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Книга Дварим

В сороковой год пребывания в пустыне Моше внушал евреям: 
"Сегодня Ашем, ваш Б-г, заповедует вам соблюдать эти законы" (Дварим 26:16).

Как мог Моше заявлять, что Ашем установил соблюдение Торы только в тот день; разве Ашем не приказал евреям за сорок лет до того соблюдать заповеди, дав им Тору?

В действительности Моше учил народ: "Каждый день Тора должна быть столь же дорога вам, как в день, когда вы получили ее у Синая".

(Танхума, Ки таво 3).

Предисловие

Одного известного врача оклеветали враги, и его заточили в тюрьму. Он был помещен в одиночную камеру самой страшной тюрьмы, где заключенные в лохмотьях, скованные цепями, раз в день получали только черствый хлеб и воду.

Но врач этот славился своим умом, поэтому правитель распорядился, чтобы начальник тюрьмы записывал все, что он говорит, и посылал ему донесения. Однако заключенный не произносил ни слова. Тогда правитель отправил в тюрьму своего приближенного, чтобы выяснить, не потерял ли врач рассудка.

Встретившись с узником, посланец пришел в изумление: несмотря на ужасающие условия, взгляд врача был безмятежно-ясным, а весь его облик излучал спокойствие. Вельможа начал разговор и в ответ, как в прежние времена, услышал слова, исполненные глубокой мудрости.

"Я потрясен, — сказал царедворец, — вы испытываете такие лишения, но, как прежде, полны достоинства, и разум ваш светел. Как вам удается сохранять самообладание в этой нечеловеческой обстановке?"

Заключенный отвечал: "Разве вы не знаете, что я врач? Если мне дано излечивать других людей, то себя я и подавно могу вылечить! Я изобрел лекарство, состоящее из пяти частей, и каждый день принимаю небольшую порцию этого снадобья. Таким образом я сохраняю свое здоровье и присутствие духа".

"Откройте мне секрет вашего снадобья, — попросил заинтригованный вельможа, — чтобы и я мог воспользоваться им в подобных обстоятельствах!"

Врач сказал ему: 
"Первая составная часть — это вера в Б-га. 
Вторая — знание, что причиной всех моих несчастий стали мои грехи. Поэтому могу ли я сетовать на судьбу? 
Третья часть — осознание того, что Б-г карает меня ради моей же пользы, дабы помочь мне искупить грехи. 
Четвертая — уверенность в том, что есть несчастья горше моих, 
Пятая — твердая вера, что помощь Ашема может прийти в любой момент".

Когда об этой беседе доложили правителю, он был так поражен мудростью врача, что тут же распорядился освободить его (Адаптация отрывка из Менорат амаор).

Подобно тому, как врач в этой притче стоически выносил выпавшие на его долю невзгоды, так и еврейский народ относился к своему долгому и скорбному изгнанию, история которого окрашена кровью и залита слезами. "Чудодейственное средство", помогающее нам переносить страдания, — это эмуна, наша вера.

Предрекая разрушение Храма, сулившее нашему народу тяжелые испытания, пророк Ирмеяу воскликнул:

"Моя душа лишена покоя; я забыл о добрых временах; я думал [в минуту отчаяния посреди моих бед]: "Мой вечный мир и моя душа потеряли Ашема [ибо я много грешил]" (Эйха 3:17-18).

Но он тут же ободряет себя:

"И напомню своему сердцу и тем самым обрету надежду: нет конца доброте Ашема, нескончаемо Его милосердие. Каждое утро обновляются они [Твои милости]; велика Твоя эмуна" (там же 3:21-23).

Что означают эти слова: "Велика Твоя эмуна"? "Твое обещание нам [не оставлять нас] велико [надежно], и это великое дело для нас — верить, что Ты сдержишь и сохранишь то, что Ты обещал нам" (Раши, там же).

В данном контексте эмуна подразумевает полное доверие обещанию Ашема.

В основе нашей эмуны лежит уникальное событие — дарование Торы:

"Даже после всех знамений и чудес, которые совершил Моше перед евреями (в Египте и в пустыне), они не были до конца уверены в истинности его миссии, так как вера, основанная на "чудесах", всегда оставляет место для сомнений (нельзя исключить возможность того, что чудеса совершены с помощью магии или трюка).

Только после дарования Торы, когда весь народ (то есть 600.000 мужчин в возрасте от 20 до 60 лет, не считая детей, стариков и женщин) услышал Голос Б-га из клубов пламени и дыма, у евреев не осталось никаких сомнений. Только тогда они окончательно поверили в истинность пророчества Моше" (Рамбам, Основы Торы 8:1-2).

Обращаясь к поколению, которому была дарована Тора, и к последующим поколениям, Моше никогда не употреблял слово "верить". Тора говорит о "видении" или "знании", ибо свершившееся действительно произошло на глазах этих людей или на глазах их отцов и поэтому представляло для них определенное знание.

"И сказал Ашем Моше: "Так скажи сынам Израиля: Вы видели, что с неба говорил Я с вами" (Шмот 20:22).

"Тебе дано было видеть, чтобы ты знал, что Ашем есть Б-г, нет ничего, кроме Него" (Дварим 4:35).

Поскольку вся наша вера основывается на Синайском Откровении, Писание рассказывает об уникальности этого события в истории человечества:

"Спроси о временах прежних, которые были до тебя, со дня, в который Б-г сотворил человека на земле, и от края неба до края неба: сбылось ли когда подобное этому великому делу, или слыхано ли подобное сему? Слышал ли народ (весь целиком) глас Б-га, говорящего из среды огня, — как слышал ты — и остался в живых ?" (Дварим 4:32-33)

Далее, поскольку все последующие поколения должны будут полагаться на свидетельства отцов относительно дарования Торы, книга Дварим настоятельно предписывает каждому отцу передавать рассказ о даровании Торы своим сыновьям:

"Только храни себя и весьма оберегай свою душу, чтобы не забыл ты тех дел, которые видели твои глаза, и чтобы ты не позволял им покинуть свое сердце во все дни своей жизни; и поведай о них своим сынам и сынам своих сынов — о дне, когда ты стоял перед Ашемом, своим Б-гом, у Хорева (Синая)" (Дварим 4:9-10).

Тора призывает нас "оберегать себя от забвения дарования Торы", ибо в жизни слишком много соблазнов, могущих ослабить нашу эмуну. Самые опасные среди них — невежество или неправильное толкование нашей традиции (которые сегодня характеризуют трагическое духовное состояние нашего народа). Даже еврей, соблюдающий Тору, еврей, чья эмуна глубока, может колебаться под воздействием низменных инстинктов, таких, как жажда наживы, стремление к почестям или удовлетворению свойственных человеку телесных желаний (эти побуждения очень удобно оправдывать соображениями "рациональности").

С высокой вероятностью можно предположить, что "ниспровергатели традиции" заявляют "Я верю только тому, что видел собственными глазами" лишь в качестве оправдания своей разнузданной жизни.

Рабби Саадия Гаон еще тысячу лет тому назад писал, что никто не может жить в человеческом обществе без принятия заслуживающей доверия традиции. Ведь если быть последовательным до конца, то скептики подобного рода должны подвергать сомнению и собственное право на отцовское наследство и факт своего рождения именно от этой матери.

Примером еврея, чья эмуна пострадала от зависти, может служить Йоханан Гиркан, который в течение 80 лет достойно служил первосвященником во Втором Храме, но на закате своей жизни стал саддукеем (последователем секты, отрицавшей Б-жественное происхождение Устной Торы).

Йоханан был потомком Хашмонеев и являлся одновременно правителем и первосвященником. Соблюдая сам Письменный и Устный Законы, он не воспрепятствовал своим сыновьям присоединиться к богатым евреям-эллинистам, обладавшим тогда влиянием, и перенять их обычаи.

В те времена саддукеи, отвергавшие Устную Тору и во многом усвоившие мировоззрение эллинистов, пытались добиться власти. Йоханан привлек их к себе с самыми благородными намерениями, надеясь вернуть их на истинный путь следования Торе и исполнения заповедей.

Однажды Йоханан пригласил мудрецов на трапезу; среди приглашенных был также недобрый и неразборчивый в средствах насмешник из секты саддукеев по имени Элазар бен Пеора.

Он знал, что некоторые сомневались в чистоте происхождения Йоханана и считали, что он не имел права исполнять обязанности первосвященника. Воспользовавшись этим обстоятельством, он сказал правителю: "Йоханан, проявления мудрецами дружеских чувств к тебе лицемерны. В глубине сердца они ненавидят тебя и завидуют твоему славному правлению!"

"Как я могу проверить это?" — спросил Йоханан.

Саддукей посоветовал: "Надень на голову циц — украшение первосвященника, на котором написаны слова "Святыня для Ашема", — и пусть гости откровенно скажут, что они о тебе думают!"

Йоханан надел циц и, представ перед приглашенными, приказал им высказать свое мнение о нем.

Один из гостей, Иеуда бен Гедидья, воскликнул: "Царь Йоханан! Довольствуйся короной и откажись от обязанностей первосвященника, ибо ты непригоден для этого!"

(Он единственный осмелился высказаться подобным образом, никто не поддержал его.)

Чтобы устранить сомнения, была изучена родословная матери Йоханана. Выяснилось, что слухи не имеют под собой основания.

Йоханан пришел в бешенство. Элазар бен Пеора умело разжигал гнев правителя, убеждая его, что вина лежит на всех мудрецах, а не только на том, кто оклеветал его. По наущению саддукея Йоханан приказал мудрецам назначить наказание клеветнику, и те приговорили его к бичеванию (малкот). Возмущению Йоханана не было предела: по его мнению, этот человек заслуживал гораздо более суровой кары.

Начался спор, который воспламенил обе стороны.

