-жественного творения — человека, хотя его познанию и нет предела. И все же постоянный и упорный поиск непременно даст свои плоды: постепенно начнет раскрываться даже то, что находится за пределами постижения.



Очень глубоко знание, доступное человеку, и так же сильна его мудрость, поэтому на него возложена обязанность прийти к истине в сотворенном Б-гом мире. Люди не должны ограничивать себя некими конкретными знаниями или определенной задачей, осуществив которую они могли бы считать, что полностью реализовали свое предназначение в мироздании. Путь человека, наделенного разумом, — постоянное стремление вверх. Даже при долгой жизни и развитом мышлении он должен все время продвигаться дальше и дальше.




Б-жественная воля заключается в том, чтобы люди всегда оставались возвышенными творениями: «Духовное величие, которое Всевышний, благословен Он, дал Первому человеку, сохраняется навечно»[bookmark: _ftnref2][2]. И что же такое жизнь, если не последовательное восхождение по ступеням мудрости?! Если бы грех не разрушал душу человека, он всегда бы стоял на высочайшей ступени и с каждым мгновением возносился все выше и выше. К этому еврей и должен стремиться. Ведь, поднимаясь на новый духовный уровень, мы себя качественно изменяем. Всевышний советовался с ангелами при сотворении человека, указав на его главную способность и отличительный признак: постижение Б-жественности в этом мире.




И вот, человеку, мудрость которого превосходила способности ангелов и позволяла возвышаться в Небесных чертогах, был дан запрет на идолопоклонство, как сказано: «“И заповедовал Г-сподь, Б-г, человеку…”[bookmark: _ftnref3][3] — повелел ему принять царство Г-спода, Б-га, чтобы он не заменил Его на другого»[bookmark: _ftnref4][4]. Неужели Первый человек, чье постижение Б-жественности достигало высочайших Небес, нуждался в заповеди о вере в Г-спода и запрете на идолопоклонство? Наши мудрецы раскрыли нам, что, несмотря на духовное величие Адама, от него все же требовалось намного больше, чем он исполнил по отношению к Творцу. Никакой новый — более высокий уровень постижения не является достаточным — ведь у духовного потенциала людей нет границ и пределов: «Путь жизни разумного — ввысь, чтобы уклониться от Преисподней внизу»[bookmark: _ftnref5][5]. И если некто останавливается на определенной ступени, считая ее предельной вершиной своей духовной формы, то этим он нарушает запрет на идолопоклонство.




В этом и заключается суть спора мудрецов о Первом человеке: был он праведником или вероотступником. «Сказал рав Йеуда: Первый человек был вероотступником, как сказано: “И воззвал Г-сподь Б-г к человеку, и сказал ему: где ты?”[bookmark: _ftnref6][6]»[bookmark: _ftnref7][7]. Но обе точки зрения мудрецов сводятся к одному: если праведник опускается на более низкую ступень, то отступает от веры. Ему необходимо постоянно стремиться ввысь!




Подобным образом Тора оценивает духовный уровень великих нашего народа. Сказано о нашем праотце Аврааме: «И поверил он в Г-спода, и Он вменил ему это в заслугу»[bookmark: _ftnref8][8]. И так говорится в Писаниях: «Ты Г-сподь, Б-г, что избрал Аврама и вывел его из Ура Касдимского, и дал ему имя Авраам. И Ты нашел, что сердце его полно верой в Тебя, и Ты заключил с ним Завет…»[bookmark: _ftnref9][9]




И так сказано о Моше рабейну: «…во всем доме Моем доверенный он»[bookmark: _ftnref10][10].




Что такое вера? — Основа всех основ, центральный принцип всех заповедей, источник мудрости… И вот: «Пришел пророк Хавакук и свел суть Торы к одному: “Праведник верой своей будет жить”[bookmark: _ftnref11][11]»[bookmark: _ftnref12][12]. Всевышний свидетельствует в Торе о совершенстве веры и знания наших праотцов, однако и с них взыскали с Небес за легкое замешательство. Авраам спросил: «Г-сподь мой, Б-г, как мне знать, что я унаследую ее (Землю Израиля)?»[bookmark: _ftnref13][13], проявив тем самым некоторую неуверенность непосредственно во время обращенного к нему пророчества, и на Небесах это расценили как недостаток веры. Авраам заслужил упрек из-за того, что, несмотря на свой высочайший духовный уровень, он не пришел к столь высокому постижению, которого от него ожидал Творец.




