Основы Знания
Рав Моше Розенштейн

Эта электронная книга была создана автоматически из цикла публикаций http://toldot.com/cycles/cycles_624.html на сайте toldot.com.
Основы Знания 1. Предисловие
Письмо от великого раввина и мудреца, моего почитаемого и уважаемого свойственника, известного и прославленного своей мудростью в Торе и трепете, проницательностью и эрудицией, нашего учителя раби Песаха Прускина, главы раввинского суда и преподавателя ешивы в Кобрине, да продлятся его дни:


С Б-жьей помощью


11 числа месяца Нисан, 5697 года


Мир и благословение великому раввину и мудрецу, моему почитаемому свойственнику, нашему учителю раби Моше Розенштейну, да продлятся его дни.


После всех вопросов о здоровье и выражения сердечной привязанности


я с большой радостью услышал, что Вы, уважаемый знаток Торы, собираетесь выпустить в свет вторую часть своей книги «Основы знания». И, когда я удостоился увидеть Ваши святые слова в рукописи и прочел их от корки до корки (кроме предисловия и двух сочинений, которых он не видел — автор), они произвели на меня сильнейшее впечатление, ибо все в них — сладость, и все они притягательны, наполнены трепетом перед Б-гом, полны глубокой мудрости Мусара и раскрывают тайны Торы и мудрости. И сказал я: «Благословен Б-г, в мире Которого есть такое!» И как было бы прекрасно, если бы эти слова были напечатаны в книге и растеклись их ручьи по всем пределам, чтобы многие смогли обрести заслугу, дабы «дать жизнь великому народу», напоить его росой воскрешения, пробудить в нем жажду к слову Б-га и приблизить сердца народа Израиля к их небесному Отцу. И нет сомнения, что великие мудрецы Торы и Мусара, увидев эту книгу, обрадуются, ибо все ее слова полны мудрости, верны и справедливы в глазах тех, кто обрел знание, и побуждают углубиться и вдуматься в них. Поэтому известие о том, что эта книга уже готова к печати, стало для меня большой радостью. И я благословляю Б-га, даровавшего эту заслугу моему дорогому и уважаемому свойственнику, да продлятся его дни. И да наградит его благословенный Б-г новыми силами, как в юности, и да будет он сильным и крепким в Торе и трепете, будет всегда здоров и бодр в учении и служении благословенному Б-гу, дабы приумножалось его знание Торы и трепета… Да будет благословен мой дорогой уважаемый свойственник, его близкие и все, кто с ним связан…


Как самого себя, любящий и почитающий своего свойственника Песах Прускин.


Краткое вступление


В то время, когда мы удостоились, с Б-жьей помощью, отдать в печать вторую часть книги «Основы Знания», я пережил горе: умерла жена моей юности, женщина, достойная уважения и всеми любимая, праведная и непорочная, боящаяся греха, добросердечная и добронравная, тонко чувствующая и обладающая щедрой душой, госпожа Шейна Ита из потомков Аарона-священника. И поскольку благодаря ее праведности и скромности мы удостоились выпустить в мир эту драгоценную книгу, то решили увековечить в ней ее имя и кроме этого сочинения написать еще одно, чтобы эти книги стали вечной заслугой ее чистой душе, помогли ей избежать тяжкого приговора, и чтобы ее душа оказалась в Ган-Эдене, месте вечной жизни, вместе с праведниками и праведницами. Она оставила нас в четверг вечером, в первый день месяца Таммуз, в 5697 (1937) году, в городе Ломже, и была перенесена в свою вечную обитель на следующий день, в канун святого шабата главы «Корах», в сопровождении всех учеников святой ешивы, да будут они отделены для хорошей жизни и мира. Им я обязан благодарностью за истинное милосердие, которое они ей оказали. Да утешит Б-г всех скорбящих о ней, вместе со всеми, скорбящими о Цийоне и Иерусалиме, амен.


И, чтобы не оказаться неблагодарным, я cчел своей обязанностью публично выразить благодарность моей дорогой и высоко ученой дочери, обладающей всеми достоинствами, госпоже Хане, да будет она жить долго, жене мудреца, великого в Торе, трепете, мудрости и знании, с прекрасной душой, нашего учителя Арье-Лейба Прускина, да продлятся его дни, сына великого мудреца, нашего учителя раби Песаха Прускина, да продлятся его дни, главы раввинского суда и преподавателя ешивы в Кобрине, — за ее добрые и прекрасные дела, совершенные ею для ее матери во все дни ее болезни (примерно полгода), когда она потрясла сердца всех видевших ее неслыханную самоотверженность в уходе за ней. Да исполнит Б-г для нее обещание, которое Он дал в своей святой Торе, и наградит ее за почитание отца и матери долготой дней и лет во благе и да отделит ее для жизни и мира, и да удостоится она вырастить детей для Торы, хупы и для добрых дел.


И да придет мое благословение жизни и мира, пожелание благословения и успеха во всех начинаниях и на всех путях в Торе и в обычной жизни моему дорогому и доброму сыну, авреху, выдающемуся в Торе и самовоспитании, господину Йеошуа Давиду, да будет светить его свеча, за его великую любовь к своей матери, да будет мир ее душе, за то, что он все свои дни, с самого детства, был предан ей всем сердцем и душой, стараясь исполнять ее волю, оберегал ее от переживаний и расстройств и радовал ее всем, чем только возможно.


И да будет также благословлена всяческим благом моя младшая дочь, прекрасная, утонченная и праведная девушка, госпожа Сара, да будет она жить долго, за то, что любила и заботилась о своей дорогой матери все ее дни. Да удостоится она долгих лет жизни, мира и удела в Торе, заповедях и добрых делах, амен!


Предисловие


Сказал автор: вначале мы хотели выпускать книгу «Основы Знания» небольшими брошюрами, но затем передумали и выпустили в свет сразу большую часть книги, которую брошюрой уже не назовешь. Поэтому мы назвали ее «Вторая часть». И я хочу оправдаться перед уважаемыми читателями, да продлятся их дни, за то, что осмелился написать в первой брошюре о словах Рамбама, благословенной памяти, что «наше мнение не согласуется с его словами» — выражение, которое людям осторожным в своих мыслях и суждениях кажется недопустимым. Дело в том, что в дни своей молодости я встречал легкомысленных юношей, похвалявшихся мнениями, не соответствующими истине, и пытавшихся основать их на «прочных колоннах» слов древних мудрецов, благословенной памяти, которых они просто не поняли. Кто же сможет разъяснить юношам истинный смысл этих слов? Поэтому, прежде чем объяснить, что на самом деле имел в виду Рамбам, я решил подчеркнуть, что «наше мнение не согласуется с его словами». Я хотел показать, что нельзя поспешно принимать мнение, которое нам, с точки зрения нашей традиции, представляется неверным. Неважно, кому оно принадлежит, — запрещается его принимать! Мы намеревались убрать препятствие с пути юношей нашего народа, чтобы они не ошибались в понимании слов мудрецов древних времен и не говорили, что видели в книгах такое-то и такое-то мнение. А затем мы разъяснили, что на самом деле имел в виду Рамбам. Так что каждый поймет, что утверждение, что «наше мнение не согласуется с его словами», не означает, что Рамбам ошибся, упаси Б-г! Это означает только, что его слова нельзя принять в том виде, в котором они кажутся поверхностному взгляду. То есть мы полагались на то, что, прочтя книгу до конца, читатель увидит, как мы на самом деле объясняем смысл слов Рамбама.


И еще мне представляется необходимым уточнить, что читатель мог ошибиться в трактовке слов Рамбама и подумать, что евреи не поверили в Моше-рабейну как в истинного пророка Всевышнего благодаря знакам, а поверили в него только на горе Синай. Не это он имеет в виду! Несомненно, они всецело поверили в Моше благодаря его знамениям. Рамбам имеет в виду только то, что вера в Моше, основанная на знамениях, не могла сохраниться навечно. Ведь у какого-нибудь глупца могла бы возникнуть дурная мысль о том, что эти знамения были сотворены с помощью сил тьмы или колдовства! Поэтому наша вера во время Синайского Откровения укрепилась, так что не осталось места для сомнения и ошибочной мысли. И еще мы разъяснили, что слова Рамбама относятся только к принятию Торы, но не к словам или поступкам Моше.


Я счел правильным представить эту книгу уважаемым читателям, да живут они долго, чтобы они могли осознать ее ценность. Это — книга мудрости и знания, которых мы удостоились благодаря заслугам нашей святой ешивы на протяжении четверти века, которые я посвятил служению в ней. За эти двадцать пять лет нашей святой ешиве, под руководством моих товарищей и сердечных друзей, мудрецов, любимых мною всей душой, работающих в ней с полной самоотверженностью — а это наш учитель Йехиэль Мордехай Гордон (сейчас он в Америке) и его шурин, наш учитель Йеошуа Зелиг Рош, зять великого и праведного мудреца, нашего учителя Элиэзера Шулевича, основателя нашей святой ешивы и ешивы «Петах-Тиква», удалось вырастить людей, находящихся сейчас во всех странах мира, мудрых, великих в Торе и трепете, чьими прекрасными плодами насыщаются жители всего мира. Эта книга выстроена на основах мудрости и знания, которые мы получили от нашего великого учителя раби Симхи Зисселя, ученика великого мудреца Мусара раби Исраэля Салантера. Мы надеемся, что в этой книге всякий мудрый и проницательный найдет слова истины, которые станут для него путеводной звездой во всех трудностях — как духовных, так и материальных — и приведут к успеху на всех путях и во всех делах в его жизни.


В предисловии к первой части я уже уведомлял читателей, что книг изучил немного, а потому, если в книгах, написанных ранее, они найдут мысли похожие на те, что содержатся в моей книге, пусть не подозревают меня в плагиате.


И поскольку эта книга драгоценна в моих глазах, я надеюсь, что Небеса примут ее благосклонно, так как в ней содержатся все основные плоды наших размышлений. Движимые чувством благодарности, мы сочли правильным отметить и увековечить всех тех, кто обладает уделом и заслугами в нашей книге. Первые — это мои учителя, у которых я учился в Кельме, и первеый из них — это наш учитель, мудрец и истинный праведник, раби Цви Бройде, благословенной памяти, зять и ученик рава Симхи Зисселя, благословенной памяти, из уст которого мы приняли прекрасно разъясненную мудрость Мусара и трепета перед Б-гом, полученную им от рава Симхи Зисселя в Кельме, за что я обязан ему вечной благодарностью. Он ушел от нас в 5673 (1913) году, в воскресенье, 17 Сивана, в городе Кельм, и мне представляется, что тогда ему не было и пятидесяти лет. Второй — это единственный сын нашего учителя, мудрый человек и великий праведник, наш учитель раби Нохум Зеэв Зив, проживавший в городе Кенигсберге, в Германии, и иногда приезжавший в Кельм. Немногие слова о Мусаре, трепете перед Б-гом и путях веры, которые я удостоился от него услышать, принесли мне огромную пользу. Он был великим человеком, внушающим трепет мощью своего разума, обширностью эрудиции, силой веры и прекрасным знанием Б-жественной Торы, подобным знанию древних. Им обоим мы должны быть благодарны не только за то, что они питали нас своей мудростью, но и за то, что содержали на свои средства Дом Учения нашего учителя. Огромную долю своего капитала они отвели на поддержку всех тех, кто был связан с этой великой ешивой. Дня кончины нашего учителя раби Нохума Зеэва я точно не знаю, знаю только, что это случилось в короткие зимние дни 5676 (1916) года, в канун святого шабата, в городе Кельм. И я слышал, что он завещал своей семье, чтобы после его смерти, когда во время вечерней трапезы святого шабата они будут есть рыбу (так он косвенно им указал, что не следует отказываться от рыбы из-за траура), — внимательно следили за тем, чтобы не нарушить запрета вынимать кости из рыбы, ибо в шабат этот запрет очень легко нарушить, особенно в смятении траура[bookmark: _ftnref1][1]. С его смертью закрылись источники истинной мудрости, погасли великие огни нашего учителя, и в мире не осталось никого, подобного им двоим. Не от кого теперь услышать слова чистой и свободной от любой примеси истинной мудрости, подобной мудрости нашего учителя. Можно сказать, что кончина этих мудрецов Мусара стала окончательной смертью и нашего учителя рава Симхи Зисселя. Ведь только из их уст можно было услышать слова его великой и чистой мудрости!


Второй, а по времени первый, — это мой господин и близкий друг, великий учитель мудрости Мусара и трепета, исключительно знающий раввин, лучший ученик Дома Учения нашего учителя, раби Йерухом Алеви Лейвовиц, благословенной памяти, духовный наставник ешивы «Мир». Он был взят от нас 18 Сивана 5696 (1936) года, в шестьдесят с небольшим лет после почти двадцатипятилетнего служения в ешиве «Мир» и нескольких лет в святой ешиве «Радин». Впервые я познакомился с ним зимой 5660 (1900) года в городе Шавель (Шяуляй) в Литве. Он приехал туда, готовясь к свадьбе, которая состоялась той же зимой в моем родном городе Ужвентес. Когда я приехал к своим родителям на праздник Песах, оказалось, что он живет с нами под одной крышей, и я постоянно навещал его. Мне было тогда семнадцать лет, и я учился в святой ешиве Тельз (Тяльшяй). Я много слышал о Мусаре, и, понятно, большей частью нелестного. Всегда, когда в мире начинает распространяться нечто новое, у него находится немало завистников и критиков. Пока я не встретил этого человека, я не понимал по-настоящему, что такое Мусар. Дело в том, что у каждого из последователей Мусара, которых я видел до тех пор, было в характере что-то странное, коренящееся не в мудрости Мусара, а в личных природных задатках, у каждого — в своих, а тому, кто еще не обладает мудростью, трудно различить достоинства среди недостатков и отделить свет от тьмы. И этот замечательный человек оказался первым, в ком я увидел символ и истинное воплощение мудрости Мусара. И еще до того, как я приехал в Кельм и увидел своих учителей, о которых говорил выше, раби Йерухам оказался единственным, кто помог мне понять, что такое Мусар, как он прекрасен и притягателен, а в особенности — та форма Мусара, что берет начало в источниках мудрости нашего учителя рава Симхи Зисселя, благословенной памяти. И в двух отношениях этот великий и чудесный человек, наш учитель раби Йерухом Алеви Лейвовиц, возвысился над всеми, кто был в его окружении. Я очень долго размышлял, стараясь понять, в чем же главная сила этого великого человека? Уже потом, когда я учился в Кельме и провел рядом с ним несколько лет, я замечал, что он отличается от всех своих товарищей и что нет никого, кто был бы подобен ему. Там были другие мудрецы и выдающиеся праведники, приобретшие известность своим исключительным благочестием, и все же я видел, что другого такого нет. Тогда я не заставил себя потрудиться раскрыть эту тайну и глубоко об этом не задумывался, но теперь я решил оставить о нем добрую память и хочу обрести заслугу увековечить его имя в нашей книге, немалая часть которой заслуженно ему принадлежит. Поэтому сейчас я решил в этом разобраться и скажу, что две способности возвышали его над всеми. Первая — и это истинный дар — он был светочем, предназначенным для восприятия истинного света мудрости Мусара и трепета нашего великого учителя рава Симхи Зисселя. Как прозрачная и хорошо отполированная линза собирает свет солнечных лучей, так и в нем был собран свет мудрости Мусара Дома Учения нашего учителя. А вторая — на нем не было ни одного пятна, он был чист во всех своих делах и на всех путях, в каждом своем проявлении, в каждом движении и во всех тайниках своей души. В нем не было ничего, что могло бы затмить свет его мудрости и трепета. Когда я познакомился с ним, он был весь — воплощением мудрости, Мусара и чистого трепета перед Б-гом, его переполняла вера и чистая любовь к людям, желание делать добро их душам, и в особенности — любовь к изучающим Тору.