Подливая масло в огонь, Элазар бен Пеора убеждал царя, что приговор, вынесенный мудрецами, слишком мягок: ведь Иеуда бен Гедидья оклеветал не какого-то простолюдина, а самого царя! "Если не хочешь потерять власть, — говорил саддукей, — накажи всех мудрецов".
"Но кто же тогда будет учить евреев Торе?" — спросил Йоханан.

"Кому нужны эти мудрецы? — резко возразил Элазар, чья секта признавала только Письменный

Закон, отвергая Устную традицию. — Свиток Торы доступен любому, кто хочет его изучить".
И, согласившись с этим доводом, Йоханан стал апикоросом (еретиком), ибо ему следовало бы возразить саддукею: "Мудрецы являются хранителями Устной традиции".

При поддержке саддукеев Йоханан вынес всем мудрецам смертный приговор, а Иеуду бен Гедидью приказал сжечь на костре. Глава Санхедрина Иеошуа бен Перахья бежал в Египет, Шимону бен Шетаху тоже удалось скрыться, но все-таки многие были казнены.

С этого момента Йоханан открыто объявил себя саддукеем, отдал приказание евреям выполнять требования этой секты и официально отменил все раввинские законы, существовавшие с незапамятных времен. Ослепленный гневом, он жестоко преследовал евреев, исполнявших установления мудрецов, и таким образом истребил множество народа (основная часть евреев поддерживала мудрецов).

Наступили тяжелые времена. Освободившиеся места в Санхедрине заняли саддукеи, а сам Йоханан оставался членом этой секты до самой смерти (Кидушин 66а, Эц Йосэф, Толдот ам одам, Седер дорот аришоним).

Наши мудрецы приводят пример Йоханана, чтобы подтвердить истинность изречения: "Не верь в себя вплоть до дня своей смерти" (Авот 2:4). Эмуна человека чрезвычайно уязвима. Она может ослабеть при общении с отступниками, при чтении книг, идущих вразрез с Торой, а также под воздействием дурных черт характера.

Поэтому Тора призывает нас устраняться от любого влияния, способного ослабить нашу эмуну.

На окраине города стоял величественный дворец, построенный еще в древности, а теперь используемый как резиденция городских властей.

Вид внушительного строения с изящными куполами, устремленными в небо, и порталом, обрамленным двумя массивными декоративными колоннами, неизменно приводил всех в восхищенное изумление.

Однажды мимо дворца проходил человек, страдавший болезнью глаз: ему казалось, что предметы перед ним колеблются. Взглянув на здание, он "увидел", что купола дрожат, а колонны у входа прогнулись и вот-вот обрушатся.

"Спасайтесь! — закричал он. — Дворец раскачивается! Сейчас упадут купола!"

Прохожие услышали его крики, и началась паника. Лишь один человек в этой суматохе не потерял голову. Он посмотрел на дворец и понял, что нет оснований для тревоги. "Врача! — воскликнул он. — Приведите врача!"

"Разве врач может спасти дворец от разрушения?" — спросили его.

"Нет! Но он сможет убедить вас, что этот человек болен! Ему просто показалось, что дворец падает. Посмотрите на колонны! Разве вы не видите, что они стоят прямо и надежно, как всегда!" (Хофец Хаим, Нидхей Исраэль 44)

Вот так же наша традиция и наша вера неизменно истинны и вечны.

К сожалению, когда в XVIII столетии начали открываться двери гетто, многие наши братья, ослепленные новой "свободой", стали отвергать и высмеивать "старомодную веру и законы", променяв их на "превосходящую культуру" неевреев. (Эта культура достигла своего зенита в блистательной немецкой Кикиг, чьи адепты совсем недавно уничтожили в газовых камерах 6 миллионов человек).

Подобно тому как 2.000 лет назад Хашмонеи боролись, защищая чистоту идеалов Торы от разлагающего влияния эллинистов, так и мы сегодня должны оберегать святость нашей эмуны перед лицом светски ориентированного, гедонистического общества, передавая нашим детям правду в том виде, в каком мы получили ее от своих отцов с Синая.

Гемара (Макот 24а) подчеркивает важность непоколебимой эмуны именно в наши дни:

На горе Синай еврейский народ получил 613 Б-жественных заповедей. Когда царь Давид осознал, что следующие за дарованием Торы поколения будут духовно деградировать, он посоветовал своим современникам сосредоточить усилия на соблюдении 11 особых добродетелей. (Он избрал следующие: идти с чистым сердцем путями Ашема; поступать справедливо; не лицемерить в своем сердце; остерегаться клеветы; не делать зла ближнему; не быть о себе слишком высокого мнения; почитать боящихся Б-га; давать обеты для преодоления своих дурных наклонностей и исполнять эти обеты; избегать неправедной наживы, не брать мзды.)

Шло время, снижение духовности продолжалось, и поэтому пророк Миха призвал евреев ревностно исполнять три основные заповеди: судить справедливо, делать добро ближнему, исполнять заповеди в скромности — не ради общественного мнения, а ради Ашема.

Позднее пророк Пешая выделил два основных принципа, которым должен следовать еврейский народ: быть верным справедливости и милосердию.

И, наконец, пророк Хавакук провозгласил, что его поколение должно направить свои усилия на выполнение самого главного — сохранение эмуньт. "Праведник своей верой будет жить" (Хавакук 2:4).

Хофец Хаим (Хомат адат гл.12) поясняет, что ни один из этих духовных лидеров и пророков не имел в виду, что 613 мицв Торы могут быть "сокращены". Ни один из них не пытался утверждать, что можно быть "добрым евреем" одной только "верой" без практического исполнения всех заповедей (как считают реформисты, консерваторы и ассимилированные евреи).

Скорее всего, эти лидеры пытались определить основополагающие принципы, которые, если следовать им сознательно, помогут в исполнении всех заповедей Торы, подобно тому, как тонущий человек хватается за свисающие ветви дерева, чтобы с их помощью взобраться на него.

Хофец Хаим поясняет, что эмуна, на которую ссылается Хавакук, — это эмуна в Тору Ашема. Если мы признаем, что Тора — это воля Царя Царей, то придем к пониманию необходимости более полного исполнения всех заповедей.

Другие комментаторы добавляют: Хавакук пророчески предвидел, что в предмессианскую эпоху эмуна большинства евреев будет ущербна и открыто провозглашающие ее в глубине сердца будут от нее далеки. Поэтому Хавакук призывал каждого еврея совершенствовать свою эмуну. Тогда его можно будет назвать праведником, который будет жить в этом мире и получит удел в Мире Грядущем.

Изучение книги Дварим — это прекрасный способ усилить нашу эмуну, ибо в этой книге обсуждаются многие заповеди, являющиеся обязанностями сердца, например, вера в единство Ашема, любовь к Нему и страх перед Ним.

Эмуна не просто укрепляет нашу традицию. Когда мы молимся, то обращаемся к Ашему как к "нашему Б-гу и Б-гу наших отцов", упоминая вначале слова "наш Б-г". От нас требуются значительные интеллектуальные усилия, чтобы признать в глубине души величие Ашема и Его Торы, дабы полностью соединить себя с Ним.

Введение

Порядок пяти книг Торы

1. Книга Берешит. Эта книга предваряет собой остальные книги Торы, так как определяет основы нашей веры:

• Прежде всего, в ней говорится о том, что Творец создал Вселенную из ничего. А это корень всей веры.

Ибо, если допустить, что у мира не было Создателя, то мы неизбежно придем к выводу об отсутствии абсолютного стандарта, в соответствии с которым следует оценивать поступки человека. Следовательно, человек будет жить в уверенности, что его поведение не повлечет за собой ни награды, ни наказания. (Р. Бехая во вступлении к своему комментарию к Торе развивает мысль о том, что вера в создание Б-гом Вселенной из ничего логически вынуждает нас признать и все остальные принципы веры.)

Из повествований книги Берешит мы узнаем также и о других основных принципах веры:

• Б-г говорит с человеком; рассказывается, что Он говорил с Адамом, Ноахом и другими праотцами.

• Всемогущий награждает праведников и наказывает грешников. Он изгнал Адама и Хаву из Ган Эден за их грехи и навел Потоп, в котором было истреблено нечестивое поколение, но спасен праведник Ноах и т.д.

В книге Берешит описываются деяния праотцев нашего народа, великих праведников Авраама, Ицхака, Яакова и его сыновей.

2. Книга Шмот. В то время как книга Берешит рассказывает о деяниях отдельных праведников, книга Шмот концентрирует свое внимание на нашей национальной истории: египетское рабство, освобождение, последующее получение Торы на горе Синай и сооружение Мишкана (Шатра).

Так как центральные события книги Шмот связаны с Исходом, мудрецы называли ее также "Книгой Изгнания и Освобождения".

3. Книга Ваикра посвящена законам жертвоприношений и законам, относящимся к Святилищу. В основном она адресована коэнам и левитам. Мудрецы называли ее Торат коаним (Книгой законов о коэнах). В той части, в какой она обращена ко всему народу, она наставляет в законах о Святилище и убеждает народ поддерживать наивысший уровень святости, необходимый для пребывания Шехины в его среде.

Книга Ваикра логически продолжает книгу Шмот, которая завершается описанием сооружения Мишкана.

4. Книга Бемидбар описывает скитания евреев в пустыне. В ней подробно рассказано о странствиях, названы места стоянок, описаны лишения, выпавшие на долю еврейского народа. Мудрецы называли ее "Книгой Чисел", так как в ней постоянно сообщается численность сынов Израиля.

Большая часть законов, упомянутых в этой книге, касается лишь поколения пустыни, но она содержит также некоторые законы жертвоприношения (в основном, они дополняют те, что упомянуты в книге Ваикра).

5. Книга Дварим названа мудрецами Мишнэ Тора (Повторение Торы), но, тем не менее, эта книга учит более чем 70 новым заповедям.

Моше адресовал Дварим поколению, которое достигнет Эрец Исраэль. Поэтому он вновь и вновь предостерегал евреев от идолопоклонства, пытаясь уберечь свой народ от влияния нееврейского населения Ханаана, требуя, чтобы они хранили верность Торе.