И вот, после того как Моше рабейну и Аарон ударили по скале вместо того, чтобы обратиться к ней словом, — сказал Всевышний: «Поскольку вы не поверили в Меня (настолько, чтобы) освятить Меня на глазах сынов Израиля, не приведете вы это общество на землю, которую Я дал им»[bookmark: _ftnref14][14]. Они достигли недоступного нам уровня веры и исполнили повеление Б-га, полученное непосредственно из Его уст, однако проявили малейший недостаток… Насколько это непостижимо нашему мышлению! И язык Торы столь сложен и неоднозначен, что даже Моше и Аарон совершили ошибку в его толковании. Им вменялось в вину недостаточное понимание того, что они должны были осознать согласно их уровню, чем и исказили свою духовную форму. Нет пределов вере, нет границ постижению человека, и никто не может полностью удовлетвориться результатами своей духовной работы!







[bookmark: _ftn1][1]Это выступление Сабы из Слободки записал рав Ицхак Меир Пачинер, благословенной памяти.




[bookmark: _ftn2][2] Мидраш Рабба, Берешит, гл. 21.




[bookmark: _ftn3][3] Берешит 2:16.




[bookmark: _ftn4][4] Мидраш Рабба, Берешит, гл. 15.




[bookmark: _ftn5][5] Мишлей 15:24.




[bookmark: _ftn6][6] Берешит 3:9.




[bookmark: _ftn7][7] Сангедрин 38б.




[bookmark: _ftn8][8] Берешит 15:6.




[bookmark: _ftn9][9] Нехемия 9:7-8




[bookmark: _ftn10][10] Бемидбар 12:7.




[bookmark: _ftn11][11] Хавакук 2:4.




[bookmark: _ftn12][12] Макот 24а.




[bookmark: _ftn13][13] Берешит 15:8.




[bookmark: _ftn14][14] Бемидбар 20:12.
Мусар ешивы Слободка (Хеврон) 41. Учение Слободка, часть 7. Полноводный источник
[bookmark: _ftnref1][1] «Каждый изучающий Тору во имя Небес, становится полноводным источником…» (Авот 6:1).


Все достоинства и возвышенные качества людей, перечисленные в этой Мишне, не только являются наградой, даруемой за изучение Торы во имя Небес, но и представляют собой сокровенную тайну о величии человека и о силах его души, раскрытую нашим мудрецам.


При сотворении Первого человека Г-сподь провозгласил ангелам, что человек наделен большей мудростью, чем они. И мы должны понять, что является сущностью мудрости. А теперь давайте задумаемся: за тысячи лет, что прошли от Адама до наших дней, после всех падений, которые было суждено претерпеть человечеству, люди совершенно не преобразились телесно. И возникает вопрос: а изменилась ли суть человека — его возвышенная мудрость, в которой он превосходит даже небесных ангелов? В чем она заключается и почему мы ее не замечаем в себе? — Проблема в том, что она оказалась сокрыта под множеством покровов суеты, искажается недостойными и приниженными чертами характера, которые беспрестанно заслоняют яркий свет, сияющий в душе.


Если мы захотим узнать, насколько влияние материи искажает ясность мышления, то нам следует глубоко задуматься над грехом золотого тельца, суть которого не постигли ни мы, ни наши отцы. Всякий, кто говорит, что народ Израиля согрешил, — ошибается, и Тора однозначно подтверждает, что в действительности согрешило лишь «[bookmark: _Hlk490740876]многочисленное смешение иноплеменников»[bookmark: _ftnref2][2]. Из этого мы должны понять, сколь тонка линия, отделяющая истину от заблуждения, в результате которого был создан «золотой телец»[bookmark: _ftnref3][3]. Так об этом сказано в Писаниях: «И променяли славу свою на образ тельца травоядного»[bookmark: _ftnref4][4]. Насколько это страшно! Они пали со своей вознесенной ступени из-за столь неявной ошибки, суть которой мы даже не в силах понять. И все же глубина падения отражает и их запредельную вознесенность — ведь столь мельчайший грех мог низвергнуть с такой сияющей высоты в кромешную тьму лишь великое поколение Дарования Торы.