Мне вспоминается, как однажды я задал ему вопрос о евреях, вышедших из Египта: как же они могли согрешить после того, как видели все чудеса? Я думал, что он ответит мне каким-нибудь рассуждением, раскроет глубины и тайны… А он ответил так: «Это, мой любимый друг, сила дурного побуждения!» — и начал читать нараспев, с плачем и слезами, стих: «Сорок лет досаждало Мне это поколение, и Я сказал: это народ с заблудшим сердцем, и они не знают Моих путей»[bookmark: _ftnref2][2]. Тогда этот ответ принес мне больше понимания, чем многословные разъяснения, и стал мне важным уроком.


И еще одно воспоминание, которое никогда не изгладится из моего сердца. Оно совершенно поразило меня, и тогда я впервые увидел, что такое истинный человек Мусара. Это было в конце лета, во время праздников. Вечером мы сидели у него дома, на столе лежал раскрытый трактат Талмуда, и мы беседовали о Торе. Я заметил, что его теща несколько раз приходила и останавливалась на пороге нашей комнаты, глядя на меня с гневом и недоброжелательностью, а затем возвращалась назад. Так повторилось несколько раз, он же, видя это, продолжал нашу ученую беседу совершенно безмятежно и, как всегда, дружелюбно. Я сидел у него до тех пор, пока мы не завершили изучаемую тему, и я не отправился домой. А назавтра мне рассказали, что его теща на меня сильно гневалась, потому что как раз тогда у его жены начинались первые роды, и она находилась в одной из дальних комнат. И тогда я очень удивился: он не только не попросил меня уйти, но продолжал наше учение, не проявляя никакого беспокойства, с улыбкой, как будто «ничего не случилось». Тогда я в первый раз увидел своими глазами, что такое воспитание в духе Мусара в Доме Учения нашего великого учителя[bookmark: _ftnref3][3].


С тех пор всякий раз, когда по окончании учебного семестра я приезжал в родной город, мы беседовали о мудрости и Мусаре, и чем больше я с ним разговаривал, тем больше им восхищался. Я видел, что он — сама возвышенность и гармония, как в мудрости, так и в душевных качествах, и все его слова, поступки и движения проистекают только от мудрости, знания, доброжелательности и стремления оправдать людей. Тогда я узнал, какова сила Мусара, а в особенности — этого возвышенного и святого Дома Учения великого человека, нашего учителя рава Симхи Зисселя. И во мне зародилось страстное желание поехать изучать Тору в Кельм. Но я не осмеливался выразить ему свое стремление, поскольку как же мог юноша вроде меня даже помыслить о том, чтобы учиться рядом с этим святым человеком? Однажды я произнес в его присутствии нечто, что ему очень понравилось, и он сказал, что за это следовало бы поцеловать меня в голову. Никогда раньше я не слышал от человека, живущего в мире драгоценной мудрости, что стоит поцеловать голову того, кто высказал нечто действительно мудрое. И тогда я подумал: «Раз я ему так понравился, может быть, он возьмет меня в Кельм?»


Прошло несколько лет, и, когда мне исполнилось двадцать три года, он взял меня в Кельм. Там я стал гораздо ближе к нему, и он обсуждал со мной большую часть бесед, которые мы слышали от нашего учителя, мудреца и праведника раби Цви Бройде. Но многому я научился и от него самого, его мудрые слова стали для меня основами мудрости Мусара. Ведь после кончины нашего учителя рава Симхи Зисселя, он был единственным из учеников Дома Учения, в котором все видели воплощение мудреца. Этот титул по праву принадлежал ему одному! И так оставалось до последнего его дня: помимо его праведности и преданности ученикам и всем, кто был к нему близок, — в нем одном был виден свет мудрости Мусара, ибо вся его жизнь, речь, поведение и движения, от мельчайших до самых значительных, содержали в себе мудрость. И вот после его смерти «мы ищем человека» и не можем найти: ведь все его слова произносились в чистой мудрости, и не было в них ничего недостойного и неразумного. Именно о таких людях сказано: «Я сожалею о тех, кто был и кого больше нет». И это особенно относится к Мусару: в этом отношении мы действительно остались как «сироты без отца», а его ученики — еще и без матери. Да смилуется Б-г над Своим народом и исполнит для нас обещание Писания: «И засветит солнце, и взойдет солнце», и да воссияет для нас новый свет, который осветит тьму нашей жизни, лишенной мудрости и трепета перед Б-гом.


Раби Йерухом Алеви Лейвовиц, благословенной памяти, воспоминания о котором для меня подобны Ливанскому вину, спас мою жизнь и искупил мою душу, и ему я обязан вечной благодарностью и в этом мире, и в Будущем, если только я его удостоюсь.


Третий же человек, а по времени — первый, который тоже обладает уделом и заслугой в нашей книге, — это наш почитаемый и любимый учитель, да будет он отделен для хорошей и долгой жизни в мире и благословении, в телесном и душевном здоровье, величайший мудрец нашего поколения и старейший преподаватель ешивы, наш учитель раби Шимон Акоэн Шкоп, да продлит Всевышний его дни. Сейчас он преподает в святой ешиве «Гродно», а в юности я учился у него в великой ешиве Тельз (Тяльшяй), главой которой был праведный и непорочный мудрец, наш учитель раби Элиэзер Гордон, благословенной памяти. От него я приобрел глубокое и ясное понимание Талмуда, которое сочеталось с мудростью Мусара нашего учителя рава Симхи Зисселя. И все те, кто перенял его путь изучения Талмуда, способны перенять и воспринять мудрость Мусара и трепета нашего учителя. И я достоверно знаю, что наш учитель раби Цви Бройде искал и принимал в Дом Учения в Кельм тех, кто получил воспитание у этого нашего учителя. Поэтому я считаю совершенно справедливым, что у него тоже есть удел и вечная заслуга в нашей книге, которая, как я надеюсь, принесет ученикам нашей святой ешивы много пользы. Поэтому я благословляю нашего почитаемого учителя, раби Шимона Шкопа, да продлит Всевышний его дни, и желаю, чтобы в дополнение ко всем прочим его заслугам, была у него и заслуга в нашей книге, чтобы благодаря этому прибавилось ему дней и лет блага и удовлетворения, и чтобы он удостоился еще больше «увеличить и укрепить знание Торы», воспитать еще больше учеников, великих в Торе и трепете. И я не могу отрицать, что и от нашего учителя раби Й.Л.Блоха, который был в те времена преподавателем в ешиве Тельз (Тяльшяй), я тоже получил много полезного в том, что касается понимания Талмуда с комментариями Раши и Тосафот, Ришоним и Ахроним. Да будет благословенна память о нем, и да станут мои воспоминания о нем вечной заслугой ему и всему его потомству, руководителям ешивы Тельз в настоящее время!


Четвертый человек, которому я обязан благодарностью, — это дочь нашего учителя рава Симхи Зисселя, вдова нашего учителя раби Цви Бройде, женщина, отличающаяся мудростью в трепете перед Б-гом и высокими душевными качествами, подобная величайшим ученикам учителя, госпожа Нехама Либа, да проживет она долгие годы в благе и мире! Я не способен воздать даже малой доли заслуженных ею похвал! Живя в Кельме, я несколько лет провел в ее доме, и у меня была возможность изучить ее пути и обычаи, полные мудрости, трепета перед Б-гом и добрых дел. Я научился от нее очень многому: вся ее жизнь, добрые дела и праведные поступки были основаны на мудрости ее отца — нашего учителя. И кроме духовных благ мы получили от нее и множество материальных благодеяний. Благодарность ей никогда не сотрется из моего сердца, и да удостоимся мы видеть ее во благе.


И, наконец, я обязан выразить благодарность всем ученикам нашей святой ешивы. С самого моего появления в ней ради служения им, а было это четверть века назад, в 5673 (1913) году, в Рош Ходеш Мархешван, и до сего дня я связан с ними узами крепкой дружбы, а они — со мной и со всеми руководителями нашей святой ешивы. С их помощью и благодаря им мы удостоились произнести новые слова мудрости и Мусара, и мы надеемся, что они станут вечным светом для всех, кто ищет Б-га и стремится к мудрости и Мусару.


И еще мне приятно упомянуть моего драгоценного друга и близкого мне человека, раввина, мудреца Торы, раби Даниэля Мовшевича, зятя нашего учителя раби Нахума Зеева Зива, благословенной памяти, единственного сына нашего учителя, который после кончины своего тестя стал духовным наставником Дома Учения нашего учителя в Кельме. Когда я первый раз приехал в Кельм, он, будучи младше меня, уже был там; я сразу сблизился с ним, и он стал мне добрым другом, с которым мы постоянно говорили о мудрости и Мусаре, обсуждая беседы, которые оба слушали. Я получил от него много полезного. С тех пор мы связаны узами дружбы, да будет он благословен и да удостоится взрастить мудрость в великом Доме Торы, где мы вместе учились.


Кроме всех этих людей, хочу почтить вечную память моих дорогих родителей, да пребудет на них мир. Это мой отец — учитель и наставник, исключительно мудрый и одаренный, Хаим, сын раби Моше, благословенной памяти, который был взят от меня 27 Кислева 5679 (1919) года в городе Ужвентес, и моя мать, праведная, прямая и непорочная женщина, госпожа Белла, дочь раби Зеева, да будет мир ее душе, которая была взята от меня 19 Ияра 5683 (1923) года. В своей бедности они отказывали себе во всем, поддерживая меня все время пребывания в ешиве, и наставляли меня следовать путем праведности, Мусара и мудрости, постоянно побуждая усиливаться в Торе и трепете. Да зачтутся моим дорогим родителям, благословенной памяти, их заслуги, чтобы их уделом было пребывание под сенью крыльев Шехины, и да воскреснут они для обретения награды в Конце Дней!


Мы начали готовить эту часть книги к печати в начале болезни моей почитаемой подруги, госпожи Шейны Иты из потомства Аарона-первосвященника, а завершили ее почти в тот же день, когда она ушла от нас, — это было в четверг, во второй день Рош-Ходеш Таммуз 5697 (1937) года. А ангел, посланный, чтобы отнять у меня ее жизнь, — это тот самый ангел, который заставляет в страхе дрожать весь мир, и называется он «рак», сохрани нас Господь. То, что он несет, заставляет содрогнуться всех, и самых грозных охватывает трепет, и робким становится каждое сердце.


Раз уж нам случилось заговорить о нем, приведем здесь связанные с этим слова мудрости, да станут они вечной заслугой ее чистой душе. И вот что мы скажем: самые великие врачи упорно трудятся, стараясь отыскать спасение от этой ужасной болезни, но все их усилия пока ни к чему не привели, и нам представляется, что лекарство от этой болезни не будет найдено никогда. Ведь тот, кто внимательно ее изучит, поймет, что это — духовная, а не физическая болезнь. Она настигает, как правило, пожилых людей, чтобы наказать их за их грехи, лишь в считанных случаях ею заболевают молодые люди. Она разительно отличается от тех опасных болезней, против которых найдены действенные средства, поскольку эти болезни поражали и юношей, и еще не успевших согрешить детей.


Мы тоже размышляем об этой болезни, стараясь найти ответ на возникший у нас тяжелейший вопрос. В Торе, в главе «Аазину», сказано: «Твердыня — непорочно Его деяние, ибо все Его пути — справедливость. Он — Господь верный, и нет кривды, праведен и справедлив Он»[bookmark: _ftnref4][4]. А пророк Ирмеягу сказал: «Так сказал Б-г: какую кривду нашли ваши отцы во Мне, что отдалились от Меня и пошли вслед за суетой и суетой пропитались?»[bookmark: _ftnref5][5] В свитке Эйха сказано: «Ибо Он не мучает по Своей воле, изнуряя сыновей человека, попирая ногами всех заключенных земли, склоняя приговор человека пред лицом Всевышнего, судя человека по кривде в его споре, — Б-г такого не видел»[bookmark: _ftnref6][6]. Наш разум отказывается понять: как в мире нашего Творца, обладающего 13-тью свойствами милосердия, да будет благословенно Его имя, может быть, чтобы человек, все органы и духовные чувства которого здоровы, оказался в столь ужасном положении, был пойман в столь страшную ловушку. Он не замечает в себе никаких отличий от других, общается с людьми, живет и хочет жить, а вместе с тем его могила разверзнута перед ним, ангел смерти напротив него, и он видит, что попал в ужасную ловушку, из которой не сможет освободиться, и некуда ему бежать, негде укрыться, и нет ему спасения. Он может только ожидать горького, как полынь, конца, который придет с ужасающими страданиями и тяжелыми мучениями. Разве это не «кривда», творимая людям? Как может так поступить Тот, Кто сказал в Своей Торе: «Ибо милостив Я», «Ибо милостивый Господь— Б-г, твой Господь», Кто обладает 13-тью качествами милосердия и Кто в устах мудрецов Талмуда носит имя «Милосердный»? И еще сказано в Торе: «Благо тебе, Израиль, кто подобен тебе, народ, спасаемый Б-гом?»[bookmark: _ftnref7][7] А в свитке Эйха сказано: «Милость Б-га не истощилась, милосердие Его не иссякло. Они обновляются каждое утро — велика верность Твоя. Благ Б-г для полагающихся на Него, для души, которая ищет Его. Благо тому, кто молча надеется, на спасение Б-га. Ибо не навечно оставит Б-г, а лишь испытает и помилует по Своему огромному милосердию». Как же может наш благословенный Творец поступить так с несчастным человеком, все дни которого — страх и боль? Как Всевышний определяет ему такую горькую судьбу — дни и годы будучи здоровым телом и чувствами, одновременно видеть себя пропавшим и отделенным от всех на страдание, подобно смертнику, у которого не осталось надежды на спасение?!