Книга Дварим предсказывает будущие наказания за отказ от Торы. Одним из этих наказаний является рассеяние еврейского народа по всему миру.

Завершается эта книга предсказанием конечного искупления (Дварим 30:3). Таким образом, завершается исторический цикл, начатый в момент Творения.

Когда были записаны эти пять книг? Гемара (Гитин 60а) приводит два мнения:

1. Обучив Моше отдельному отрывку Торы, Всемогущий тотчас же диктовал его, и Моше записывал каждый раздел. Перед смертью он сшил отдельные пергаменты и получился цельный Свиток Торы.

2. В течение долгих лет скитаний в пустыне Моше обучал евреев Торе устно и записал ее лишь в конце сорокового года со слов Всевышнего.
1. Глава Дварим

Моше перед смертью собирает народ

Когда Б-г сообщил Моше, что тот умрет сразу после битвы с Мидианом, Моше попросил: «Позволь мне перед кончиной повторить евреям Тору с самого начала! Я хочу разъяснить им все трудные места и детали законов Торы».

Всевышний уважил просьбу Моше. Первого швата 2488, за 37 дней до смерти Моше, Он сказал ему: «Собери народ, чтобы повторить с ними прежние заповеди и обучить их новым, которые они еще не знают». (Сам Моше узнал все заповеди от Ашема или на Синае, или в первый год в Мишкане.)

Моше отвечал: «Перед алахическими рассуждениями мне следует предостеречь евреев, ведь если мне не удастся вселить в них страх перед Б-гом, они не будут исполнять заповеди надлежащим образом». Однако Моше не мог решиться упрекнуть народ.

Однажды учитель и его ученик, неторопливо прогуливаясь, заметили, как в дорожной пыли что-то сверкнуло, — жемчужина! Ученик быстро наклонился, чтобы поднять ее, но тут же почувствовал жгучую боль в пальцах: «жемчужина» оказалась тлеющим угольком.

Спустя какое-то время они снова шли по этой дороге и опять увидели под ногами что-то блестящее. Наученный горьким опытом ученик не стал наклоняться, но учитель сказал ему: «Подними, это драгоценный камень!»

Вот так и Моше «обжег пальцы», когда у вод Меривы обрушил на евреев свой гнев: «Послушайте, вы, бунтари и глупцы!» Тогда Всемогущий постановил, что Моше умрет в пустыне. Как же теперь он мог решиться на новую серию упреков?

Но Ашем рассеял его сомнения: «На этот раз, Моше,— уверил Он, —Я буду на твоей стороне».

Моше подготовил длинное увещевание, для которого, как он чувствовал, настало время, ибо:

1. Понимая, что кончина Моше близка, сыны Израиля будут особенно восприимчивы к его словам.

Сифри приводит несколько причин, объясняющих, почему время перед кончиной является самым подходящим для общего предостережения детей и учеников (однако за личный грех следует укорять человека немедленно):

• человеку легче услышать один раз упреки и обвинения в грехах, и он чувствует себя не столь обиженным и обескураженным, как если бы ему говорили об этом изо дня в день;

• в этом случае исключается возможность встречи того, кто упрекает, с тем, к кому обращены упреки, а следовательно, человеку ничто не будет напоминать о пережитых неприятных минутах;

• человек, которого укоряют, не обидится на упреки умирающего, а воспримет их всем сердцем;

• человек, к которому обращены упреки, не станет в свое оправдание обвинять умирающего в совершении таких же грехов. (Последний пункт представлен в соответствии с версией Ялкутг Шимони.)

2. Моше думал так: «Перед тем как сразиться с могучими гигантами Сихоном и Огом и завоевать их царства, я не имел права упрекать сынов Израиля. Ведь они могли подумать, что я, понимая неизбежность поражения в битве, буду объяснять его нашими грехами. Теперь же, когда мы одержали победу, евреи без сомнения признают, что я упрекаю их ради их собственной пользы, и примут мои слова к сердцу».

3. Более того, перед битвой с Огом и Сихоном Моше и евреев не покидала тревога, поэтому они не могли правильно воспринять, а он был не в состоянии должным образом передать поучение подобного рода.

Завершив свое поучение, Моше начал обучать евреев заповедям Торы и разъяснять их суть. Он объяснял их не только на святом языке, но и на семидесяти коренных языках мира.

Почему потребовалось, чтобы Моше излагал Тору на иностранных языках?

Моше предвидел, что в галуте (рассеянии) евреям придется изучать Тору на самых различных языках. Таким образом он старался облегчить правильное понимание ими Торы в будущем. Однако следует отметить, что до конца смысл Торы можно постичь только на святом языке. Естественным стремлением каждого еврея должно быть овладение святым языком, чтобы изучать Тору в оригинале.

Кроме того, «70 языков», упомянутых в Мидраше, означают 70 способов толкования Торы, и Моше использовал их все.

Только могучий оратор мог говорить в течение 36 дней — с 1 швата до 7 адара, излагая книгу Дварим на семидесяти языках.

Как же удалось Моше совершить это, если было известно, что он косноязычен? Разве не говорил он в самом начале своей миссии: «Не речист я. Как можешь Ты, Ашем, посылать меня во дворец фараона?»

Но из книги Дварим с очевидностью следует, что он изложил эту книгу сынам Израиля за короткое время, и его речь текла плавно. Он избавился от дефекта речи, когда находился на горе Синай, день и ночь изучая Тору перед получением Вторых Скрижалей. Он отказался от сна и пищи, дабы достичь высокого уровня духовности, и Б-г посвятил его в глубины Откровения и исправил его речь. Впоследствии Моше мог объяснять Тору гладко, и, когда он излагал книгу Дварим, слова срывались с его губ беспрепятственно, складываясь в красноречивое обращение к народу.

Моше объявил, что каждый еврей должен его выслушать. Он объяснял: «Отсутствующие могут обвинить тех, кто слушал меня, — почему вы молчали, когда Моше упрекал вас? Мы бы могли найти не меньше четырех-пяти возражений на каждое его обвинение!»

Именно поэтому Моше потребовал, чтобы все евреи без исключения пришли на его последнее поучение.

Всевышний сделал так, что голос Моше усилился, и все собравшиеся могли его услышать.

Моше перечисляет грехи сынов Израиля

Сначала Моше напомнил евреям о даровании Торы: «Вы получили Тору на Синае, л разъяснения к ней на равнинах Моава. Вы знаете, что Всемогущий совершил для вас множество чудес, начиная с того момента, когда мы стояли на берегах Ям Суф, разделенного на 12 проходов — по одному на каждое колено, — и вплоть до наших дней.

Тем не менее вы постоянно отдалялись от Б-га и гневили Его:

1. На тридцать первый день после Исхода из Египта, идя по пустыне, вы увидели, что запасы провизии иссякли. Тогда вы начали роптать, говоря, что предпочли бы умереть от руки Ашема в Египте, и возжелали мяса и хлеба (хотя вывели из Египта скот). Ваши жалобы свидетельствовали о недостатке веры, что разгневало Ашема.

2. Вы согрешили, поклоняясь идолу Пэора в Шитиме в долинах Моава.

3. На берегах Ям Суф, когда армия фараона почти настигла вас, вы были обуяны страхом и, не веря во всемогущество Ашема, восклицали: «Лучше бы нам погибнуть в Египте во время казни тьмы, чем от стрел солдат фараона, которые оставят наши тела без погребения!»

4. Вы согрешили в пустыне Паран, поверив клевете разведчиков о Земле Обетованной.

5. Вы были недовольны, получая ман, и тем самым совершали двойной грех: во-первых, поскольку вы получали ман от Б-га, вы не смели роптать, даже если не были удовлетворены им. Во-вторых, ваши жалобы были безосновательны, ибо ман —это самая совершенная пища. Благородные люди платят высокую цену за белый хлеб, который очень легко переваривается, а глупцы среди вас ворчали: «Нам противен этот хлеб, который полностью поглощается телом». В своей неблагодарности вы уподобились Адаму, который жаловался после того, как Б-г дал ему жену: «Женщина, которую Ты дал мне, послужила причиной моего греха!»

6. Вы согрешили участием в мятеже Кораха.

7. И, наконец, самый страшный грех, навлекший наказание на все последующие поколения, — вы изготовили золотого тельца.

«Очевидно, вы слишком богаты, если столь щедро отдали свое золото на изготовление тельца. Правда, позже вы так же щедро пожертвовали его на сооружение Мишкана, но вашим первым пожертвованием вы преследовали порочную цель — служение идолу, следовательно, ваши побудительные мотивы были сомнительны».

Попробуем объяснить смысл этого упрека с помощью притчи.

Один человек в течение многих лет тайно жертвовал огромные суммы на содержание ешив, тем самым, спасая их от финансового краха. В конце концов, его имя стало известно людям: все исполнились глубокого уважения к человеку, который тратил свое состояние на поддержку изучения Торы, и слава о его щедрости достигла даже далеких от Торы кругов. Руководитель одной светской еврейской организации тоже решил попросить о финансовой помощи и, объяснив задачи своей организации, получил чек на необходимую сумму.

С тех пор богача буквально завалили подобными просьбами. К нему постоянно обращались представители самых разных обществ. Каждый говорил о значении деятельности своей организации и просил поддержать «очень достойное дело».

Должно быть, его счет в банке воистину был неисчерпаем, так как он не отказывал никому, но это никоим образом не отражалось на финансовой поддержке ешив.

Но теперь имя его стало предметом для насмешек в общине: о нем говорили как о человеке, который тратит деньги безрассудно и неразборчиво.

Таким образом, смысл упрека Моше заключался в следующем: «Вы слишком неразборчивы в целях и бездумно отдали золото на изготовление золотого тельца. Поэтому, хотя вы проявили свою щедрость и в деле строительства Мишкана, вы не заслужили награды за исполнение этой заповеди».