Насколько же сгустили мрак грехи и преступления последующих — все менее и менее праведных поколений вплоть до наших дней. Материальность и грубость духа настолько утвердились в мире, что должны были уничтожить последние искры света и превратить нас в животных. Однако этого не произошло, поскольку и сейчас к нам обращено слово Г-спода, переданное через пророка: «Израиль, в котором Я обрету великолепие»[bookmark: _ftnref5][5]. Даже в настоящее время, несмотря на всю нашу приниженность, мудрость человека превышает постижение ангелов. Но чтобы это понять, мы должны очистить себя от множества наслоений суеты и тщеты, и тогда нас озарит яркий свет разума.


С чем это можно сравнить? — Со смышленым ребенком. В час, когда он занят играми и развлечениями, его разум практически бездействует и он ничего не может создать. Но как только он оставит суету и забавы, то сразу же проявит свой острый ум. Будет ли верным считать, что теперь он стал умнее, чем был прежде? Конечно же нет, ведь мудрость и способности были в нем и раньше, являясь его истинной сутью, но оставались под покровом суеты, в которой он пребывал.


Мудрость человека умножается в соответствии с тем, насколько ему удается избавиться от глупости. Очищая сердце и исправляя качества души, он заставляет ярче гореть свечу своего разума, сияние которой разгоняет окутывающую его тьму. И когда человек в своем служении достигает истинного намерения во имя Небес, что свидетельствует о чистоте его сердца и обретении возвышенных качеств души, в нем раскрывается истинная духовная форма — цельный свет, и он становится полноводным источником знания.


И то, что в мире встречаются приниженные люди с отвратительными качествами души, но обладающие глубоким мышлением, объясняется тем, что они унаследовали свои способности от их отцов, чистых сердцами и возвышенных духом. Однако, исказив свои пути, они ограничили этим и возможности своего разума, которые могли бы вознести их намного выше, будь они праведными. В результате они лишь растрачивают время на псевдоинтеллектуальные изыски, но не являются людьми мысли. Они используют все свои способности только для того, чтобы найти «доказательства» и привести «150 веских доводов» для признания чистым нечистого гада. Примером тому может служить Доэг Эдоми — выдающийся мыслитель, глава Сангедрина, который, однако, не был в состоянии вывести верное рассуждение согласно Закону, в результате чего его умозаключения были ошибочными и превращались в злоязычие и клевету, неся людям несчастье и гибель[bookmark: _ftnref6][6].





[bookmark: _ftn1][1] Это выступление Сабы из Слободки записал секретарь ешивы Слободка рав Яаков Шломо Горовиц, да отомстит Всевышний за его кровь.


[bookmark: _ftn2][2] Шмот 12:38.


[bookmark: _ftn3][3] См. Шмот 32:4.


[bookmark: _ftn4][4] Теилим 106:20.


[bookmark: _ftn5][5] Йешаягу 49:3.


[bookmark: _ftn6][6] См. Шмуэль (I) гл. 21 и 22. В книге пророка Шмуэля приводится повествование о том, что Давид, помазанный на царство в Израиле, зашел в Мишкан, находившийся в Нове — городе коэнов — и обратился за помощью к первосвященнику Ахимелеху, который, считая, что царь Давид, как и прежде, служит царю Шаулю, дал ему все, о чем он просил: меч Голиафа, хлеб и ответил на его вопрос, используя «Урим и Тумим». Доэг Эдоми задержался там в молитве и видел все это своими глазами, но не заметил многих деталей, перепутал последовательность событий и в результате пришел к совершенно неверному толкованию произошедшего и, вследствие этого, к умозаключению, что Давид восстал против царя Шауля, и Ахимелех, зная это, во всем его поддерживает. В конечном итоге ошибки в рассуждениях Доэга Эдоми привели к гибели Нова — города коэнов. — Примечание редактора.


 