Мое сердце подсказывает, что ответ заключен в тайне, которую раскрыл Гаон из Вильны Магиду из Дубно: «Знай, мой дорогой, что справедливое истинно, а истинное справедливо». Поэтому мы не будем опасаться, что в наших словах будет усмотрена ложь, и скажем следующее. Пусть даже врачи не найдут способа спастись от этой болезни посредством лечебных средств и ухищрений, — всем известно, что духовные поступки влияют на природу тела не меньше, чем материальные. Ведь все знают, что дурные черты характера воздействуют на тело, причиняя ему вред. Гнев, зависть, ненависть, печаль, скорбь, страх и паника, упаси Б-г, — все они сильно влияют на природу тела, кромсают его, как мечом, и порождают в нем многие тяжкие и жестокие болезни, отравляя кровь, подобно яду змеи, и приводя человека к смерти. Действия души способны влиять на состояние тела. А наши мудрецы отметили, что свойство милосердия Б-га в пятьсот раз сильнее свойства Его суда. Отсюда можно с уверенностью заключить, что если действия души влияют на тело, имея возможность причинить ему вред, у хороших поступков души тем более есть способность повлиять на тело к благу и изгнать из него болезнь. В особенности это должно быть верно по отношению к болезням, происходящим от дурных поступков души.


Это позволит разрешить наш великий вопрос. Мы должны понять, что в душе человека заключена благая сила, способная излечить эту тяжкую болезнь, лишить яда клешни «рака», повергающего в страх весь мир. Ведь, по оценкам врачей, он начинается по большей части из-за дурного душевного движения, такого как сильный гнев, скорбь и тому подобное. Поэтому зададимся вопросом: что же такое — эта сила души, что она собой представляет? Тогда мы сможем воспользоваться ею! И хотя мы и не способны подробно ее описать, одно мы можем утверждать с достоверностью: она заключена в настоящем раскаянии, которое подробно описано в книге «Шаарей Тшува» рабейну Йоны. Следует знать, что суть раскаяния в том, чтобы собрать воедино все благие силы, возвышенные черты характера и драгоценные дарования, заключенные в душе человека. Из этого рождается истинное раскаяние, прославленное в нашей святой Торе в главах «Ваэтханан» и «Ницавим», к которому призывали святые пророки Иешаягу, Ирмеягу, Йехезкель, Ошеа и Йоэль, и с чем они связали все благие обещания. При истинном раскаянии все светлые части души и все хорошие душевные качества объединяются. В раскаянии они становятся единым целым и, разумеется, в них есть и благая сила, способная излечить несчастного и «избавить его от рук более сильного, чем он», умертвить этого ужасного «рака» и лишить его яда не только благодаря прямому Б-жественному Провидению, но и согласно природным законам. Мы ведь уже отметили выше, что, поскольку злые силы души влияют на тело, причиняя ему вред, справедливо заключить, что светлые душевные силы влияют на тело к благу, излечивая его от любой болезни, язвы и раны. Поэтому наш совет такой: тот, кто страдает от этой ужасной болезни, упаси Б-г, пусть не отчаивается и не теряет надежды на спасение. Как только в сердце человека зародится подозрение, и тем более если врач увидит признаки этой болезни, — пусть не ждет, пока истощатся его силы и раскаяние станет невозможным. Пусть сразу же обратит свое сердце к изучению книг, повествующих о раскаянии, и в первую очередь — к книге «Шаарей Тшува». И, кроме того, пусть направит все внимание на то, чтобы исследовать свои пути и найти грех, преступление или духовную причину, которая могла привести к болезни. И нет сомнений, что он найдет, — ведь пророки сказали: «Изучим наши пути и исследуем, и вернемся к Б-гу», «Вознесем сердца наши на ладонях к Б-гу на Небесах»[bookmark: _ftnref8][8]. А пророк Ошеа очень подробно описывает благо, заключенное в раскаянии, в главе «Вернись, Израиль, к Б-гу, твоему Господу»[bookmark: _ftnref9][9].


Мы наблюдаем принятый в мире дурной обычай: тот, с кем случилось что-то дурное, упаси Б-г, спешит к мудрецу и просит, чтобы тот благословил его и молился о нем. Но не видно никого, кто пошел бы к мудрецу с просьбой указать ему пути раскаяния. А стоило бы знать, что благословения и молитвы праведников не в силах спасти человека от зла. Он может спастись, только раскаявшись подобающим образом и полностью исполнив закон о раскаянии. А тогда ему помогут и благословение праведника, и молитва.


Идея раскаяния в мире полностью забыта, и нет никого, кто бы о нем напомнил. Но в древних книгах мы находим обратное — раскаяние было общепризнанной идеей, известной каждому, кто верит и знает Тору. Через Своего пророка Иехезкеля Б-г дал обещание о раскаянии, клятвой, которую мы, по установлению мудрецов, произносим в молитве «Неила»: «Скажи им: жизнью Своей клянусь, слово Б-га, Господа, что не желаю Я смерти злодея, а хочу Я, чтобы оставил злодей свой путь и жил. Раскайтесь, раскайтесь в своих дурных делах, зачем вам умирать, Дом Израиля? Разве смерти злодея Я желаю, слово Б-га, Господа, — Я желаю, чтобы он раскаялся в своих делах и жил. Ибо не желаю Я смерти мертвеца, слово Б-га, Господа, — раскайтесь и будете жить»[bookmark: _ftnref10][10]. Однако мы видим, что даже великие люди и мудрецы, если с ними случится, упаси Б-г, эта тяжкая болезнь, отчаиваются и теряют мужество. А поскольку им тяжело сидеть сложа руки и взирать, как разрушитель творит свое дело с их телами до их полного разрушения, они решают пойти к врачам, отдать им свое тело и деньги, переносят операции, хотя точно знают, что все это напрасно. Они не думают о том, что, вместо того чтобы терять силы и телесное здоровье, растрачивать деньги на уловки врачей, которые сами признают бесполезность своих усилий, они могли бы обратить слышащее ухо к словам Торы и пророков, возвещающих о раскаянии. Этим они выиграли бы очень многое. Во-первых, надежду на спасение. Во-вторых, они бы не растрачивали зря силы и деньги. И, в-третьих, даже если раскаяние и не поможет им спастись, оно ведь поможет им в будущем. Ведь раскаяться необходимо и без этой ужасной болезни!


Причин этому несколько. Одна из них выражена в словах пророка: «И стал их страх передо Мною делом привычным»[bookmark: _ftnref11][11]. Вторая состоит в том, что ступить на путь раскаяния — это тяжкий труд, требующий огромных сил. Нужно собраться с мыслями, исправить поступки, обычаи и душевные качества, подготовить сердце к тому, чтобы искать Б-га, да еще и изнурять себя постами. Ведь пост — одна из основ раскаяния, а в особенности — при этой болезни, когда грех уже воплотился в нечто материальное. Тогда уже необходимо поститься, насколько возможно, ибо «слова не могут заменить поступки», и, для того чтобы удалить из тела эту злую болезнь, нужны и реальные дела. Но поскольку подобающее раскаяние, описанное в книге «Шаарей Тшува» рабейну Йоны, — тяжелая работа, люди предпочитают примириться со своей горькой участью, лишь бы не принимать на себя труда искать Б-га на путях раскаяния.


Третья причина — это идолопоклонство. Хотя поклонение изготовленному рукой мастера истукану и лишилось своей притягательной силы, то есть у нас нет больше стремления поклоняться идолам, изготовленным из материала, — стремление к духовному идолопоклонству в наших сердцах по-прежнему сохраняет силу. Это идолопоклонство — великая жажда того, что видно и воспринимается нашими телесными органами чувств, в данном случае — уловки врачей. То, чего мы не видим и не ощущаем, далеко от наших сердец. Это и есть сила, которая издревле тянет людей к греху идолопоклонства, подстрекает служить тому, что видно глазу. И эта дурная сила остается в наших душах и сегодня. Но Писание утверждает: «Отведайте и узрите, что благ Б-г, счастлив муж, полагающийся на Него»[bookmark: _ftnref12][12]. Тот, кто ощутил вкус раскаяния, молитвы и стремления возвратиться к Б-гу всем сердцем и всей душой, увидит истинность слов пророков: «Ибо близок Б-г ко всем, кто взывает к Нему в истине»[bookmark: _ftnref13][13], и он удостоится исполнения обещания Торы: «И вы станете искать оттуда Б-га, вашего Господа; и найдешь Его, когда будешь искать Его всем своим сердцем и всей своей душой»[bookmark: _ftnref14][14].


Моше-рабейну сказал: «Ибо кто — великий народ, боги которого близки к нему, как Б-г, наш Господь, каждый раз, когда мы взываем к Нему?»[bookmark: _ftnref15][15] Близость Б-га, когда мы к Нему взываем, Моше-рабейну объявил свидетельством истинности нашей святой Торы. А свидетельством может быть только то, что всем видно и открыто! Моше-рабейну знал, что, если только человек захочет приблизиться к благословенному Б-гу, — он найдет Его совершенно очевидным образом, ощутит Его всеми силами чувств, ничуть не слабее, чем любого чуждого идола. Ведь именно в этом состоит смысл стихов: «Благодарите Б-га над всеми сильными, благодарите Господа всех господ», «Б-г — Царь великий над всеми силами». На первый взгляд, непонятно, чем же мы прославляем Б-га, провозглашая, что Он более велик, чем все силы этого мира, и что Он — Господин над ними? А смысл именно в том, что люди трепещут перед идолами, сделанными из материала рукою мастера, поскольку они видны глазу. Но если человек приблизится к благословенному Б-гу — Он откроется ему и станет виден не менее отчетливо, чем любой идол и любая сила. Именно это завещал царь Давид своему сыну Шломо: «И ныне, сын мой Шломо, знай Господа своего отца и служи ему полным сердцем и жаждущей душой, ибо если ты будешь искать Его, сможешь найти»[bookmark: _ftnref16][16].


Это духовное семя древнего идолопоклонства проявляется в мире по сей день и побуждает стремиться к тому, что видно и открыто органам восприятия нашего тела, не доверяя тому, что постижимо лишь здравому рассудку и чистому чувству сердца и души. Осознав, каков в нашем поколении трепет перед Б-гом, мы увидим пугающую картину: люди выражают этот трепет только по привычке! Во всякой беде и стеснении, при всяком поражении и несчастье, человек не обращается к словам Торы, Пророков и Писаний, как будто не было у нас ни Торы, ни пророка, ни святых людей, упаси Б-г. Люди «следуют за суетой и суетой наполняются», обращаются к всевозможным идолам и различным нелепостям и не задумываются о поисках Б-га всем сердцем и всей душой. Лишь направляясь служить всем идолам земли, они заходят и в синагогу, чтобы произнести несколько глав Теилим, и идут дальше, разыскивая новых идолов. Где же для них святая Тора, Тора Б-га живого, где книги наших святых пророков и Писаний, где все слова наших благословенной памяти мудрецов? Об этом сказал пророк: «Разве Б-га нет в Цийоне, разве его Царь не в нем? Почему же вы гневите Меня глупостями, бессмыслицей чужаков?»[bookmark: _ftnref17][17]


Здравый смысл подсказывает, что с помощью правильного раскаяния мы сможем найти спасение и избавление от этой ужасной доли. И я надеюсь, что в этих словах не окажется греха и преступления ложного заверения, упаси Б-г. О причинах этой ужасной болезни я задумался, потому что это коснулось меня самого: от нее в расцвете лет умерла моя праведная, честная и непорочная подруга. И я молюсь, чтобы эти размышления принесли пользу людям в вечную заслугу моей праведной подруги, дабы она была спасена от всех посмертных страданий, и ее драгоценная душа оказалась в Ган Эдене в обители жизни вместе со всеми праведниками и праведницами, амен.


С помощью благословенного Б-га, мы завершили предисловие в среду, неделя главы «Дварим», шестого числа месяца Менахем-Ав, 5697 (1937) года, в Ломже.


Введение


«Внемлите, Небеса, и я буду говорить, и услышь, земля, речения моих уст»[bookmark: _ftnref18][18]. Нам следует знать, что Тора не содержит метафор в отличие от книг, написанных рукой человека. Слова Билама, в уста которого были вложены речения Б-га, записанные в Торе, — это тоже не пустые метафоры. Наши мудрецы сказали: «Почему в речи Билама слова “шатры” и “реки” стоят рядом? Чтобы научить нас: как реки поднимают человека из нечистоты к чистоте, так и шатры Торы поднимают человека от вины к оправданию»[bookmark: _ftnref19][19].


«Внемлите, Небеса, и услышь, земля…» На первый взгляд, это не более чем образное выражение. Если предупреждение о том, что «Б-г затворит Небеса, и не будет дождя, и земля не даст своего урожая», исполняется путем прямого Б-жественного Провидения, зачем нужно, чтобы «внимали Небеса и слышала земля»?