Рабейну Авраам, сын Рамбама, поясняет: «По определению Торы щедрость не подразумевает беспорядочного расточительства. Истинная щедрость, или филантропия, требует, чтобы человек обдуманно оказывал помощь и для пожертвований избирал того, кого Тора считает «нуждающимся».

О первых шести грехах Письменная Тора упоминает косвенно. В ней не говорится обо всех грехах евреев, ибо: 
а) Ашем не хотел начинать новую книгу Торы с перечисления гpexoв; 
б) длинный перечень грехов в одном месте книги больше унизит евреев, нежели упоминание о них в разных местах, когда Моше говорит одновременно только об одном или двух прегрешениях (Гур Арье).

Приводя этот перечень, мы следуем мнению Раши. Однако Таргум Йонатан и Ришоним дают другой вариант перечня грехов Рабейну Иона, цитируя Сифри, поясняет, что здесь Моше перечислил семь из десяти испытаний, которыми евреи испытывали терпение Б-га. Остальные три (Тавера, Маса и Мерина) упомянуты позднее (Дварим 9:22). Утверждение рабейну Ионы основано на точке зрения, отличающейся от толкования Раши, ибо в это число не вошли более поздние прегрешения: Пэор и восстание Кораха, а последним из десяти испытаний был грех разведчиков на второй год пребывания в пустыне. Перечень Раши опирается на сочетание мнений различных Мидрашей.

Гур Арье задается вопросом, почему Моше не перечислил грехи в последовательности их совершения, и выдвигает предположение, что это своего рода попытка пощадить самолюбие сынов Израиля.

Моше упрекает сынов Израиля в том, что они отсрочили вступление в Эрец Исраэль

Моше продолжал свой урок: «Вы покинули Синай двадцатого ияра 2449 года, и Ашем привел вас в Кадет Барнеа, что на границе с Ханааном, всего за три дня, хотя обычно на эту дорогу требуется одиннадцать дней. (Тем не менее, евреи прибыли в Кадеш Барнеа только 29 сивана, так как дважды останавливались по пути.) Всевышний чудесным образом ускорил ваше продвижение, ибо Он страстно жаждал, чтобы вы вошли в Святую Землю. Вы могли овладеть ею немедленно, если бы не настояли на том, чтобы сначала послать туда разведчиков. Поверив их клевете, вы сами на сорок лет отсрочили вход в Святую Землю.

Б-г, действительно, желал, чтобы вы вошли в Эрец Исраэль сразу после получения Торы. Однако вы сделали золотого тельца, поэтому Всемогущий задержал вас почти на год у подножия горы Синай, где вы соорудили Мишкан (который, по некоторым мнениям, искупил этот грех).

Ваше пребывание у Синая было благотворно для вас и в духовном отношении: каждый день вы изучали новые заповеди. Однако Ашем очень хотел скорее привести вас в конечный пункт ваших странствий — в Эрец Исраэль. «Ступайте отсюда, — повелел Он, —и отправляйтесь в Святую Землю, чтобы овладеть ею». Он указал, что если бы вы не согрешили в случае с разведчиками, то могли бы овладеть Эрец Исраэль, не вступая в сражение.

Когда мы стояли лагерем у Синая, я подготовил вас для вступления в Святую Землю. Я собрал вас под знаменами и назначил над вами судей».

Моше рассказывает о назначении судей

Затем Моше подробно рассказал, как он назначал судей, включив в свое повествование и упрек: «Получив Тору, вы стали нацией, оберегаемой Всевышним. Вы не только умножались количественно, но и совершенствовались духовно. В первом аспекте, из сошедших в Египет семидесяти душ возник народ, насчитывающий 600.000 человек; во втором аспекте, как Б-жий народ, вы стали так же велики, как небесные звезды».

Почему евреи сравниваются со звездами? В будущем праведники будут разделены на 7 групп в соответствии со своими духовными заслугами:

1. Некоторые праведники будут сиять подобно солнцу.

2. Другие уподобятся луне.

3. Третьи будут сверкать как небеса.

4. Иные станут мерцать как звезды.

5. Некоторые праведники вспыхнут подобно молнии.

6. Другие станут излучать красоту как розы.

7. Но среди них будут и такие, кто будет мерцать подобно золотой меноре в Храме.

Эти сравнения объясняются в Гемаре (Бава батра 86) и в Мидраше (Ваикра раба 30:2) следующим образом:

1. «Солнце» —это учителя Торы, которые излучают жизнь и жизнетворящее тепло Торы.

2. «Луна» —это ученики Торы, получающие Тору (свет) от учителей.

3. «Небо» намекает на еврейских судей. Они считаются помощниками Б-га в акте Творения, и поэтому их сравнивают с небесным сводом.

4. «Звезды» символизируют евреев, которые способствуют праведности своих ближних. В первую очередь, это относится к раввинам и учителям, обучающим еврейскую молодежь Торе. Тем, что они наставляют своих учеников на путях Торы, они напоминают нам звезды, с помощью которых моряки прокладывают верный курс для своих кораблей.

5. «Молния» — это штадланим (ходатаи), евреи, которые оказывают влияние на правительства во благо своих братьев в изгнании. Подобно молнии, сверкающей в темноте ночи, они облегчают им бремя галута.

6 «Розы» —это сборщики цедаки, сердечная доброта которых по отношению к нуждающимся позволяет сравнивать их с изысканными цветами

7. И, наконец, «менора Храма» символизирует евреев, заботящихся о синагогах и домах учения, давая возможность своим братьям евреям молиться и изучать Тору.

Моше предпочел сравнить евреев с четвертой группой, со звездами. Принято считать, что большая часть Общины Израиля относится к этой группе.

Когда еврейский народ исполняет волю Б-га, то его сравнивают с небесными телами, и одна из причин тому такая:

Как нет раздоров и вражды между звездами (ибо ни одну не оскорбляет свет другой), так и праведники живут в мире и уважении друг к другу.

Как свет звезд не всегда различим, так неизвестно и число тайных праведников среди евреев.

Как небесные тела существуют вечно, так вечен и еврейский народ.

Моше продолжал: «Вас стало очень много, и Б-г более не желает, чтобы я один судил вас.

Он приказал мне назначить дополнительных судей для разбирательства многочисленных дел, которые прежде приходилось рассматривать мне».

Очень важно предотвратить неправедное судейство, так как еврейский судья сурово наказывается за ошибки в суде.

Например, несправедливое рассмотрение простого денежного вопроса Всемогущий может расценить как серьезное преступление (если судья без оснований требует от бедняка платы, он лишает его средств к существованию).

Более того, от еврейского судьи или вождя требуется, чтобы он предотвращал беззаконие в общине или, по крайней мере, протестовал против него. Если же он хранит молчание, когда ему следует протестовать, его ожидает Небесное наказание.

Авишай бен Церуя — один из военачальников царя Давида — был и знатоком Торы; его мудрость не уступала мудрости большинства членов Санхедрина. Этот великий человек был наказан смертью за то, что не выступил против неправильного решения царя.

Однажды Давид распорядился произвести перепись населения.

Тора разрешает пересчет евреев только в тех случаях, когда это действительно необходимо, и только косвенно, с помощью предметов, например, монет. Если пересчитывать евреев прямо, поголовно, может разразиться мор. В переписи, о которой идет речь, не было особой нужды, и она проводилась без помощи предметов.

Рамбан в комментарии к разделу Ки тиса поясняет: Давид был уверен в том, что заповедь пересчитывать евреев с помощью монет относилась только к поколению пустыни, и не является постоянной заповедью.

Июн Яаков (Брахот 62б) придерживается мнения, что Давид настолько верил в святость своего поколения, что не допускал мысли о пагубных последствиях прямой переписи.

Комментаторы добавляют, что Б-г не помешал Давиду осуществить свой ошибочный план, ибо это было время Б-жественного гнева за грехи, которые народ совершал в тайне.

Как только перепись была завершена, Давид почувствовал раскаяние и взмолился: «Я сильно согрешил, о Ашем! Прости мой грех, ибо я был безрассуден».

Ашем послал пророка Гада, дабы укорить Давида: «Зачем ты пересчитывал евреев? Я обещал праотцам, что их потомков нельзя будет сосчитать!» Поэтому говорит Ашем: «Избери одно из трех наказаний: или на землю придут семь лет голода; или сам ты три месяца будешь спасаться бегством от преследования врагов; или в Эрец Исраэль разразится трехдневный мор».

Давид отвечал Гаду: «Я тяжело страдаю; горе тем ушам, которые должны слышать это!» (Я подобен смертельно больному человеку, которому предлагают выбрать место погребения или рядом с отцом, или рядом с матерью.)

Давид рассуждал так: «Если я выберу голод, то народ обвинит меня: «Он молил о наказании, которое его самого не затронет: царские закрома доверху наполнены на случай несчастья». Если изберу бегство от врагов, меня также заподозрят в том, что я выбрал наказание, от которого могу защититься, ибо меня оберегают мужественные телохранители. Позволь мне просить о наказании, которого ни один человек — благородный или простолюдин, сильный или слабый — не может избежать: я прошу смерти». Давид отвечал Гаду: «Позволь мне прямо попасть в руки Ашема (ибо велика милость Его), но не допусти, чтобы я попал в руки человека».

Действительно, Ашем творит милосердие, даже наказывая. Хотя Он грозил послать мор на 36 часов, многие выступили в защиту еврейского народа, дабы умолить Всевышнего о пощаде. Во-первых, о милости по отношению к евреям просили семь дней недели во главе с Шабатом. По их просьбе Ашем сократил наказание на семь часов. Затем Он уменьшил его еще на восемь часов во имя заповеди обрезания, которую евреи исполняют на восьмой день после рождения мальчика, и еще на пять часов — во имя пяти книг Торы, и еще на три — во имя заслуг праотцев. После того как Всемогущий сократил наказание на двадцать три часа. Десять Речений и Две Скрижали тоже молили о пощаде, и Ашем сократил наказание в общей сложности на тридцать пять часов. (Некоторые утверждают, что Он учел заслуги Двенадцати Колен.)

Таким образом, продолжительность мора была доведена до одного часа. Но этот единственный час принес ужасающие потери и разрушения: во всей Эрец Исраэль погибло 70 000 человек.

Всемогущий приказал Ангелу Смерти: «Возьми жизнь Авишая бен Церуя, который был мудрей большинства членов Санхедрина, но, тем не менее, допустил ненужный пересчет евреев. Его смерть искупит грехи всего Израиля». Когда этот великий вождь умер, Б-г приказал Ангелу Смерти: «Остановись!»

Пока мор собирал свою дань, терзаемый мучениями Давид умолял Всевышнего: «Я согрешил и поступил дурно, но что совершили эти овцы? Умоляю Тебя, пускай я и весь дом моего отца погибнем, но только не безвинные евреи».

Однако Б-г открыл царю Давиду, что евреи этого поколения заслужили наказание, поскольку не спешили упрашивать Ашема, чтобы Храм был построен в их дни.

Дабы и нас не могли обвинить в этом тяжелом прегрешении, наши первые пророки постановили, чтобы мы трижды в день в молитве Шмонэ эсрэ просили Б-га возвратить Шехину в Цион.

Вот еше пример того, как Б-г покарал вождя за то, что тот не вмешался в происходящие события.

При попытке завоевать город Ай в Эрец Исраэль евреи были разбиты. Самый мудрый член Санхедрина, Яир бен Менаше, пал в битве. Такая суровая участь постигла его в наказание за то, что во время завоевания Иерихо один из евреев украл запрещенный трофей. Яир был вождем, поэтому он должен был назначить охрану иерихонских трофеев. Именно о Бен Менаше говорит пророк (Иешаяу 57:1): «Праведник уходит (преждевременно) из-за греха (совершенного одним из народа, ибо Б-г возлагает ответственность на вождя)».

«Но знайте, — предупреждал евреев Моше, — что ваши вожди несут ответственность только тогда, когда им не удалось исполнить роль лидеров. Если же они протестовали, а вы не подчинились им, нет на них вины».

Однажды змея ползла своим путем, и вдруг хвост начал жаловаться голове: «Почему ты всегда впереди? Мне бы тоже хотелось быть впереди, а не сзади».

«Хорошо, — отвечала голова, — поступай как знаешь».

Они поменялись местами, и теперь хвост начал прокладывать путь. Но очень скоро змея попала в ловушку, затем получила ожог и, наконец, ободрала кожу об острые шипы кустов, которые росли вдоль дороги. А разве может быть иначе, если голова следует за хвостом?

Так бывает всегда, когда простой народ начинает управлять, а великие вожди безропотно следуют за ним (вместо того, чтобы предотвращать беззакония и необдуманные действия).

Община Израиля должна следовать советам учителей Торы. Когда же евреи настаивают на следовании за «хвостом», несчастья становятся неизбежными.

Моше прерывает свой урок, чтобы даровать благословение

Пока Моше говорил, весь народ молчал; ни один человек не возражал ему. Все члены общины признавали справедливость горького упрека.

Евреи могли бы законно возразить: «Моше, мы не совершили ни одного из перечисленных тобою грехов! Так согрешили наши праотцы». И в самом деле, грехи разведчиков, Кораха и все остальные, перечисленные Моше, были совершены их отцами, которые уже умерли в пустыне. Поколение, которое собиралось войти в Эрец Исраэль, было необычайно праведным, ибо они испытывали стыд не только за свои грехи, но за грехи своих отцов.

Поэтому Б-г сказал Моше: «Они заслуживают благословения, так как мужественно приняли твои упреки!»

И вот посреди своего поучения, сравнив сынов Израиля со звездами, Моше благословил их: «Пусть Ашем, Б-г ваших отцов, тысячекратно увеличит вашу численность такими же праведниками, которые, подобно вам, смогут молча вынести укор!»

Евреи возражали: «Моше, почему ты умаляешь благословение, дарованное Ашемом нашим праотцам? Он обещал умножить их потомков, пока их не станет так много, как звезд на небе или как песчинок: ведь и те, и другие невозможно сосчитать. Почему же ты ограничиваешь благословение Б-га и вместо бесконечно большого числа предсказываешь лишь тысячекратное умножение нашего народа?!»

«Не тревожьтесь, — успокоил их Моше, — ведь это мое собственное благословение. Оно не безгранично, так как я всего лишь человек. А благословение Ашема остается неизменным».

Что же получили евреи от благословения Моше, имея уже большее благословение Ашема? Ответ проясняется следующей притчей.

Один коммерсант собрался по делам поехать за границу на долгое время. Его сын был слишком молод, поэтому отец назначил ему опекуна. «Не допускайте сына к моим делам,— повторял он. — Боюсь, что его молодость и неопытность приведут к тому, что он промотает мое состояние».

Шло время, а отец все не возвращался. И вот однажды молодой человек потребовал у опекуна: «Я уже взрослый и хочу получить то, что мне причитается».

Опекун тут же выдал ему деньги, обеспечивающие достаточное еженедельное содержание.

Увидев размер пособия, юноша разочарованно спросил: «Разве мне не было обещано больше?»

«Не волнуйся, — отвечал опекун, —ведь это просто небольшой подарок тебе от меня на карманные расходы. А деньги твоего отца, по-прежнему, должны быть в моем ведении, и ты получишь их, когда повзрослеешь».

Вот так и Моше объяснял евреям: «Вы еще не готовы к тому, чтобы исполнилось благословение Б-га Аврааму (ибо это благословение зависит от соблюдения вами Торы и заповедей самым совершенным образом). А пока я дарю вам свое собственное благословение (которое будет иметь силу вплоть до прихода Машиаха)».

Моше продолжает рассказывать о том, как он назначал судей

После благословения Моше продолжил свой рассказ: «Ашем хотел, чтобы я назначил дополнительных судей; тогда порождаемые вами бесчисленные проблемы не лежали бы на мне одном.

Перед судом вы настаивали: «Позволь мне выбрать дополнительных судей». Проиграв дело, вы начинали спорить: «У меня есть еще свидетели, разреши мне привести новые доказательства моей правоты».

Если утром я покидал свой шатер раньше обычного, кто-нибудь да замечал: «Почему Бен Амрам поднялся сегодня так рано? Похоже, у него домашние проблемы, от которых он убегает». Но если, с другой стороны, я появлялся у Мишкана позже обычного, кто-нибудь из вас шептал: «Чем так долго Бен Амрам занимался в своем шатре? Должно быть, вынашивал против нас злобные планы».

Если вы не соглашались с приговором, то продолжали оспаривать его, даже когда он вступал в силу.

Вы буквально наслаждались тяжбами и частенько тратили одну села (монету) на судебные издержки по делу, в котором не рассчитывали получить обратно больше двух.

Моше живописует здесь евреев как упрямых, любящих поспорить людей, то есть отмечает у них те черты, которые и по сей день свойственны нашему народу. Комментаторы считают, что это обстоятельство косвенно указывает на аутентичность Торы. Вплоть до наших дней, когда невежество в основах иудаизма стало повсеместным, ни один еврей, не упускавший ни единой возможности подвергнуть критике любую деталь жизни общины, никогда не оспаривал истинности Исхода или дарования Торы.

Поэтому, по совету Ашема, я предложил, чтобы над вами были назначены судьи, дабы облегчить мое бремя.

Услышав это предложение, вам следовало бы возразить: «Наш учитель Моше, почему ты сам не будешь учить и наставлять нас? Именно ты услышал Тору от Ашема, и было бы лучше, чтобы ты направлял нас».

Однако вы тотчас же одобрили мой план, и я знаю почему! Вы думали так: «У нас появится около 80 000 судей, без сомнения, часть из них можно будет подкупить». Поэтому вы отвечали мне: «Ты хорошо сказал», — и настояли на том, чтобы план был осуществлен немедленно.

Я потребовал, чтобы вы предложили мне кандидатуры мужей, обладающих следующими семью качествами:

1) ученостью в Торе и мудростью;

2) скромностью;

3) Б-гобоязненностью;

4) бескорыстием (чтобы они не придавали никакого значения деньгам и не желали обогатиться даже честным образом; это очень высокий моральный критерий);

5) стремлением к истине и неприятием лжи;

6) достойным поведением, вызывающим уважение, и сознательным исполнением всех законов Торы (чтобы при вынесении обвинительного приговора никто не смел сказать: «Вы так же виновны в этом»);

7) хорошей репутацией.

Я выбрал судей из названных вами людей (даже если кандидатуры соответствовали всего трем из перечисленных семи требований).

Я назначил одного судью над каждой тысячей из вас; одного над каждой сотней; одного —над пятьюдесятью и еще одного — над каждым десятком. Я также назначил исполнителей (шотрим), которые должны были проводить в жизнь решения судей.

Я ободрил судей, опасавшихся навлечь на себя гнев Ашема тем, что не смогут справиться со своими обязанностями надлежащим образом:» Вам выпала честь стать духовными лидерами сынов Авраама. Ицхака и Яакова — народа, который называют другом Всевышнего, Его возлюбленным народом».

Я наставлял вас, чтобы вы уважали ваших судей: позволяли им входить последними и оказывали им предпочтение в ваших делах».

Моше повторяет свои наставления судьям

Моше продолжал: «Я обучал только что назначенных судей законам, которыми они должны руководствоваться.

Я объяснил им десять основных отличий между проступками, которые влекут за собою казнь, и финансовыми спорами (например, в денежных делах решение может быть изложено сразу после голосования судей, а при вынесении смертного приговора его оглашение следует отложить по крайней мере до следующего утра).

Я также посоветовал судьям компромисс, как наилучший способ улаживания споров между двумя сторонами.