Этот стих раскрывает нам важный принцип. Он предостерегает нас от представления о том, что Небеса, земля и все их воинства не имеют никакого отношения к соблюдению Торы, к поведению человека, к тому, хорош он или плох, к тому, что небо, земля и все сотворенное предназначено лишь для того, чтобы поддерживать жизнь человека и всех остальных живых существ, одарить их благом, вне зависимости от поступков человека и не различая между праведником и злодеем. Об этом и говорит Моше-рабейну: «Внемлите, Небеса, и я буду говорить, и услышь, земля, речения моих уст». Это не просто метафора, ибо все исполнилось по речению Моше-рабейну: Небеса внимали, а земля слышала слова этой песни. Они узнали, от чего Моше предостерег Израиль, и стали свидетелями этого предостережения: «И я призову в свидетели Небеса и землю»[bookmark: _ftnref20][20]. И теперь Небеса и земля всегда первыми наказывают человека и награждают благом[bookmark: _ftnref21][21]. И это тоже не просто метафора, Небеса и земля на самом деле не менее живые свидетели, чем люди. Они интересуются поступками людей, ведь если у них есть уши, чтобы слышать, значит есть и глаза, чтобы видеть, и их рука, готовая наказать или наградить, все время протянута к людям. Хотя, вопрос о том, как именно они все это узнают, затрагивает скрытое знание и относится к тайнам высших миров.


Отсюда мы выводим, что человеку надлежит бояться согрешить и преступить заповедь не только из-за трепета перед Б-жественным наказанием, но и из страха перед действительностью, перед всем мирозданием, «ибо откроют Небеса его грех, и земля восстанет против него», воздавая ему за грех страданием и гибелью, потому что Небеса и земля услышали обещания Торы тем, кто ее исполняет. Отныне их задача и предназначение — воздать добром исполняющим Тору и обрушить наказание на разрывающих союз с Б-гом. А отсюда мы заключаем, что существование в мире злодеев противоречит его сути и возможно только благодаря тому, что Б-г «долготерпелив», и «Его рука сильна» и что «Он побеждает силой Своего милосердия мощь Своей справедливости»[bookmark: _ftnref22][22]. Получается, что жизнь злодеев — это не нечто естественное, а чудо, противоречащее природе мира, в которой заложена поддержка Торы и заповедей. Как же осмотрительно надо жить каждому из нас, зная о таком чуде! Как человеку должно быть страшно ходить по земле, зная, что Небеса и земля его ненавидят и только ждут случая, чтобы уничтожить, отказывают ему в праве на существование, и только «сильная рука» Б-га не дает им исторгнуть нечестивца из мира.


Этого знания достаточно, чтобы утешить праведников, терпящих страдания в этом мире. Мы имеем в виду сказанное нашими мудрецами: «Почему в выражении “Б-г не сразу проявляет гнев” слово “гнев” стоит во множественном числе, как будто речь идет о двух разных видах гнева? Причина в том, что Он долготерпелив и для праведников, и для злодеев»[bookmark: _ftnref23][23]. Эти слова совершенно неожиданны и весьма удивительны. Нам сказано, что Б-г не только удерживает «сильной рукой» Свой гнев, готовый излиться на злодеев, Он удерживает той же «сильной рукой» и Свое желание оказать милость праведникам, ходящим перед Ним честно и непорочно, и ограничить их в наслаждениях этого мира ради того, чтобы дать благо в мире Будущем. А из этого следует, что Б-г не только сдерживает Свое сильное желание дать праведникам добро в виде всех благ и удовольствий этого мира, Он еще и препятствует действию закона природы, согласно которому само мироздание должно нести праведникам добро и даровать им всевозможные блага за то, что именно они, храня завет Торы, поддерживают существование мира.


Это должно утешить праведников, если им недостает материальных благ в этом мире. Ведь если, например, сын попросит у отца какую-нибудь вещь, а тот ему откажет, сын может заподозрить отца в сердечной злобе и недостатке любви к нему. Но если он увидит, что отец запрещает всем своим рабам и слугам исполнить это желание сына, да еще и установит стражу, чтобы сын не смог взять то, что просит, тогда его волнение уляжется и разум успокоится. Он поймет, что никак не может быть, чтобы отец сделал все это из-за сердечной злобы и недостатка любви к нему, наоборот, отец, несомненно, видит, что есть благо для сына и что принесет ему вред.


То же самое происходит и со страданиями праведников. Никак нельзя предположить, что они случайны или естественны: ведь из слов «песни Моше» мы знаем, что по природе мира праведникам, поддерживающим его своими заслугами, полагаются высочайшие блага и наслаждения. Все мироздание слышало слова Торы, Небеса и земля стали свидетелями и отныне готовы взыскать со злодеев и наградить великой наградой праведников! Преткновение может быть только в том, что благословенный Б-г препятствует им Своим качеством «долготерпения», не позволяя исполнить заложенный в их природу закон, — дарование праведникам блага этого мира.


Значит, страдания праведников в этом мире — это не что-то естественное, а чудо, противоречащее природе мира. Это должно успокоить праведников и уверить в том, что их страдания происходят не от «сокрытия Б-жественного лица», что Б-г посылает им эти страдания сознательно, сильной рукой, ради того, чтобы даровать им благо в будущем. Наши мудрецы комментируют стих «И стал жить Яаков» таким образом: «Яаков захотел покоя в жизни — опустилась на него тревога за Йосефа». Когда праведники хотят жить в безмятежности — Всевышний им говорит: «Мало праведникам того, что уготовано им в Будущем мире, они хотят еще благоденствия и в этом мире!»


«Польется, как дождь, учение мое, закаплет, как роса, речение мое»[bookmark: _ftnref24][24]. «И вот свидетельство, которое вы должны будете принести. Вам нужно будет подтвердить, что Я действительно сказал в вашем присутствии, что дал еврейскому народу Тору, — жизнь мира, подобную дождю. Дождь, спускаясь с неба, ведь тоже дает жизнь миру»[bookmark: _ftnref25][25]. Почему же здесь Моше-рабейну уподобляет Тору именно дождю, а не вину, меду, молоку или благовонному маслу, как в Шир Аширим?


Нам представляется, что причина в следующем. Если человек засеял свое поле, а урожай не взошел, это совсем не то же самое, как если бы он не сеял и не обрабатывал землю. В последнем случае хозяин поля не будет расстраиваться, и его сердце не будет болеть, как у того, кто сеял, трудился и ждал, что колосья взойдут, но обманулся в своих надеждах. Это и говорит Моше Израилю: не полагайте, что слова Торы — это семена, которыми засевают человеческие души, чтобы взросли мудрость и знание, а тот, кто не изучал Тору, подобен человеку, не засеявшему своего поля. Это не так! Мудрость и знание укоренены в человеческой душе от рождения, поскольку душа — удел Б-га, «Ибо удел Б-га — народ Его», и душа высечена из-под Престола Его славы и взята из источника истины. Поэтому душа обладает всей мудростью. В этом и состоит глубинный смысл высказывания наших мудрецов о том, что ребенок в утробе матери изучает всю Тору. А изучение Торы предназначено для воплощения в реальность всех благ, которыми она засеяна, — мудрости, знания, возвышенных и праведных черт характера, как дождь, который предназначен взрастить из земли то, что в нее засеяно. И тот, кто не изучает Тору, теряет все, заложенное в его душе. Поэтому каждому следует заниматься изучением Торы, чтобы взрастить благо, которым ее засеял благословенный Творец и Создатель.


В рассказе о сотворении человека сказано: «И Он вдохнул в его ноздри дыхание жизни, и стал человек живой душой». Онкелос переводит это так: «…и стал человек духом, способным говорить». Эта способность «говорить» не подразумевает простого дара речи, — ею могут обладать и животные, например, ослица Билама. Словами «дух, способный говорить» Онкелос называет Б-жественную мудрость, укорененную в наших душах и происходящую из дыхания жизни, которое Он в нас вдохнул. В нас содержится дар речи Его Шехины, который дает нам способность произносить слова Торы, молиться и прославлять Всевышнего. Это — речь Всевышнего, звучащая в наших душах. Таковы все слова пророчества. Они не появляются извне, а возникают в глубинах души, согласно сказанному: «Разве только в Моше говорил Б-г — в нас тоже говорил». И ниже: «Во сне буду Я говорить в нем»; «Лицом к лицу Я говорю в нем». И у пророка: «Ибо каждый раз, когда Я говорю в нем, я вспоминаю его вновь и вновь». Таким образом вся мудрость и все знание укоренены в наших душах. Потому Моше и побуждал евреев заниматься Торой, чтобы не высохло и не исчезло все добро, помещенное в наших душах.


Этим завершается предисловие ко второй части нашей книги «Основы Знания».


С Б-жьей помощью, канун святого шаббата «Вайишлах», 17 число месяца Кислева, 5696 (1936) год. Ломже.


Глава 1


«И возлюби Б-га, твоего Господа, всем твоим сердцем…»[bookmark: _ftnref26][26] Наши мудрецы сказали: «Всем твоим сердцем — обоими побуждениями, добрым побуждением и дурным побуждением»[bookmark: _ftnref27][27]. Многие затрудняются объяснить эти слова мудрецов о том, что в любви к Б-гу должно участвовать и дурное побуждение: ведь Б-га можно любить только добрым побуждением, а дурное влечет человека нарушать Его волю!


Мне же представляется, что проблема как раз в обратном. Ведь требование «и возлюби…» говорит о служении, а потому «любить Б-га» дурным побуждением просто и правильно. Когда один человек говорит другому: «Чем тебе оказать помощь, — действием или имуществом?» — он имеет в виду свою готовность пожертвовать ради товарища своим поступком или средствами. То же самое и «любовь к Б-гу дурным побуждением» — это требование подчинить его любви к Б-гу, принести страсти, зависть и стремление к почету Ему в жертву. Это и есть «любовь к Б-гу дурным побуждением». Но что действительно непонятно — это как «возлюбить Б-га добрым побуждением». Это ведь должно означать отказ от доброго побуждения ради исполнения воли благословенного Б-га. Но ведь доброе побуждение — это и есть желание исполнять волю Б-га! Зачем же от него отказываться?


Наши мудрецы сказали об этом нечто чрезвычайно важное и полезное. Они объяснили, что доброе побуждение может привести ко злу точно так же, как и дурное, если человек будет поступать, руководствуясь только им и не задумываясь, такова ли на самом деле воля Б-га. Тогда доброе побуждение тоже не будет соответствовать Торе и станет противоречить воле Б-га. И может оказаться, что доброе побуждение станет для человека еще опаснее, чем дурное. Ведь если доброе побуждение противоречит Торе, то в нем смешаны две силы: добра и зла. Кроме того, доброму побуждению легче склонить человека к ошибке, чем дурному побуждению, поскольку человеку кажется, что он поступает правильно! По-видимому, по этой причине наши мудрецы, говоря о том, что «Побуждение человека старается перебороть его каждый день», не уточнили, о каком из двух побуждений идет речь. Преимущество доброго побуждения в том, что оно помогает человеку служить благословенному Б-гу, поскольку направляет его к хорошему и желанному для Б-га. Но этой помощью может воспользоваться только тот, кто научился выверять свои поступки, руководствуясь Торой и Б-жественной волей. Поэтому наши мудрецы наставляют: «И пусть все твои поступки будут во имя Небес». Они говорят именно обо «всех поступках», то есть даже добро не следует творить только потому, что это добро, — так человек может оступиться, и его добрые дела обратятся во зло. Действовать нужно именно «во имя Небес». Речь идет не только о добрых намерениях — нужно обдумывать все свои поступки, даже хорошие, и добиваться того, чтобы они соответствовали Торе и Б-жественной воле. Ведь очень часто случается, что даже добрые дела противоречат Торе и идут вразрез с желанием Б-га. На языке мудрецов Мусара это называется «праведным дурным побуждением». Теперь понятно, что значит «возлюбить Б-га добрым побуждением»: иногда приходится отказываться и от него ради исполнения Б-жественной воли.


И поскольку здесь есть множество часто возникающих препятствий, мы решили поговорить об этом подробнее и привести несколько примеров. Если, например, в человеке пробуждается желание отправиться в Землю Израиля, это, несомненно, проявление доброго побуждения, и каждому подобает иметь такое желание. Но если человек последует лишь одному желанию и не постарается выверить свой поступок согласно воле Небес, может оказаться, что он споткнется и согрешит в этом точно так же, как грешит, поддаваясь дурному побуждению. Если такой человек занимается общественными делами, и от него зависят организации, поддерживающие изучающих Тору и собирающие пожертвования, и если он оставит страну проживания, они прекратят свое существование, — то ему будет правильно не следовать своему доброму побуждению ради исполнения воли Б-га.


Или, например, наши мудрецы сказали, что стих «Это — мой Б-г, и я буду служить пред Ним красиво…» означает — украшусь перед Ним в соблюдении заповедей. Это требует, не скупясь, тратить деньги на все необходимое для исполнения заповеди. Но если человек находится в стесненном материальном положении и нуждается в помощи других, ему не следует тратить на это последние деньги. Он должен потратить ровно столько, чтобы заповедь была исполнена согласно букве Закона, и не больше. Нам приходилось слышать, что у великого мудреца раби Исраэля Салантера, благословенной памяти, не было отдельного талита для шабата, поскольку он нуждался в поддержке других. Много грехов и ошибок, связанных именно с добрым побуждением, встречается среди молодых людей, занимающихся Торой, которые из любви к своим родителям, находящимся в нужде, оставляют изучение Торы, чтобы позаботиться об их материальном положении. Они считают, что их поступок достоин самой высокой похвалы, поскольку, оставляя ешиву, они приносят Б-гу величайшую жертву — собственную душу. Эти неразумные юноши не понимают, что причиняют этим большое зло себе и своим родителям, для которых нет ничего хорошего в том, что их дети перестанут из-за них изучать Тору. Родителям тоже было бы лучше, если бы их дети занимались Торой и получили заслугу ее изучения. Тогда, вне сомнения, у них появились бы и материальные блага. Такие ошибки часты, и юноши просто не задумываются о том, что Б-г вовсе не хочет, чтобы они принесли Ему в жертву свои души ради любви к родителям. И мне помнится, что в письме Рамбама к его сыну Аврааму я видел такие слова: «Остерегайся, мой сын, служить родственникам своей душой, а только своими делами».