Более того, я предостерег их, чтобы они не искажали правосудие, совершая какое-либо из следующих прегрешений:

• Выслушивая доводы одной из сторон до прибытия другой (что может склонить судью в пользу стороны, аргументы которой он услышал первыми).

• Благосклонно относясь к одной из сторон.

• Вынося приговоры, исходя из имущественного положения сторон. Например, судья может оправдать кого-либо на том основании, что этот человек пользуется уважением или же из страха мести; мягкосердечный судья может посчитать, что обеспеченная сторона обязана помочь более бедному противнику. Судья, принимающий во внимание факторы подобного рода, вовлекает Б-га в разбор дела. Этот человек совершает тяжелое прегрешение, ибо он «заставляет» Б-га возвращать деньги неправой стороне.

• Недостаточно размышляя над обстоятельствами дела. Судье может показаться легким разбирательство какой-либо тяжбы, так как он уже встречался с рядом подобных случаев. Недостаточно вникнув в существо спора, он может совершить фатальную ошибку.

• Вынося неправильное решение из-за недостаточного знания законов.

Я наставлял судей: «Если какое-либо дело слишком трудно для вас, обратитесь ко мне, и я вынесу решение».

Три пророка, Моше, Шмуэль и Иешаяу, были наказаны за то, что не следили за своей речью и сделали заявления, которые можно было истолковать как высокомерные.

• Моше наставлял судей: «Если дело слишком трудно для вас, обратитесь ко мне». Всемогущий сказал ему: «Моше, ты считаешь, что можешь разрешать трудные споры? Но когда дочери Целафхада попросят у тебя совет по поводу простого закона, ты не будешь знать ответа».

• Когда Б-г пожелал, чтобы пророк Шмуэль помазал Шауля на царствование. Он следующим образом свел будущего монарха с пророком: отец Шауля потерял ослицу, и сын со слугой отправился ее искать. Поиски оказались бесплодными, и тогда слуга предложил: «Давай спросим провидца» (так в те времена называли пророков).

У городских ворот Шауль и его слуга повстречали незнакомца. Это и был пророк Шмуэль, ради которого они пришли в город. «Скажи, где находится дом провидца?» — спросили они. Шмуэль отвечал: «Я и есть провидец!»

Праведник, подобный Шмуэлю, должен был понести наказание за невинные, на первый взгляд, слова. Б-г хотел услышать от него более скромные речи: «Я покажу вам дом» или что-то подобное, дабы ответ не казался высокомерным.

Но поскольку Шмуэль совершил невольный грех. Всемогущий сказал: «Итак, ты считаешь, что обладаешь даром предвидения? Я докажу тебе, что ты неправ».

Впоследствии Б-г лишил Шмуэля ясности видения в следующем случае:

Ашем повелел пророку идти в дом Ишая и помазать на царствование одного из его сыновей (после того как Он отверг Шауля).

Ишай представил Шмуэлю своего старшего сына Элиава. Шмуэль не сомневался, что Элиав и есть будущий царь, ибо внешность и манеры юноши были воистину царственными. Но Б-г объяснил Шмуэлю: «Смертный может судить о человеке только по внешним проявлениям, а Б-г видит душу. Действительно, Элиав мог бы занять трон, но он утратил это право, так как не сдерживает свой гнев».

Затем Ишай представил Шмуэлю еще пятерых сыновей, но пророк видел, что все они недостойны царского трона. В конце концов он был вынужден спросить: «У тебя больше нет сыновей?»

Ишай отвечал: «Еще есть один «малыш». Считалось, что седьмой сын, Давид, не заслуживает внимания. Он пас отцовские стада, и его даже не позвали на встречу с пророком.

«Вели его привести», — приказал Шмуэль.

Давид предстал перед пророком. Трудно было предположить, что этот юноша станет царем евреев. Он напоминал темпераментного Эсава, его черты свидетельствовали о горячести крови.

Тогда Всемогущий открыл Шмуэлю: «Это —Мой помазанник. Хотя по натуре он горяч, но, в отличие от Эсава, контролирует свои наклонности и поступает в соответствии с Моими указаниями. Встань, Шмуэль: ты не можешь сидеть в присутствии царя!»

Этот случай опроверг самоуверенное заявление Шмуэля, что он «провидец». Позднее Давид поведал об этом в Теилим (118:22): «Камень (имея в виду самого себя), который строители — великие лидеры Ишай и Шмуэль — отвергли, стал краеугольным — основанием еврейской династии».

• Пророк Иешаяу также проявил гордыню. Узрев Всемогущего на Его Небесном троне в окружении ангелов, он объявил: «Я видел Ашема, восседающим на троне, и лик Его светился» (Иешаяу 6:1). Ашем наказал его за то, что в его словах сквозило высокомерие. Он сказал: «Я снова явлю Себя тебе, и тебе не достанет обычной ясности провидения». Позднее Иешаяу был вынужден спросить: «Кто это выходит из Эдома?» (Иешаяу 63:1).

Упомянутые выше случаи подтверждают: Б-г не желает, чтобы мудрый человек гордился своей мудростью, сильный — своей силой, а богатые — своим богатством.

Моше рассказывал: «Я предупреждал тех, кто отвечал за отбор судей, что назначать на эту должность можно только знатоков Торы, сведущих в алахе. Каждый, кто оправдывает свой выбор такими словами: «Я знаю, что такой-то не является знатоком еврейского закона, но, тем не менее, я предлагаю назначить его, так как он — высокообразованный человек или потому что у него приятные манеры», несет ответственность за искажение справедливости».

Маарша (Coтa 40a) отмечает, что всех общинных лидеров должны назначать мудрецы Торы, а не простые евреи. Хазон Иш в своих письмах пишет, что даже за финансовыми делами ешивы или другого религиозного заведения позволительно надзирать только Б-гобоязненному человеку.

Моше упрекает сынов Израиля за случай с разведчиками

Говоря о грехе разведчиков, Моше подошел к высшей точке своего поучения.

«Двинувшись от Синая, мы пересекли мертвую пустыню, в которой обитали толстые как бревна змеи и огромные — с корабельный нос — скорпионы. Б-г истребил их, обеспечивая вам спокойное и быстрое продвижение к Святой Земле. (Почему тогда вас напутали хананеи? Разве вы не понимали, что Б-г так же уничтожит их?!)

Мы прибыли в Кадет Барнеа, к границе Обетованной Земли. Я сказал вам: «Вот вы видите Землю собственными глазами. Она ваша».

Один человек переехал с юга, где у него были богатые имения, в промышленный город, расположенный на севере страны. Своему маленькому сыну, родившемуся в городе, он часто рассказывал о красоте родных мест. «Когда-нибудь эти прекрасные земли будут принадлежать тебе», — говорил он.

Сын вырос, и отец решил показать ему свои владения. Невозможно описать восторг молодого человека, когда перед ним открылась захватывающая дух картина!

Отец понимал, что слова излишни. Он только произнес: «Все, что ты видишь, твое».

Вот так и Моше во время странствий по пустыне пытался описать сынам Израиля великолепную, плодородную землю, в которую Ашем их вел. Но когда евреи прибыли в Кадет Барнеа и смогли увидеть Эрец Исраэль с вершины Эморейских гор, ему уже не требовалось описывать ее красоту. Он просто воскликнул: «Взгляните на эту Землю собственными глазами!»

Моше продолжал свою речь: «Я убеждал вас не бояться врагов в Ханаане, ибо Б-г обещал лишить их наследства в вашу пользу. Но вы решили, что надо послать разведчиков и обследовать Землю. Маловерные! Вы пересекли полную опасностей пустыню безо всяких разведчиков; зачем они вам понадобились теперь, когда мы уже готовились вступить в Землю?!

Ничто не могло скрыть ваши греховные намерения: вместо того, чтобы отправить для совета делегацию старейшин, вы подошли ко мне как неуправляемая толпа.

Вы приводили множество доводов, пытаясь замаскировать недостаток веры в слово Б-га. Вы заявляли, что разведчики нужны, чтобы изучить, каким путем идти и какие города брать приступом; узнать, на каком языке здесь говорят; найти место, где хананеи прячут свои сокровища; выяснить, каким идолам они поклоняются (чтобы знать, что разрушать).

Я понимал, что ваши просьбы безосновательны, но уступил. Я надеялся, что, согласившись, заставлю вас отказаться от затеи с разведчиками». Аргументация Моше становится понятной из следующей притчи.

Один человек решил купить подержанный автомобиль и пришел на дешевую распродажу. Осмотревшись, он вскоре нашел подходящую машину.

«Каково состояние машины?» — спросил он продавца.

«Она определенно стоит этих денег, — ответил тот. — Она, быть может, не столь элегантна, но не подведет в пути».

«Сколько она прошла?» — спросил покупатель.

«О, совсем немного». «Я могу совершить пробную поездку?» «Безусловно», — отвечал продавец. «Но вы, очевидно, не позволите мне отъехать на большое расстояние?» — осведомился покупатель. «Вы можете проехать столько душе угодно». «Могу я привести своего механика, чтобы проверить мотор, трансмиссию и электрическую часть?»

«Вне всякого сомнения. Пожалуйста, я вполне уверен в этой машине».

После длительных и подробных расспросов покупатель убедился, что продавец ничего от него не скрывает. Он заплатил назначенную цену и сел в свою машину.

Так и Моше надеялся, что, согласившись с планом евреев, он убедит их в бессмысленности отправки разведчиков и, тем самым, заставит отказаться от пагубной затеи.

Моше продолжал: «Когда вы настояли на своем, я избрал по одному человеку от каждого колена (но только не от колена Леви, не требовавшего отправки разведчиков). Я убеждал разведчиков принести хорошие вести, но они вернулись с ложными сообщениями. Только Иеошуа и Калев превозносили Землю.

Вы поверили нечестивцам! Придя в свои шатры, вы подхватили маленьких сыновей и начали причитать: «Горе вам, несчастные! Враги скоро убьют вас, захватят в плен или пригвоздят к столбам!» Вы плакали над своими маленькими дочерьми: «Вас убьют или, что еще хуже, опозорят!»

Вы говорили злые слова: «Если Б-г любит нас, зачем Он вывел нас из Египта, орошаемого потоками рек, и привел в безводный Ханаан, где мы будем зависеть от дождевой воды».

Нецив в своем комментарии Архев Дакар отмечает: Тора уделяет особое внимание жалобе евреев на то, что Ашем ненавидит их, чтобы успокоить евреев в изгнании. Предвидя, что во время длительного изгнания неевреи и даже некоторые евреи заявят, что Б-г отвергает их. Тора особо подчеркивает, что поколение пустыни тоже роптало, оказавшись в тяжелых обстоятельствах. Моше объясняет это их ограниченными представлениями о Б-жественной справедливости На самом деле любовь Ашема к сынам Израиля неизменна.

«Б-г объявил, что Он любит вас. Ваши слова доказали, что сердца ваши не были до конца с Ним еще со времени Исхода.

Вы оправдывали свою веру в клевету разведчиков: «Наш учитель Моше, мы бы отвергли это известие, услышав его от чужих людей, но его принесли наши братья, которым не безразлично благополучие своего народа. Они предупредили нас: «Жители этой земли сильны, а их города укреплены, как сами Небеса, потому что Всемогущий не лишал эти народы охраны ангелов. Там же мы видели могучих гигантов».

Вы даже приводили такой довод: «Тора предписывает нам верить показаниям двух свидетелей. Насколько же убедительны показания десятерых наших собратьев!» Но вы ошиблись. Вы не должны были верить словам разведчиков, ибо Сам Б-г назвал эту Землю благодатной н обещал помощь в ее завоевании.

Я возражал вам: «Тот, Кто совершал чудеса в прошлом, совершит их вновь». Разве Всемогущий не показал Своей огромной любви к вам, неся вас через пустыню на Облаках Славы? (Среди прочих чудес Облака переносили на себе еврейских праведников, так что им не приходилось идти по пустыне пешком.)

Б-г обращался с вами, как заботливый отец с маленьким сыном. Он нес вас, как отец несет дитя на своих плечах, оберегая его от малейшей опасности. Но вы десять раз согрешили против Него в отличие от своего праотца Авраама, который оставался верным Ему в десяти испытаниях.

Когда вы разгневали Его в десятый раз, отправив в Землю разведчиков, Б-г объявил: «Поколение, которое отвергло Эрец Исраэль, не станет обладать ею; оно умрет в пустыне. Только Иеошуа и Калев, которые возжелали Обетованную Землю, войдут в нее».

Позднее (у вод Меривы) Б-г разгневался на меня из-за вас, ибо (как и в случае с разведчиками) у вас не доставало веры в Него. Тогда Б-г постановил: «И ты, Моше, не войдешь в Эрец Исраэль!»

Однажды учитель пригласил группу учеников на частный урок к себе домой. Во время занятий один ученик развязно шепнул другу «Ты обратил внимание на дочку учителя? Вот уж не из красавиц!»

Услышав это, учитель в ярости выгнал наглеца.

В следующий раз на занятия была приглашена другая группа учеников. Когда мимо проходила дочь учителя, один из учеников прошептал: «Сколь прекрасна его дочь!»

«Вон из моего дома! — закричал учитель. — Ноги твоей больше здесь не будет!»

Удивленный ученик воскликнул: «Простите меня, но что я сделал плохого? Вы одинаково поступаете и с теми, кто очерняет вашу дочь, и с теми, кто восхищается ею».

В том же духе Моше упрекал Общину Израиля: «Б-г не допустил меня в Эрец Исраэль, хотя я восхвалял ее всю жизнь. Я описывал вам ее, как прекрасную Землю. Я стремился войти в нее и молил получить разрешение на это. Я доказывал Всемогущему: «Если Ты отвергнешь мои мольбы, народу покажется, что ты одинаково обращаешься с праведником и злодеем. В итоге будет осквернено Твое Великое Имя». Тем не менее Б-г постановил, что я также умру в пустыне.

Почему Моше в середине рассказа о грехе разведчиков упомянул о своем неподчинении приказу Б-га у вод Меривы? Это упоминание было частью его упрека. Он обвинял поколение в недостатке веры в Ашема. Именно по этой причине люди сомневались, что Моше совершит чудо и добудет воду из скалы. Таким образом, он умер в пустыне из-за них (Рамбан).

Калев восхвалял Землю, и Б-г наградил его, дав в наследие город Хеврон.

И он, и Иеошуа были допущены в Эрец Исраэль; Иеошуа—в качестве вождя. Б-г постановил также, чтобы ваши дети — в противовес вашим страхам, что они попадут в руки врагов,— в целости и сохранности вошли в Святую Землю».

Моше рассказывает о случае с маафилим

Когда Моше пересказывал эпизод с еврейскими воинами, которые хотели силой прорваться в Эрец Исраэль (маафилим), он особо подчеркнул, что их поражение явилось не результатом военного превосходства противников, а Б-жественным наказанием.

Моше рассказывал: «Я приказал вам повернуть обратно в пустыню. Вы отвечали: «Мы согрешили перед Ашемом. Позволь нам тотчас же выйти на битву с врагами». Вы подготовились к сражению, но Всемогущий предупредил меня: «Скажи им, чтобы они не начинали войну. Их ждет поражение, ибо среди них нет Моей Шехины. Я передал вам Его слова, но некоторые из вас отказались подчиниться и взошли на гору на границе Эрец Исраэль.

Но тотчас же появились жившие там эморейцы, подобные рою пчел. Когда вылетает одна пчела, за ней следует и весь рой. Вот так и эморейцы вылетели, как рой пчел, и победили вас. Но тут же погибли сами: так пчелы тратят все свои жизненные силы на то, чтобы ужалить человека, а затем погибают. (Таким образом стало очевидным, что Б-г предопределил эти события).

Вы все рыдали, но Б-г не принял ми ваших слез, ни ваших молитв. Вы заставили его действовать так, как если бы Он был жестоким. Он не мог отменить Свое подтвержденное клятвой повеление о том, что вы все должны умереть в пустыне.

Затем Б-г позволил вам отдохнуть на следующей стоянке. Кадет, девятнадцать лет, вместо того чтобы вести вас дальше в пустыню».

Ашем запрещает покорение Сэира, Амона и Моава

Затем Моше объяснил, почему Б-г не разрешил евреям покорить народы Сэира, Амона и Моава, когда на сороковой год странствия сыны Израиля подошли к их границам. Вступающему в Эрец Исраэль поколению было важно осознать, что эти земли необходимо миновать не потому, что Сыны Израиля не в состоянии завоевать их, а потому что у Б-га были особые соображения позволить этим народам выжить.

1. Сэир (другое название: Эдом)

Моше рассказывал: «Когда мы подошли к земле Сэир, в которой жили потомки Эсава, Б-г приказал мне: «Вы можете пройти через их землю, но остерегайтесь нападать на них! Хотя Я пообещал Аврааму, что его потомки наследуют землю десяти народов и Сэир среди них, вы потеряли право на это, ибо согрешили. Вы овладеете землями Эсава во времена Машиаха.

О  каком грехе идет речь? Маскиль ле Давид, комментатор Раши, поясняет от имени Аризаля, что сыны Израиля утратили первоначальное право на завоевание земель всех десяти народов, соорудив золотого тельца. Этот грех будет искуплен полностью только во времена Машиаха.

Более того, потомки Эсава до сих пор получают награду за то, что их отец почтил своего отца, и поэтому вы не можете причинить им вреда. Б-г платит Эсаву долг в этом мире, чтобы устранить его из Мира Грядущего.

Награда за исполнение заповеди зависит от помыслов исполняющего ее человека. Тот, кто соблюдает заповеди в отношении ближних — например, почитание родителей или раздачу цедаки бедным — только ради удовлетворения инстинктивных человеческих чувств, а не потому, что так повелел Б-г, получает награду в этом мире. Эсав, оказывая почести Ицхаку, руководствовался именно такими мотивами. Следовательно, он не получил долю в Грядущем Мире, но был награжден в этом мире.

Из этого мы можем понять, сколь велика награда за почитание родителей. Б-г запретил сынам Израиля нападать на потомство Эсава только потому, что несколько столетий тому назад Эсав оказал почести своему отцу.

Всемогущий сказал мне: «Пока вы идете по земле Сэира, ничего не берите у них силой. Если вы захотите хлеба или воды, то должны купить их».

У вас много денег, ибо Б-г снабдил вас всем, что необходимо путникам. Даже в пустыне, где не у кого купить пиши, вы ни в чем не испытывали недостатка, так как ман приобретал любой желаемый вами вкус».

Ашем — щедрый хозяин.

Обычно, приглашая гостя к столу, хозяин старается подать лучшее угощение. Если гость появляется и на следующий день, ему предлагают остатки праздничной трапезы и менее изысканные закуски. На третий день его угощают молочными блюдами. Чем дольше гость остается в доме, тем более простую пищу подают ему (ибо он уже считается членом семьи, а не гостем).

Однако Б-г неизменно был щедр к сынам Израиля в пустыне, Моше напомнил евреям: «Даже спустя сорок лет с вами обращались в пустыне так же, как и в самый первый год. Ашем неизменно снабжал вас маном, самой прекрасной едой».

Моше не упомянул здесь, что произошло, когда евреи попросили разрешения пройти через земли Эсава. Эдомиты отказались гарантировать беспрепятственный проход евреев и подготовили свою армию к войне. Тогда евреи обошли землю Сэир.

Когда Всемогущий первоначально приказал Моше двинуться в сторону земли Сэир, Он добавил: «Поверните на Север» (2:3).