Мне приходилось видеть в своей жизни достойных юношей, которые отказывались жениться, поскольку им приходилось заботиться о своих родителях или оказать уважение старшим сестрам, дав им возможность выйти замуж первыми. Все это — проявления самого доброго побуждения, и каждому следует иметь в сердце подобные чувства. Но на практике это ведет к такому же злу, как и дурное побуждение, поскольку противоречит Торе и желанию Б-га. Нельзя наносить вред своей душе даже ради блага родных!


Также часто бывает, что доброе побуждение влечет человека занять некую должность, на которой он сможет приносить пользу, даже если по его характеру она ему не подходит. Такой человек становится сборщиком пожертвований, директором, учителем в школе или кантором в синагоге, хотя есть те, кто может справиться с этими обязанностями лучше. Тем самым он наносит своим добрым побуждением ущерб общине. Или бывает, что какое-то учреждение, созданное ради заповеди, вначале было полезным, а затем стало приносить вреда больше, чем пользы. Такое учреждение надо закрыть, но его основателю, который столько трудился ради него и столько в него вложил, очень тяжело видеть, как пропадают плоды его рук. Ему жаль своих трудов и не хочется, чтобы они оказались напрасными. Само по себе это — похвальное желание, и каждому следует жалеть дела своих рук. Однако очень вероятно, что вмешательство этого доброго побуждения приведет к тому, что учредитель станет сохранять это учреждение вопреки здравому смыслу.


Во всех этих случаях необходимо воспротивиться доброму побуждению и пренебречь собственным благим желанием ради воли Творца. Для этого необходимо быть мощным, как лев, чтобы не пожалеть и не проявить милосердия к плодам собственного труда. Об этом и сказали наши мудрецы: «Всем твоим сердцем — обоими побуждениями, добрым и дурным». Практический пример этого мы видим в поступке нашего учителя, который основал в известной стране Дом Учения, вложив в него много сил и средств, а позже, увидев, что он не удовлетворяет его желаниям, закрыл его, вырвав с корнем все, что сделал. Нам же он объяснил, что с самого его основания он имел в виду, что будет относиться к нему так, как будто этот Дом Учения не был его собственным детищем, и так и поступил.


Великий мудрец Мусара раби Исраэль Салантер говорил, что в основе этого принципа лежит повествование Талмуда: Шимон Аамсуни исследовал смысл использования всех предлогов «эт» в Торе[bookmark: _ftnref28][28]. Когда же он дошел до слов «Б-га, Господа твоего, бойся», где этот предлог стоит перед словом «Б-г», то отказался от всего своего исследования. Ученики спросили его: «А что будет со всеми предлогами “эт”, смысл которых ты раскрыл ранее?» И он ответил: «Как я получил награду свыше за свое толкование, так я получу награду за отказ от него». Так и оставалось, пока раби Акива не разъяснил эту трудность: «Этот предлог расширяет действие стиха на мудрецов Торы», повелевая трепетать перед их величием. Совершенно удивительное повествование! Раби Акива объяснил смысл этого непонятного использования предлога «эт», поскольку не имел отношения к предпринятому исследованию. Сам же Шимон Аамсуни упорно трудился все свои дни, чтобы отыскать смысл каждого из предлогов «эт» в Торе, которых там невероятно много. И легко себе представить, сколько огромных и удивительных открытий он сделал в ходе своего изучения! Ему в высшей степени следовало пожалеть результаты своего многолетнего труда. И можно быть совершенно уверенным, что сам раби Шимон Аамсуни знал, что используемый в этом месте предлог «эт» должен подразумевать мудрецов, ведь раби Акива смог это открыть! И этот вывод должен был тем более ему понравиться, потому что позволял оставить в силе все многочисленные предшествующие открытия!


Здесь мы видим, насколько чисты и непорочны были наши святые учителя, насколько свободны от всякой личной заинтересованности, даже вызванной добрым побуждением. Ведь сам автор исследования не принял этого объяснения, а раби Акива принял. Раби Акива подтвердил правильность подхода раби Шимона, а сам автор этого подхода отказался от него! Это и есть пример любви к Б-гу добрым побуждением, готовность отказаться от своего пути ради любви к истине. Как же потрясает величие наших мудрецов и сила их стремления к истине!
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Основы Знания 2
Вступление и введение


Сказал автор:


Перед тем как выпустить в свет эту важнейшую книгу, которую я назвал «Основы знания» и которая должна стать одной из книг Мусара, я счел правильным немного рассказать о том, в чем заключается суть мудрости Мусара. Дело в том, что мы встречали многих, кто понимает суть Мусара неверно. Эта ошибка в особенности распространена среди тех, кто привык изучать книги Каббалы, где, как правило, речь идет о вещах вознесенных, стоящих на самых вершинах мира. И когда эти люди читают даже самые значительные книги Мусара, составленные великими мудрецами эпох Ришоним и Ахроним, – такие, как «Ховот Алевавот», «Шаарей Тшува» рабейну Йоны или «Месилат Йешарим», – они воспринимают их как нечто упрощенное и малоценное. Ведь большинство тем, освещаемых Мусаром, связано с вещами несложными и общеизвестными, а потому некоторым людям представляется, что эти книги на самом деле просты и написаны для необразованных людей. Автор «Месилат Йешарим» говорит об этом в введении. Поэтому мы сочли необходимым немного прояснить суть мудрости Мусара, дабы «обучить заблуждающихся пониманию» и показать им, сколь большую ошибку они совершают в этом вопросе.


Мы утверждаем, что особенность Мусара состоит в том, что книги Мусара построены на простом материале. Большинство из них говорит о том, что окружает каждого человека в мире: о правилах торговли, о возвышенных и исправленных душевных качествах, о зависти, страстях и стремлении к почету, о начале и конце человеческой жизни и тому подобном. Все это – вещи простые и знакомые каждому. Однако нам следует знать, что хотя материал речений Мусара прост, форма их не проста, – она тонка, глубока и чрезвычайно возвышенна. Не на «земле жизни» ты найдешь ее, а только в глубине чистого сердца и незагрязненной души. Ведь Мусар – это мудрость трепета перед Б-гом, и свет ее формы – это настоящий свет столь сильного истинного высшего знания, что свет солнца – лишь его отблеск, по выражению наших мудрецов. И никакой путь в мире не сможет привести к тому, чтобы свет мудрости трепета – истинный свет – засиял в душе человека; это возможно лишь после того, как он освободит свою душу от загрязнения, отмоет и очистит ее от всего отвратительного, от всего, что препятствует свету проникнуть в нее. Так и обычный свет может проходить не через мутное, а лишь через абсолютно чистое вещество. А поскольку большинство людей не обладает способностью видеть утонченный и чистый свет истины, облаченный в форму мудрости Мусара, – они не различают этой сияющей высшим светом формы, а видят лишь ее материал. Поэтому они смотрят даже на самые значительные из книг Мусара, как на нечто несложное. Это особенно относится к тем, кто привык изучать книги Каббалы, где возвышен и вознесен сам изучаемый материал. Эти люди смотрят на книги Мусара почти с презрением, – для них они слишком просты и годятся лишь на то, чтобы переложить их на разговорный язык и дать для чтения женщинам и детям.


А сейчас мы увидим, как отличаются эти люди от Гаона раби Элиягу из Вильно, благословенной памяти. Такую историю я слышал о нем от великого мудреца раби Элиэзера Гордона, благословенной памяти, главы раввинского суда и руководителя ешивы Тельз (Тельшяй) в Литве; эта история передавалась из уст в уста. Когда вышла в свет книга «Месилат Йешарим», ее автора уже не было в живых. И когда Гаон раби Элиягу из Вильно прочел ее, то сказал, что великий свет пришел в мир. Он выучил эту книгу наизусть, прочтя ее сто и один раз. Гаон сказал, что обычно книга получается более великой, чем ее автор, но автор этой книги во много раз более велик, чем его книга, и что, если бы автор был жив, Гаон из Вильно отправился бы к нему пешком, чтобы воспринять от него его мудрость. Насколько видение Гаоном этой книги отличается от мнения других, относящихся к ней как к учебному пособию для женщин и детей, включающему в себя перечень очевидных истин.


В этом и состоит тайна Мусара, которую следует помнить каждому, кто желает мудрости и знания. Смотреть надлежит не на материал мудрости Мусара, а на ее форму, форма же эта тоньше и глубже, погружена в тайное и скрыта от глаз больше, чем все другие тайны высших и нижних миров. Об этом сказано в Писании: «И сказал человеку: трепет перед Б-гом – это мудрость, а отдаление от зла – понимание»[bookmark: _ftnref1][1]. И наши мудрецы, благословенной памяти, сказали: «Она – единственная». Они имели в виду, что мудрость трепета перед Б-гом, то есть мудрость Мусара, – это единственная мудрость в мире, поистине достойная называться мудростью. А отсюда мы можем заключить, что она – и самая трудная из всех видов мудрости и всех тайн, самая сложная для постижения, из-за тонкости своей формы и утонченного света, скрытого в ней, – света истины так, что все другие источники света являются лишь отблесками этого света истины


И вот что мы находим в словах наших мудрецов, благословенной памяти: «У Равы было в обычае говорить: вершина мудрости – раскаяние и добрые дела» [bookmark: _ftnref2][2]. А поскольку нам известно, что мудрость трепета перед Б-гом, то есть мудрость Мусара, более всех других видов мудрости способна привести человека к раскаянию и добрым делам, мы можем заключить отсюда, что и постичь ее труднее, чем любую другую мудрость, что именно ее Б-г любит, к ней благоволит больше, чем к любым другим, что короновал ее Царь своим венцом и поставил ее царствовать над всеми, кто населяет Его землю. И лишь благодаря ей могут быть исполнены слова: «И да узнает всякий созданный, что Ты – его Создатель, и да поймет всякий сотворенный, что Ты – Творец его, и да скажет всякий, в чьих ноздрях живая душа: «Б-г, Господь Израиля – царь!»[bookmark: _ftnref3][3]


Однако нам следует знать, что мудрость Мусара может казаться простой для мудрецов, близких к ней настолько, что, услышав из уст мудреца речение о Мусаре и трепете перед Б-гом, они воспримут его как очевидное и совершенно явное и станут удивляться: как же они прежде не смогли понять такую очевидную вещь, раз она настолько проста и нельзя от нее отклониться ни вправо, ни влево. Но даже мудрецам следует помнить, что данное речение представляется им столь простым лишь из-за величия заключенной в нем сути, из-за того, что это – истина Торы. Однако ясность возникает лишь после того, как это речение услышано из уст мудреца; но до того, как мудрец осознал и высказал его, оно остается тайным, неявным, скрытым от всех людей мира. И вполне может оказаться, что мудрец, произнесший это речение, осознал и сформулировал его только сейчас, после того, как много лет обдумывал его и всесторонне изучал. И все эти годы ему не открывалось это мудрое речение, и только сейчас он смог его выразить. Теперь же, когда оно осознано и выражено в нынешнем виде, оно действительно совершенно очевидно для тех, кто способен в этом разобраться. И я, пишущий эти строки, действительно могу это засвидетельствовать. Многие темы я изучал и обдумывал больше двадцати лет, и лишь тогда внезапно прозревал и начинал видеть в них скрытый свет, которого прежде не замечал. И, после того как я начинал его видеть, – все оказывалось совершенно ясным. Дело в том, что даже если речь идет о предельно утонченном тайном и скрытом свете, – он таков лишь до тех пор, пока мы его не различаем; но после того, как мы удостоимся узреть этот скрытый свет, он становится совершенно открытым, таким же, как все другие ясные вещи, видимые глазу. Но нельзя забывать, что эта ясность возникает лишь после того, как свет воспринят и узнан; но до этого все темы Мусара и трепета перед Б-гом являют собой тайны, скрытые глубже, чем любые другие таинства. Ведь любое тайное знание можно обрести с помощью наставника или учителя, даже если ученик не обладает необходимыми способностями или не достоин их знать. Из истории нашего народа мы знаем, что тайную часть Торы изучали те, кто не заслуживал этого, что и приводило их впоследствии к дурному пути. Но совсем другое дело – мудрость трепета перед Б-гом: если человек пока не способен ее постичь, никакой наставник и учитель не поможет ему, он все равно не будет понимать смысла изучаемых слов. Не существует в мире никакого средства, которое позволило бы обучить мудрости трепета перед Б-гом того, кто к этому не подготовлен. Ибо для того, чтобы постичь эту желанную и истинную мудрость, мудрость трепета перед благословенным Б-гом, человеку следует сначала подготовить себя к этому через изучение Торы, очищение сердца и души, через отдаление от «собраний насмешников» и от всего будничного, а также через постоянные размышления о мудрости и Мусаре. Только тогда он сможет «постичь трепет перед Б-гом и знание Господа обрести»[bookmark: _ftnref4][4].


И вот, дорогие мои, любимые друзья моего сердца и сокровища моей души, – есть еще одна великая тайна, которую мы должны раскрыть. По какой причине мудрость Мусара и трепета перед Б-гом нам кажется настолько простой, как будто бы мы всегда ее знали? Причина в том, что мудрость Мусара и трепета обладают абсолютной истинностью. А нам следует знать, что все истины укоренены в нашей постигающей душе. Мы обладаем многими врожденными физическими свойствами – так и ощущение истины есть врожденное свойство нашей души. Ведь «удел Б-га – народ Его», и душа человека вырезана из-под Престола Б-жественной славы, взята из источника истины. А раз постижение истины укоренено в природных свойствах нашей постигающей души, – когда мы слышим слова мудрости Торы и трепета перед Б-гом, то есть единственной истинной мудрости в мире, как только эта мудрость входит в наше сердце и нашу душу, тотчас же она воссоединяется с истиной, изначально запечатленной в нашей душе, и становится с ней единым целым. Слова истиной мудрости, которые мы слышим, пробуждают изначально заложенное в нашей душе знание истины и заставляют наше сердце их ощутить. Поэтому нам и представляется, что эти слова нам уже известны, что они не новы для нас, а знакомы нам издавна. И это – великая тайна нашей души: когда в нее входят слова абсолютной истины, они сразу воссоединяются с истиной, заложенной в душе и сердечными чувствами, и нам представляется, что мы услышали не что-то новое, а то, что нам было всегда известно.


Есть и еще одна причина того, что слова Мусара кажутся несведущим людям слишком простыми. Состоит она в том, что все слова Мусара – это слова Торы, а потому они, как и все слова Торы, – суть «лестницы, стоящие на земле, а вершиной достигающие Небес», и состоят они из множества ступеней, низших и высших. Поэтому в словах Торы каждый найдет нечто, что будет соответствовать его разуму, и каждому будет казаться, что больше того, что он сумел постичь, согласно уровню его разума, в них и нет. Но мы понимаем, что, насколько Небеса выше земли, настолько же даже самые простые вещи, которые открыл в Торе Виленский Гаон, выше того, что в ней находим мы. И таков же удел учения Мусара: каждый видит в нем лишь то, что соответствует его сути и разуму и не более. Человек не знает, что стоит лишь на нижних ступенях, что в этих же словах есть и высшие ступени, достигающие Небес, но он, согласно своему нынешнему состоянию, не подозревает об их существовании и никак не может на них подняться. Мудрец же, записавший эти слова в книге, стоял на высших ступенях! И каждому следует подготовиться и тоже постараться их постичь.


Я могу свидетельствовать по собственному опыту до каких пределов доходит тонкость и глубина мудрости трепета перед Б-гом. Иногда случается, что мне попадаются изречения, которые я записал, будучи в невероятном воодушевлении от величия открытия, которое в них содержится, – а уже через несколько дней не нахожу в них ничего важного и нового. Все, что я написал, кажется мне теперь сухими фразами, лишенными всякой жизни, «и нет у них дара речи», и мне приходится много размышлять над ними, пока в мою память хотя бы частично не возвратятся те чувства, которые я тогда испытывал.


Отсюда можно сделать вывод о том, сколь много тайной и скрытой мудрости заключено в учении Мусара, – ведь для его постижения необходимо постоянно сохранять те же чувства, которые подвигли к его написанию. А если эти чувства вдруг пропадут, то мудрость, заложенная в этих словах Мусара, станет для человека недоступной. И теперь нам станет понятно, что именно к этой мудрости относится высказывание наших мудрецов о том, что «слова Торы трудно приобрести, как золото, но легко потерять, как стеклянный сосуд». Ведь нельзя без натяжки применить это высказывание к словам Закона и сказать, что их «легко потерять, как стеклянный сосуд», а к словам Мусара и трепета перед Б-гом оно полностью подходит, как мы уже объяснили. Ведь сразу же, как только из сердца человека уходит тонкое чувство, побудившее его записать слова Мусара, сразу же и мудрость оставляет его, так что мы сами уже «не знаем, что говорим».


Того, что мы здесь разъяснили, достаточно, чтобы это могло послужить своего рода вступлением к нашей книге, которую мы, с Б-жьей помощью, надеемся выпустить в свет, дабы читатель не считал ее слова простыми. Ведь прошло много лет, прежде чем мы нашли для них верную форму.


Теперь же мне представляется правильным объяснить, ради какой цели я выпустил в свет мою книгу. Разве недостаточно у нас книг по Мусару? «Разве набивают живот овощами, если есть говядина?»[bookmark: _ftnref5][5] Для чего терять время на чтение моей книги? Не лучше ли читать книги Мусара, написанные Ришоним и величайшими из Ахроним? На это ответим так. Различных кушаний и напитков тоже невероятно много, однако мы не спрашиваем себя: «Зачем пить воду, не лучше ли выпить молока?» Или: «Зачем пить пиво, не лучше ли выпить вина?» А дело в том, что и времена бывают разные, и люди. В какой-то момент человеку нужна такая еда, а в другое время – уже другая, пусть и проще первой. То же самое можно сказать и о потребностях нашей души. В определенный период душа человека предрасположена к вину Торы Ришоним, а в другие моменты ей требуется вода Ахроним. Только если мы будем уверены, что слова, записанные нами в этой книге, – слова истины, то в определенное время они могут потребоваться человеку, душа которого сейчас не готова пить выдержанное вино, а хочет колодезной воды. Поэтому я решил, что не зря мои слова будут напечатаны в книге – они ведь несомненно истинны и будут готовы послужить тем, кто в какой-то час пожелает испить нашей воды, которая тоже бьет из «источника воды жизни».


Есть и еще одна причина, которая должна оправдать перед читателями это наше решение. Ведь как происходит, например, с одеждой и обувью? Существуют фабрики, производящие материал – шерсть, лен, хлопок и шелк, – из которых потом изготовляют одежду; другие же фабрики выделывают различные виды кожи для производства обуви. Но ни одежды, ни обуви не будет, пока эти материалы не будут отданы ремесленнику-специалисту, который мудро сделает из этого материала одежду или обувь – каждому по его мерке и по его потребностям, согласно обычаям своего времени и места. Таковы же и слова Мусара, изреченные Ришоним и величайшими Ахроним, – в свое время они были предназначены для того, чтобы каждый мог воспринять их и воспользоваться ими сразу таким, как они есть, не подгоняя и не обрабатывая. Эти слова были записаны именно в их время, для людей их поколений, по их мерке и обычаю. Но, пока они остаются в первозданном виде, последующим поколениям трудно извлечь всю заключенную в них пользу, поскольку изменились человеческие мерки, природа и условия, и обычаи стали другими. Поэтому каждое поколение получает слова Мусара из предыдущих поколений – в том же смысле, в котором ремесленник получает прекрасный материал, из которого можно сделать любую красивую и удобную одежду. Однако для этого нужен еще и специалист-ремесленник, и его работа – только благодаря им появится одежда, пригодная каждому по его мерке и потребностям и соответствующая нынешним обычаям.


Выше Небес вознеслась ко мне милость благословенного Б-га, с юности и до сего дня, и не по моим грехам Он поступил со мной, и не по моим преступлениям воздал мне, и приблизил меня к обществу людей великих и мудрых – учеников нашей святой ешивы, – и позволил мне быть среди них вот уже больше двадцати трех лет. И, поскольку я живу в тесной духовной близости с нашими драгоценными юношами, занимающимися Торой днями и ночами, я прекрасно изучил их душевные свойства и узнал, что необходимо их душам. Поэтому я надеюсь, что с Б-жьей помощью и ради их заслуг мне удастся создать хорошее одеяние для их душ, согласно их мерке и духу времени, – одеяние, которое защитит их от ливня, дождя и всех несчастий нашего времени. Поэтому я счел своим долгом возложить на себя эту задачу и выпустить в свет нашу книгу. Я ее назвал «Основы Знания», поскольку ее суть полностью соответствует этому названию: большая часть того, что в ней содержится, – это поистине основы знания, с помощью которых можно достичь знания Б-га и Его Торы.


Я должен признаться, что книг изучил немного, и может оказаться, что какие-то из моих слов уже записаны в какой-то другой книге. Не подозревайте, «что украдено это мною», и не думайте, что слова эти излишни, так как уже где-то сказаны. Не говорите так: ведь любые слова, исходящие из сердца человека, если они истинны, становятся словами Торы, дающими миру жизнь. Дерево не утеряет своей ценности из-за того, что где-то есть другое дерево, дающее такие же плоды! Так и слова одного автора не смогут перечеркнуть слова другого, прозвучавшие раньше…


И мы сочли верным выпускать эту книгу в свет отдельными брошюрами, и вот по каким причинам. Первая и важнейшая – так я смогу выиграть время для обдумывания того, что печатается, чтобы фразы были расположены в правильном порядке и тщательно выверены, чтобы не получилось, упаси Б-г, что я выпущу в свет что-то неверное. А если сразу печатать книгу большого объема, нельзя избежать путаницы из-за трудности работы над ней, и, кроме того, нелегко будет исправить найденные ошибки. Поэтому лучше печатать книгу отдельными брошюрами, – так моя работа будет не слишком обременительной, и я смогу хорошо обдумать то, что пишу, а если, упаси Б-г, в одной брошюре допущу ошибку, смогу исправить ее в следующей. Поэтому я, ради истины, прошу каждого, кто прочтет эту брошюру и увидит необходимость сделать какое-либо замечание, – пусть как можно быстрее уведомит меня, чтобы я успел обдумать, как отреагировать на это замечание в следующей брошюре. А вторая причина в том, что из-за стесненности моего нынешнего материального положения у меня нет возможности напечатать всю книгу за один раз, поскольку это будет, с Б-жьей помощью, книга достаточно объемная. И глубоко понять такую книгу тоже было бы «тяжело, как приобрести золото», поэтому будет лучше, если она станет печататься постепенно, и тогда воспринять ее тоже будет нетрудно.


И я обращаюсь с огромной просьбой ко всем моим уважаемым и драгоценным знакомым и друзьям, живущим в разных странах, к тем, кто уважительно относится к моим словам: да соблаговолят они взять на себя часть хлопот по распространению этой книги, и, когда мои слова их достигнут, пусть пришлют мне свой точный адрес, а также сообщат, какое количество брошюр готовы распространить. И у них тоже будет доля и заслуга в этой книге, я же упомяну их имена в следующих брошюрах и тем увековечу память о них.


Как я уже говорил, эту книгу я составил ради пользы юных учеников во всех святых ешивах, чтобы сделать прямыми их мысли и пути, чтобы не воплотились для них слова «служанки, говорящей истинной госпоже: нет, твой сын мертв, а мой жив» (Раби Авраам Ибн Эзра). И я не стал сейчас просить рекомендаций у глав нашего поколения, ибо нелегко послать им сочинение, которое пока существует лишь в рукописи. Кроме того, есть опасность, что в дороге рукопись пропадет! Поэтому я отложил это до того, как выйдет в свет данная брошюра. Кроме того, мои слова все время звучат перед великими и мудрыми людьми из нашей святой ешивы и нравятся им, а согласно нашей традиции, мнение многих мудрецов приравнивается к мнению главы поколения. Кроме этого, мы много раз бывали в городе Белостоке, расположенном недалеко от нашего города, и там говорили перед великими в Торе и трепете перед Б-гом учениками святой ешивы «Новардок», и, слава Б-гу, все наши слова нашли милость в их глазах. Тем не менее, я надеюсь, что во второй брошюре появятся и рекомендации глав нашего поколения, да продлятся их дни.


Все, что я написал в этой книге, – не порождено моей мудростью, а возникло благодаря заслуге учеников нашей святой ешивы, рядом с которыми я живу уже двадцать три года. А наши мудрецы сказали: «Всякий, кто проявляет неблагодарность к ближнему, в конце концов проявит неблагодарность и к Вездесущему». И еще они сказали: «Вино принадлежит Хозяину, но благодарность за него полагается тому, кто им угощаяет». Поэтому я обращаюсь со словами благодарности и благословения к дорогим моему сердцу друзьям, великим мудрецам и праведникам, главам нашей святой ешивы: великому мудрецу раби Йехиэлю Мордехаю Гордону и великому мудрецу раби Йеошуа Зелигу Роху – да продлятся их дни, – которые приблизили меня и призвали служить вместе с ними общине знатоков Торы в нашей святой ешиве. И вот уже двадцать три года я служу с ними вместе драгоценным юношам нашей ешивы, и все эти годы живу с ними в понимании и верной дружбе; и ни разу за все эти годы они не поступили по отношению ко мне непорядочно. Благодаря им я обрел благо, равного которому нет в мире, а «благо Б-г посылает в мир лишь через достойных». Да будет жизнь их уделом, и да удостоятся они избавления, искупления и спасения от всякой беды и несчастья, и да пошлет им Всевышний искупителей и спасителей, которые избавят их от огромных долгов, опутавших нашу ешиву, и да не придется им больше скитаться по миру, обивая пороги жертвователей, покидая свои семьи и учеников святой ешивы. И да удостоятся они благоденствия, покоя и вечной радости, и да удостоимся мы все вместе, вся община Израиля, вернуться в Цийон с песнопениями и в вечной радости, амен!


Этим мы завершаем вступление и введение. Я хотел бы выразить благодарность и благословение и еще некоторым людям за великие и истинные благодеяния, которые они для меня совершили. Но не хочу слишком утруждать читателей и оставляю это для второй брошюры, с помощью благословенного Б-га.


Понедельник, глава Толдот, 27 Мархешвана 5695 (1935) года.


 


Глава 1


«Так сказал Б-г: Пусть не хвалится мудрый своей мудростью, и пусть не хвалится мощный своей мощью, и пусть не хвалится богатый своим богатством. Только тем пусть хвалится хвалящийся, что понимает и знает Меня…»[bookmark: _ftnref6][6] И мы должны сказать, что слова «мудрый», «мощный» и «богатый» в этой фразе пророка следует понимать в том же смысле, какой вкладывает в них Бен Зома, сказавший: «Кто мудр? Тот, кто учится у каждого. Кто мощен? Тот, кто подчинил себе свое дурное побуждение. Кто богат? Тот, кто радуется своему уделу»[bookmark: _ftnref7][7]. То есть речь идет о людях, которые поистине обладают тем достоинством, которым хвалятся. Кроме того, «мудрость» здесь понимается и в смысле стиха: «И сказал человеку: вот, трепет перед Б-гом – это мудрость, а отдаление от зла – понимание»[bookmark: _ftnref8][8], – то есть речь идет о человеке, обладающем мудростью трепета перед Б-гом. И при этом им не следует хвалиться этими своими истинными достоинствами. Почему же тогда будет «хвалиться хвалящийся тем, что понимает и знает Меня», если даже своим трепетом перед Б-гом он хвалиться не может?


Мне здесь представляется следующее. В этом стихе пророк сообщает нам важнейший принцип, и он состоит в следующем. На самом деле, человеку не подобает хвалиться своими достоинствами, даже если он ими поистине обладает, поскольку даже такое самовосхваление содержит в себе оттенок лжи по отношению к абсолютной истине. В молитве «Неила» мы говорим: «Ведь все мощные – как ничто перед Тобою («мощные» в понимании Бен Зомы, поскольку никого другого наши мудрецы «мощными» не называют), и люди именитые – как будто не было их, и мудрые – как незнающие, и понимающие – как неразумные…» А раз так, человеку нечем хвалиться – ни любыми своими достоинствами, ни вообще чем бы то ни было.


Однако пророк передает нам известие о том, что все же есть в мире то, чем человек может прославлять себя: он может в ясных выражениях провозгласить перед всем миром, что постиг Творца и Создателя всего, Господина всех людей, нашего Отца, Который на Небесах, великим знанием и мощным ведением, ради которых человек пойдет в огонь и воду, и все мудрецы мира со всей их мудростью – ничто в сравнении с этим великим знанием. Именно этого требует заповедь почитания Небес от каждого под Небесами! Каждый должен провозгласить, возвестить всем обитателям вселенной, что мы знаем ясным и незамутненным знанием нашего Отца, Который на Небесах, Его величие, милость и доброту ко всем творениям. Мы говорим об этом в молитве в Рош Ашана: «И скажет всякий, у кого в ноздрях дыхание жизни: Б-г, Господь Израиля, – Царь!» Получается, что заповедь почитания Небес требует именно того, чтобы каждый признал, если только в его устах это не будет ложью, перед всеми обитателями мира, что он постиг своего благословенного Творца, сотворившего Небеса, землю и все их воинство и призвавшего всех собраться под Его знамя, дабы «они образовали единый союз, чтобы служить Ему в полноте сердца». И исполнивший эту заповедь, даже не желая того, прославляет себя величайшим достоинством, выше которого не может быть, и хвалится величайшей в мире похвалой. Пророк возвещает нам, что только это и есть то единственное, в чем человеку дозволено видеть похвалу, и это – удивительно!


 


Глава 2


А раз так, мы вправе провозгласить перед всеми, кто населяет этот мир, что знаем великим знанием славу царства и величие благословенного Творца и Создателя. И на нас возложена обязанность обучать этому и возвещать это всем, кто желает прислушаться к нашим словам. Наши мудрецы сказали об этом: «А назначение живых – предстать перед Судом, узнать, сообщить и убедиться, что Он – Господь, Он – Создатель, Он – благословенный Творец»[bookmark: _ftnref9][9]. И это – наибольшее благодеяние, которое мы должны совершить для народа Израиля: обучить их знанию их Отца, Который на Небесах. Это можно сравнить с царским сыном, оказавшемся в чужой стране вдали от дома своего отца. Он скитается по земле и не знает, как вернуться обратно к отцу, в царский дворец. Какое бы благодеяние мы ни оказали этому юноше, оно окажется ничем в сравнении с услугой, которую окажет ему человек, возвративший его в отчий дом и вновь усадивший за царский стол. Это – единственное истинное благодеяние, которое можно ему оказать, и ничто другое ему на самом деле не нужно. Таково же и положение человека, которому недостает знания о благословенном Б-ге и который все свои дни скитается потерянным, не будучи в состоянии понять, куда ему идти и чем заниматься во все дни его жизни. Этот человек покинул дом царя, своего Отца, скитается по земле и просит подаяния, в поисках поддержания жизни. Поэтому наша великая обязанность – вернуть потерянные тела и души наших братьев, сыновей Израиля, названных «сыновьями Вездесущего», возвратить их и усадить за стол их Отца, благословенного Царя мира.


 


Глава 3


И сначала мы решили направить наши усилия на то, чтобы убрать с пути наших юношей самое большое препятствие, из-за которого дурному побуждению удается их соблазнить, побудить отойти от пути Торы и «пойти служить чужим богам». Речь идет о сказанном в Торе: «Когда встанет из твоей среды пророк или сновидец и даст тебе знак или знамение, и сбудется знак и знамение, о которых он тебе сказал, и скажет: «Пойдем за другими богами, которых вы не знали, и станем служить им!» – не слушай слов этого пророка или этого сновидца, ибо испытывает Б-г, ваш Господь, вас, чтобы узнать, любите ли вы Б-га, вашего Господа, всем сердцем и всей душой»[bookmark: _ftnref10][10]. Содержащиеся в этих стихах слова объяснения: «…ибо испытывает…» не призваны, на мой взгляд, указать на причину запрета: «…не слушай слов этого пророка…» Нет, они объясняют причину того, почему Б-г дал лжепророку власть творить знаки и знамения. Повеление – «не слушай…» – не нуждается в объяснении словами «…ибо испытывает…» Ведь и без этой причины не следует обращать внимание на слова лжепророка, как объясняет этот стих: «…чтобы узнать, любите ли вы Б-га, вашего Господа, всем сердцем и всей душой». Это означает, что причиной отказа следовать за лжепророком должна быть любовь к Б-гу всем сердцем и всей душой, – одной этой причины достаточно, чтобы не послушать лжепророка, даже если он являет знаки и знамения. Мы можем понять это на примере материальных вещей этого мира, которыми человек дорожит и которые для него важны. Если вдруг появится чудотворец, сотворит знаки и знамения и скажет: «С Небес мне раскрылось, что тебе повелели отдать мне все твое богатство, ты же будешь побираться и вести жизнь бедняка!» – так ли уж быстро человек согласится отдать ему все свое имущество, все накопленное богатство? Нет, он посмеется над всеми его знаками и знамениями, сколь бы чудесны они ни были! «Как знать, – подумает он, – какими фокусами он этого добился…» Человеку и в голову не придет исполнить его требование! Точно так же поступит и человек, любящий Б-га всем сердцем и всей душой. Само выражение «всей душой» означает, что этот человек чувствует в душе, что Б-г – источник его жизни, согласно сказанному: «Ибо Ты – источник жизни»[bookmark: _ftnref11][11], – и что без Б-га жизни у него нет, что не найдет его душа, чем поддержать свою жизнь, кроме благословенного Б-га. Об этом сказано в Писании: «Ибо Он – твоя жизнь и долгота твоих дней»[bookmark: _ftnref12][12], и еще: «Удел мой – Б-г, – сказала моя душа, – поэтому я буду надеяться на Него»[bookmark: _ftnref13][13]. Для такого человека ни в коем случае невозможно, даже ради всех знаков и знамений в мире, отказаться от жизни и умертвить себя вечной смертью. Так никакие знаки и знамения не заставят человека согласиться перестать есть и пить и умереть от голода. И лишь тот может прислушаться к словам такого пророка, кто еще ни разу не ощутил вкуса любви к благословенному Б-гу.


Таким образом, по нашему мнению, совершенно ясно, что предписание «…не послушает его…» не нуждается в обосновании словами «…ибо испытывает…», так как и без этой причины человеку не следует согласиться оставить жизнь и умертвить свою душу из-за знака или знамения.


 


Глава 4


Итак, мы разъяснили, что означает выражение «всей душой». Теперь мы, с Б-жьей помощью, разъясним смысл выражения «всем сердцем». Оно означает «всем вашим разумом и способностью к познанию». Здесь имеется в виду следующее. Можно последовать за знаком или знамением в тех случаях, когда разум не требует, но и не запрещает этого. Но не так обстоит дело, если здравый рассудок опровергает слова лжепророка и видит их лживость, – благодаря доводам рассудка и Б-жественной Торе, которой мы доверяем больше, чем всем знакам в мире. Ведь разум человека сильнее и надежнее любого знака и знамения! И даже если бы в нашей святой Торе не было пояснения «ибо испытывает…», и мы не знали бы, откуда у этого лжепророка есть сила, позволяющая ему творить знаки и знамения, – все же и тогда любой разумный человек понял бы, что не следует обращать внимания ни на какие знаки и знамения, если разум противится попыткам лжепророка доказать свою правоту и свидетельствует об их ложности. Нам следовало бы усмехнуться, презреть его слова, но не трепетать перед ним! И даже если он остановит солнце на глазах у всего мира, все равно рассудок здорового человека сильнее и надежнее его ухищрений.


И если, мои любимые друзья, вам это трудно понять, я приведу исчерпывающие объяснения. Здравый рассудок, который укоренил в нашей душе благословенный Творец, – единственное, что указывает на истину во всех духовных и материальных аспектах нашей жизни. Только он освещает все наши пути и дела, наставляя нас, куда идти и как поступать. Он – единственный надежный советчик, данный человеку Б-гом, и, не будь его, никто не смог бы указать нам путь, по которому следует идти, и поступки, которые следует совершать. И, если мы не прислушаемся к своему разуму хотя бы однажды, если предпочтем ему чуждые знаки или знамения, – он покинет нас! Как мы потом сможем обратиться к нему с просьбой о совете в других делах? Он ведь ответит: «Зачем вы вопрошаете ко мне? Спросите совета и наставления у того, кого вы предпочли мне, ради кого вы пренебрегли моим советом! Следуйте за ним, и пусть он даст вам знание и понимание, пусть он наставляет вас во всех ваших делах!» И смотри, брат мой, эти слова – не притча, а буквальная истина, от которой неверно отклониться ни вправо, ни влево. Ведь если мы пренебрежем соображениями нашего разума ради чего бы то ни было другого, мы тем самым признаем, что возможно такое положение, когда он нам лжет и нельзя на него полагаться. Но тогда давайте спросим себя: а на что же еще нам полагаться, если не на силу нашего чистого разума? Он же – единственный наш советчик, и нет у нас права хоть раз пренебречь его наставлениями. Это – великий и непоколебимый принцип в познании Б-га. Обо всем этом я рассказывал ученикам нашей святой ешивы, а затем, к моей сердечной радости, обнаружил все это ясно выраженным в словах Рамбама, в предисловии к разделу «Зраим». Вот что он пишет о лжепророке: «И кроме того, разум, отрицающий его утверждения, более достоин доверия, чем глаз, видящий его знаки».
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Основы Знания 3
Глава 5


Теперь нам следует узнать, что во все знамения и чудеса, которые явил нам Всевышний при Исходе из Египта, мы непоколебимо верим, и заповедь предписывает нам вспоминать об Исходе из Египта днем и ночью, согласно сказанному: «Чтобы вспоминал ты день твоего Исхода из земли Египетской во все дни твоей жизни»[bookmark: _ftnref1][1]. Многие заповеди даны нам для того, чтобы мы, исполняя их, вспоминали об Исходе из Египта. Все они были предназначены для того, чтобы поддержать и укрепить в нас знание, которое уже содержит наш разум и истинность которого подтверждает, — знание об истинном существовании нашего благословенного Творца и Создателя, Господина всех людей, сотворившего Небеса и растянувшего их над землей, прочно установившего землю и все ее порождения, дающего душу народу, живущему на ней, и дух ходящим по ней, наблюдающего за всеми Своими творениями и воздающего каждому согласно его путям и поступкам, воздающего добром делающему добро и карающего наказанием совершающего зло. Наш разум постиг истинность всего этого, и именно это познание разума подвигло наших великих праотцов Авраама, Ицхака и Яакова служить благословенному Б-гу всем сердцем и всей душой, бежать перед Ним, «как конь бежит среди болот»… Чтобы подтвердить и укрепить эту истину, нам и были явлены все эти чудеса и знамения во время Исхода из Египта. Поэтому в молитве мы называем Всевышнего «наш Б-г и Б-г наших отцов». Он стал «нашим Б-гом» во время Исхода из Египта, когда мы увидели все великие чудеса. Сказано об этом в Торе: «Я — Б-г, твой Господь, Который вывел тебя из Египта, из дома рабства»[bookmark: _ftnref2][2]. Здесь Писание подчеркивает: «Я — твой Б-г» именно потому, что «вывел тебя из дома рабства», — то есть благодаря Исходу из Египта мы называем Его «нашим Б-гом». Но важно понять, что и без Исхода из Египта мы верили бы в благословенного Б-га — потому, что наш разум постиг Его существование. Поэтому мы произносим в молитве, что Он — еще и «Б-г наших отцов», которые служили Ему потому, что познали Его силой разума. И, для того чтобы Всевышний стал «нашим Б-гом», нам было бы достаточно одного того, что Он стал «Б-гом наших отцов», которые были известны во всем мире своей великой мудростью, великой праведностью, душевной чистотой и великой святостью, и все дни своей жизни трудились над постиженем истины, которую человеку следует постичь. Ради этого они отстранялись от всего мирского и суетного, обращаясь к Торе и мудрости, и стремились к достижению духовного совершенства, ибо все это — пути познания истины. И нам следует положиться на них, чтобы Б-г наших отцов стал и нашим Б-гом — не говоря уже о том, что мы тоже обладаем разумом и мудростью, чтобы познать благословенного Б-га и служить Ему всем сердцем и всей душой.


Глава 6


И вот что еще нам следует глубоко понять. Мы видим из Торы, что лжепророк может явить знак и знамение, которые могут сбыться. Но если так, в чем же различие между его знаком и знамением и теми знаками и знамениями, которые явил нам Всевышний во время Исхода из Египта? Мы ведь знаем, что Сам Б-г видит в них предмет гордости: «Или разве пытался бог… (некий другой) взять себе народ из среды народов испытаниями, знаками и знамениями…»[bookmark: _ftnref3][3] Как может быть, что Б-г усматривает основание для Своей славы в том, что способен совершить и лжепророк?! Поэтому мы сочли разъяснение этого различия важнейшим делом. И вот что мы скажем. Знак и знамение, которые способен явить лжепророк, — это «заурядные» чудеса, которые он совершает на наших глазах лишь для того, чтобы произвести на нас впечатление. Таковы знаки, которые явил перед народом Моше-рабейну, чтобы ему поверили: бросить посох на землю, чтобы он превратился в змея, взять немного воды и обратить ее в кровь, покрыть свою руку проказой и исцелить ее… Это были «заурядные» знаки, не оставившие никакого следа в мире. Но невозможно себе представить, чтобы лжепророк смог сотворить чудо, какое явил Моше-рабейну египтянам во время первой казни, когда вода превратилась в кровь. Тогда Б-г сказал Моше: «Скажи Аарону: возьми твой посох и простри руку над водами Египта, их реками, каналами, озерами, и над всем собранием их вод, и да будут они кровью. И будет кровь во всей земле Египетской: и в дереве, и в камне (в деревянных и каменных сосудах)…» «А рыба, которая была в Ниле, умерла, и стал Нил источать зловоние, и не могли египтяне пить воду из Нила, и была кровь во всей земле Египетской»[bookmark: _ftnref4][4]. Упаси нас Б-г поверить, что лжепророку будет дана власть совершить подобное: поразить таким страшным ударом целую страну! Такое лжепророку никогда не удастся. Об этом свидетельствует то, что Всевышний велел Моше сказать фараону: «Так сказал Б-г: этим ты узнаешь, что Я — Б-г». В Торе ясно сказано, что наказание кровью было надежным свидетельством сказанному в Писании: «Я — Б-г». А если бы лжепророк тоже был в состоянии совершить такое, невозможно было бы сказать: «Этим ты узнаешь, что Я — Б-г». А про наказание жабами сказано: «И воскишит Нил жабами, и поднимутся они, и войдут в твой дом, и твой спальный покой, и на твое ложе, и в дома рабов твоих, и к народу твоему, и в твои печи, и в твои квашни. И в тебя, и в твой народ, и во всех твоих рабов войдут жабы». Нанести такое великое поражение не по силам никому, кроме Него, благословенного. К тому же каждая египетская казнь начиналась и заканчивалась во время, заранее указанное Моше фараону. Слова Торы, обращенные к фараону, подчеркивают: «Чтобы знал ты, что нет подобного Б-гу, Господу нашему». О наказании вшами сказали египетские колдуны: «Это — перст Б-га». О наказании дикими зверями сказано: «Чтобы ты знал, что Я — Б-г на всей земле». При этом во время каждой казни Б-г отделял евреев от египтян. В связи с наказанием мором скота упомянуто Имя Б-га, — а ведь Тора не стала бы связывать его с чем-то, что способен исполнить и лжепророк. О наказании чесоткой сказано: «И ожесточил Б-г сердце фараона, и он не послушал их…» А ведь если бы человек не был в состоянии увидеть в этом Б-жественное знамение, не было бы необходимости отметить, что это Б-г «ожесточил сердце фараона». Но давайте посмотрим! О первом знаке, явленном Моше, когда посох Аарона превратился в змея, не сказано «и ты узнаешь», и не сказано также, что «Б-г ожесточил сердце фараона», а сказано лишь: «И сердце фараона ожесточилось», поскольку этот знак мудрецы фараона смогли продемонстрировать, как и Моше. Хотя между их знамениями была существенная разница: посох Аарона на самом деле превратился в змея, а они действовали «своими колдовскими чарами» и лишь смогли обмануть зрение, но не превратить на самом деле свои посохи в змей. О наказании градом сказано: «…Чтобы ты знал, что нет подобного Мне во всей земле», — и это тоже надежно свидетельствует о том, что лжепророк не в силах такое сотворить. А о наказании саранчой сказано больше, чем о всех других казнях: «…Чтобы ты рассказал своему сыну и сыну своего сына о том, как Я расправился с Египтом, и о Моих знаках, которые Я навел на них, и вы узнаете, что Я — Б-г». Этот стих обращает слова «и узнаете» не к фараону, а к Моше — ни в одной из предыдущих казней мы этого не находим. Хотя на самом деле эти слова относятся ко всем знакам, все же сказаны они именно в связи с этой казнью. О наказании тьмой сказано: «И ожесточил Б-г сердце фараона…» А о последнем наказании, гибели первенцев, сказано: «И Я пройду по земле Египетской в эту ночь, и Я уничтожу каждого первенца в земле Египетской, от человека до скота, и над всеми богами Египта совершу расправу, Я —Б-г». И так объясняют это наши мудрецы: «И Я пройду — Я, но не ангел; и Я убью — Я, но не высшие ангелы; совершу расправу — Я, но не посланец Мой; Я Б-г — это Я и никто другой». Ясно, что даже и подумать невозможно, что подобное может совершить лжепророк.


Именно этим отличаются Десять казней, которым Б-г подверг египтян, от всех знаков и знамений, которые способны явить лжепророки или которые они являли когда-либо в прошлом. Все эти десять казней были чрезвычайно великими знаками и знамениями и вместе с тем — великим и неизбежным наказанием для миллионов людей, сверхъестественными смертельными ударами. Они внушали невыносимый ужас и приносили тяжкие страдания. Об этом сказано: «Он послал на них пыл Своего гнева, ярость, негодование, бедствие и нашествие злых ангелов». Поэтому фараон должен был бы смириться перед Б-гом даже только из-за тяжести самих казней, без необходимости принимать в расчет знаки и знамения, и тем самым узнать истину. (См. комментарий Рамбана на Тору). Именно поэтому сказано об Исходе: «Разве пытался бог… (некий другой) знаками, знамениями, войной и сильной рукой», — все чудеса, сотворенные ради евреев в Египте, это не просто «знаки и знамения», а еще и «война и сильная рука», раскрытые на всей Египетской земле. Ничего подобного этим Десяти казням никогда не было и не будет. И обманщику не будет дано способности творить чудеса, подобные этим, — а только «заурядные» чудеса. И это — важная идея, которую нам необходимо постичь.


Глава 7


Итак, мы объяснили, что никогда не было и не будет чудес, подобных тем, что были совершены для наших отцов во время Исхода из Египта. Поэтому нам и была дарована заповедь «Дабы ты помнил день твоего Исхода из земли Египетской все дни твоей жизни»[bookmark: _ftnref5][5], и поэтому были даны заповеди тфиллин и освящения первенцев — чтобы они служили напоминанием о чудесах Исхода. И Тора содержит еще многие заповеди, данные в память об Исходе из Египта. А кроме чудес, там было еще и явление Шехины, Б-жественного присутствия. Пасхальная Агада повествует об этом: «И великий трепет — это раскрытие Шехины». А слова стиха: «Это — Б-г мой, и я буду служить перед Ним красиво». Наши мудрецы объясняют: «Даже служанка во время рассечения Красного моря видела то, чего не видел пророк Йехезкель, сын Бузи: они могли указать пальцем и сказать: “Это — мой Б-г”. А в благословениях перед чтением Шма мы произносим: “Твое царское величие увидели Твои сыновья, о Тот, Кто рассек море перед Моше! Это — Б-г мой!” — воскликнули они, и сказали: “Да будет Б-г царствовать вечно”. И еще сказано в Торе: “И увидел Израиль великую силу, которую Б-г явил над египтянами, и затрепетал народ перед Б-гом, и поверили в Б-га и в Моше, раба Его”.»


И вот, теперь я очень взволнован тем, что собираюсь дерзко высказать собственное мнение, невзирая на мнение Рамбама, благословенной памяти. Но, поскольку оно не связано с практическим законом, а является лишь толкованием, у нас есть право высказывать то, к чему нас приводит наш разум. И, согласно тому, что открывается нам в Торе нашего учителя Моше, для нас затруднительно принять в этом вопросе мнение нашего учителя Моше, сына Маймона, благословенной памяти. Я прочел в комментарии «Кесеф Мишнэ», что он рекомендует обратиться к «Сэфер Аикарим», где слова Рамбама получают прекрасное разъяснение, однако сейчас в моем распоряжении нет этой книги, и я не могу ее изучить.


Рамбам в законах «Основы Торы», пишет: «Сыновья Израиля поверили Моше-рабейну не из-за знамений, которые он показал. Ведь у того, кто верит из-за знамений, в сердце остается сомнение: может быть, этот знак явлен с помощью обращения к колдовству. На самом же деле все знаки, которые Моше показал в пустыне, он сделал согласно потребности, а не для того, чтобы доказать свое пророчество. Когда необходимо было утопить египтян, он рассек море, чтобы они в нем утонули. Когда нам нужно было пропитание, — спустил с Небес ман. Когда евреи стали испытывать жажду, он рассек для них скалу. Когда собрание Кораха стало оспаривать его власть, их поглотила земля. И то же самое относится ко всем остальным знамениям. Благодаря чему же народ поверил в Моше? Благодаря Синайскому Откровению… А откуда известно, что только Синайское Откровение является доказательством несомненной истинности пророчества Моше? Из слов Торы: “Вот, Я приду к тебе в густом облаке, чтобы услышал народ, как Я говорю с тобой, и поверил в тебя навечно”[bookmark: _ftnref6][6]. Это означает, что до тех пор евреи не верили ему полной верой, способной сохраниться навечно, а только такой верой, которая оставляет место для сомнений и колебаний». Все слова Рамбама слаще меда, возвышенны и сияют, подобно драгоценным камням, и увлекают своей сладостью сердце и душу. Но здесь я вынужден дерзко выступить против нашего великого учителя и сказать, что наше мнение идет вразрез с его словами. Он пишет, что всех знаков и знамений, которые явил нам Всевышний при Исходе из Египта, было недостаточно для того, чтобы поверить в пророчество Моше. Совершенная вера могла возникнуть только во время Синайского Откровения. Причину же он видит в том, что любые знамения оставляют место для размышлений и сомнений: не сделаны ли они с помощью колдовства? Так вот, согласно тому, что мы разъяснили в предыдущей главе, упаси Б-г говорить так о чудесах и знамениях, которые Б-г явил нам при Исходе из земли Египетской, и упаси Б-г сравнивать египетские чудеса с другими знаками и знамениями, которые может явить и лжепророк. В прошлой главе мы достаточно ясно разъяснили, что эти чудеса не имеют никакого подобия и не могут вызвать сомнения, и нет ни у колдуна, ни у лжепророка ни сил, ни возможности явить чудеса, подобные чудесам Исхода из Египта.


И вот, книга Торы Моше-рабейну перед нашими глазами — и она явно опровергает мнение нашего великого учителя Рамбама. Мы достаточно ясно разъяснили в предыдущей главе все приведенные нами стихи из Торы и доказали с их помощью, что чудес, явленных во время Исхода из Египта, было достаточно для того, чтобы поверить в пророчество Моше-рабейну. А о рассечении Красного моря прямо сказано: «И поверили в Б-га и в Моше, Его раба»[bookmark: _ftnref7][7]. И заповеди тфиллин и освящения первенцев даны только в связи с Исходом — еще до дарования Торы. И заповедь, требующая «помнить день твоего Исхода из земли Египетской», тоже сформулирована до Синайского Откровения. И стих: «Разве пытался бог (другой)… взять себе народ из среды народов испытаниями, знаками, знамениями, войной, сильной рукой и великими страхами»[bookmark: _ftnref8][8], — тоже говорит именно об Исходе из Египта, о событиях, предшествовавших Синайскому Откровению. И заповедь жертвы Песах, за неисполнение которой назначено наказание «карет» — отсечение души, и заповедь мацы, за нарушение которой, то есть за хамец в Песах, тоже назначен «карет», и вообще все заповеди праздника Песах, — все они даны лишь в память об Исходе из Египта, без связи с Синайским Откровением. Каждый еврейский праздник является напоминанием об Исходе. Но как можно было бы нас обязать исполнять все заповеди в память об Исходе из Египта, если бы не на этом в первую очередь основывалась наша вера? Поэтому упаси нас Б-г принять мнение Рамбама в том виде, как мы его понимаем, если только он не имел в виду нечто иное. Возможно, «Сэфер Аикарим» откроет нам новый смысл его слов. На самом деле следует хорошо запомнить, что слова, сказанные Всевышним Моше: «…И в тебя поверят навечно», — относятся только к идее получения Торы. Действительно, для того, чтобы мы приняли Тору и соблюдали ее все свои дни на земле, отдавая за нее наши жизни, как сказано: «И возлюби Господа, Б-га твоего всем твоим сердцем и всей твоей душой…»[bookmark: _ftnref9][9], — трудясь над ней днями и ночами и занимаясь только ею, — для этого было недостаточно чудес и знамений Исхода из Египта. Они одни не могли придать нам достаточно сил и решимости для этого. Вот только для соблюдения Торы было необходимо Синайское Откровение, было нужно, чтобы «с Небес дал Он тебе слышать Свой голос, чтобы научить тебя, и на земле показал тебе Свой великий огонь, и Его слова ты слышал из среды огня». Ведь, как мы уже сказали, необходимо осознать, что знаки и знамения не были в состоянии наделить нас необходимой для этого крепостью духа и решимостью, чтобы трудиться над Торой, постоянно жертвовать ради нее жизнью и оставить ради нее все притягательные мирские удовольствия. Только об этом сказал Б-г: «И в тебя поверят навечно». И это доказывает само слово «навечно» — оно может относиться только к принятию Торы, которая должна сохраниться у нас навсегда. Но для всех остальных аспектов веры, кроме веры, необходимой для принятия Торы, — то есть для того, чтобы поверить в Б-га, трепетать перед Ним и служить Ему, поверить в истинность пророчества, в пророчество Моше и в то, что Моше сделал все по слову Б-га, — другими словами, «поверить в Б-га и в Моше, Его раба», — для всего этого было достаточно чудес, совершенных при Исходе из Египта. И упаси нас Б-г думать, что после знамений и чудес Исхода могли остаться хоть какие-то сомнения.


И для получения Торы чудес Исхода из Египта тоже было достаточно. Однако Всевышний знал, какую силу и какую мощь необходимо нам обрести, чтобы исполнять Тору, и знал, что одни лишь чудеса не смогут придать нам требуемой силы духа и решимости. На маленьком грузовике невозможно перевезти большой и тяжелый груз, для этого потребуется грузовик побольше. Так и здесь: Всевышний увидел, что «грузовик» Исхода недостаточно силен, чтобы везти на себе ношу Торы, — для этого необходим более мощный «грузовик» Синайского Откровения.


Кроме того, принятие на себя заповедей Торы и способность жить ими — это совершенно разные вопросы. Мы ведь знаем, что случилось с Корахом и его общиной: даже после Синайского Откровения он стал оспаривать одно из речений Моше. Он сказал: «Все мы святы», — и наши мудрецы объяснили: «Все мы слышали с горы Синай слова: “Я — Господь, ваш Б-г”, — и почему вы вознеслись…» Отсюда мы можем вывести, сколько силы и мощи необходимо, чтобы принять слова, произнесенные человеком, даже если его надежность подтверждена всеми возможными знамениями, а тем более, если их принимают не на одно поколение, а навечно. Это невероятно трудно — вечно исполнять заповеди Торы Моше, жертвуя собой ради них, только на основании однажды явленных знаков и знамений. Ведь дурное побуждение возражало бы нам: «Действительно, все, что он совершил, истинно, и он пророк Б-га, — но его Тора не во всем истинна, кое-что он мог добавить и от себя ради исправления народа». Ведь именно так думал Корах об одном из речений Моше! Для этого нам и было необходимо Синайское Откровение, а вовсе не для веры в Моше. Итак, мы полагаем, что наши слова совершенно справедливы и оспорить их невозможно.
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