Мидраш считает, что в этих словах заключен мудрый пророческий совет всем поколениям в изгнании:

Ашем советует еврейскому народу: «Когда Эсав, который представляет нееврейские нации, противостоит вам, не отвечайте военной силой. Лучше скройтесь, пока его гнев не утихнет».

Слово цафона — «к Северу» в этом случае означает «спрячьтесь» как произведенное от цафун —«спрятанный»).

Тем не менее евреи спросили Всемогущего: «Господин Вселенной, куда же мы денемся от неевреев? Отец Эсава благословил его: «Ты будешь жить за счет своего меча», и Ты, казалось, согласился с ним».

Ашем отвечал: «Найдите убежище в Торе. Углубившись в ее изучение, вы выдержите нападение Эсава».

Истинность такого подхода Торы подтвердила история. Именно он спас еврейский народ от исчезновения — судьбы, постигшей другие древние нации. Перед разрушением Второго Храма раби Иоханан бен Закай просил римского императора: «Позволь нам изучать Тору в Явне». Таким образом еврейский народ смог выжить. Тора предписывает нам «нести бремя галута», ибо мы не избавимся от него вплоть до прихода Машиаха.

2. Моав

Моше продолжал рассказ: «Следуя вдоль южной границы Сэира и все еще продвигаясь на восток, мы достигли Моава.

В стихах (2:10-12) далее дается описание наций, которые населяли Моав и Сэир до того, как их изгнали потомки Лота и Эсава. Зачем Тора упоминает прежних обитателей этих земель?

Тур объясняет, что эти стихи должны предупредить евреев, чтобы они уважали территориальные права, которыми Б-г провиденциально наделил другие народы. Всемогущий желал, чтобы потомки Лота владели Моавом, Он помог им изгнать могущественных гигантов (моавитяне называли их эймим — «наводящие страх», ибо они наводили страх на всех, кто видел их). Таким же образом Б-г предназначил землю Сэир потомкам Эсава и поэтому помог им изгнать могущественных хорейцев.

Тора добавляет, что, так же как Он требовал от евреев уважать наделы Сэира и Моава и запрещал им нападать на эти народы, Ашем воспрепятствует другим нациям изгнать евреев из Эрец Исраэль с тех пор, как они вступили во владение ею.

«Я был совершенно уверен в том, что мы должны напасть на Моав, ибо я рассуждал так: «Б-г приказал вести войну против мидьянитян, так как те помогали моавитянам склонять наших мужчин к прелюбодеянию и поклонению идолам. Без сомнения, моавитяне, которые были главными действующими лицами этого плана, должны быть уничтожены».

Но Б-г возразил мне: «Твои мысли не есть Мои мысли; не губи Моав. Однако ты можешь напугать их и взять трофеи».

О том, почему Всемогущий защитил Моав, вы узнаете из следующего раздела, в котором рассказывается о запрете нападать на Амон.

3. Амон

Моше продолжал: «Тем временем мы подошли к границам Амона. Всевышний предупредил меня: «Не нападай на Амон. Ты даже не можешь пугать их, хотя Я разрешил тебе напугать моавитян».

В Торе (Дварим 2:20-23) содержится предупреждение сынам Израиля уважать территориальные права Амона, ибо Сам Всемогущий наградил их. Ради амонитян Он изгнал рефаим, могучую нацию гигантов, которых те называли замзумим. Тора объясняет, что если Б-г желал, чтобы евреи получили землю народа, на который им запрещено было нападать. Он делал так, что эта земля попадала в руки других народов, против которых сынам Израиля разрешалось вести войну. Например, Он сделал так, что запрещенная евреям земля эвим, потомков Авимелеха, с которым Авраам заключил завет, попала в руки кафторов (Тур).

Почему Ашем запретил евреям идти войной на Моав и Амон?

• И Моав, и Амон были потомками Лота, ради заслуг которого они были пощажены. Когда Лот сопровождал Авраама в Египет и Авраам, опасаясь за свою жизнь, выдал себя за брата Сары, Лот сохранил эту тайну. Скрыв истинную личность Авраама, Лот спас ему жизнь и, тем самым, спас жизнь его потомкам.

Мидраш превозносит величие заслуги помощи праведнику. Эта заслуга распространяется не только на лицо, совершившее достойный поступок, но и на его потомков в будущих поколениях.

• Б-г посчитал, что прародительницы Моава и Амона посвятили себя благополучию человечества во времена (Его) гнева.

В середине ночи на электростанции произошло короткое замыкание, и весь город погрузился во тьму. Большая часть горожан даже не заметила этого, так как люди крепко спали. Но заводы, работавшие в ночную смену, остановились; пекарни тоже были вынуждены прекратить работу.

Владелец самой большой городской пекарни был обеспокоен: ведь на следующее утро город мог остаться без хлеба.

Поэтому он распорядился: «Все продолжают работать. Используйте свечи, фонари — все, что есть под рукой».

Утром на прилавках магазинов, как обычно, лежал свежеиспеченный хлеб. Но —увы! — он не годился в пищу. При тусклом освещении пекари перепутали мешки: грубая второсортная муха была принята за белую, соль — за сахар, пекарский порошок — за соль.

Против владельца пекарни возбудили уголовное дело. Но суд — в качестве исключения — вынес оправдательный приговор на том основании, что продукция изготавливалась в недопустимых условиях только с одной целью: чтобы люди не голодали.

Вот так и Б-г решил уберечь от уничтожения потомков дочерей Лота. Конечно, дочери Лота совершили кровосмешение, но они хотели спасти человеческую расу, ибо после истребления порочных городов Сдома, Аморы, Адмы и Цвоима вся округа опустела. Дочери Лота были уверены, что, как во времена Ноаха, все человечество погибло. Поэтому они считали свои действия правильными.

Хотя Б-г запретил идти войной против Амона и Моава, тем не менее Он разрешил евреям напугать моавитян. Почему?

Причина в том, что старшая дочь Лота проявила бесстыдство, назвав сына, рожденного от запрещенной связи, Моавом (что означает «порожденный отцом»). А младшая дочь сохранила тайну, дав сыну имя Бен Ами (сын моего народа). За свою скромность она получила награду: Ашем запретил сынам Израиля причинять вред ее потомкам — амонитянам.

• Б-г запретил Моше уничтожать Амон и Моав ради двух великих людей, которые выйдут из этих народов: из Моава — Рут, прародительница дома Давида, а из Амона — Наама, мать царя Рехавама.

Тора не говорит о том, что произошло, когда евреи подошли к границам Амона и услышали от Б-га, что им запрещено воевать с этим народом. Об этом, как бы между прочим, упомянуто в книге Шофтим:
Во времена судьи Ифтаха (через триста лет после смерти Моше) жившие по соседству амонитяне нападали на евреев.

Ифтах отправил послание царю Амона: «Почему вы напали на нас без всякой причины?»

Царь Амона так отвечал посланцам Ифтаха: «Я требую обратно земли от реки Арнон до Ябока и до Иордана, которые вы отвоевали у меня после Исхода из Египта. Отдайте мне эти земли миром, дабы не было войны между нашими народами!»

Ифтах опроверг притязания царя такими доводами:

1. Евреи никогда не покоряли земель, принадлежащих Амону или Моаву (так как Б-г запретил евреям воевать с ними). Наоборот, они направляли царям обоих государств мирные послания, прося только о разрешении пересечь их земли. И даже получив отказ, не напали ни на одну из этих стран, а пошли другим маршрутом.

2. Земли, на которые вы претендуете, были отобраны у вас силой эморейским царем Сихоном. Сыны Израиля позднее отвоевали их у Сихона, предложив ему вначале мир. Он отверг это предложение, после чего началась война.

3. Как было известно всем народам после Исхода из Египта, завоевания, которые осуществляли сыны Израиля, направлялись Б-жественным повелением.

4. Почему ты, царь Амона, требуешь вернуть эти земли через триста лет после Исхода, хотя даже в те давние времена все народы признавали евреев их истинными владельцами?
Совершенно очевидно, поэтому, что ты начал несправедливую войну».

Невзирая на хорошо обоснованный ответ Ифтаха, царь Амона отказался выводить войска. Тогда Ифтах вышел навстречу ему со своей армией. Дух Ашема придал ему сверхъестественную силу, евреи разбили нападавших и, в конце концов, полностью покорили амонитян.

Моше рассказывает о победе над Сихоном и его армией

Напомнив евреям, что они воздерживались от нападения на Сэир, Амон и Моав, только подчиняясь воле Б-га, а не из-за своей слабости, Моше начал рассказывать о победе над эморейским царем Сихоном, — действии, которое было одобрено Ашемом:

«Всемогущий приказал мне: «Перейдите реку Арнон. Я обещаю вам победу над эморейским царем. Отныне, Моше, я сделаю твое имя известным всему миру, совершая для тебя невероятные чудеса» (Ашем имел в виду чудо остановки солнца, о чем будет рассказано далее).

Я послал к Сихону гонцов с просьбой разрешить нам пройти с миром через его страну. Однако Сихон вывел против нас свою армию (Ашем придал ему храбрости, так как порочность Сихона достигла предела, и в дальнейшем, как предвидел Ашем, он не породит праведных потомков).

Могучий гигант Сихон был настолько уверен в победе, что даже не удосужился призвать для совместных действий своего единоутробного брата Ога и его армию.

Мы разбили гиганта Сихона и его не менее могучего сына. Мы победили воинов, овладели городами эморейцев и уничтожили их жителей. День битвы был отмечен в истории, ибо Ашем остановил в этот день солнце на небосводе».

Всемогущий останавливай солнце на небе ради трех праведников:

• Моше; когда Моше бился с Сихоном, Б-г остановил движение солнца, увеличив продолжительность дня. Благодаря этому невероятному чуду слава о Моше разлетелась по всему миру. Всемогущий совершил это чудо незадолго до смерти Моше, ибо тот истово молил Ашема о разрешении войти в Эрец Исраэль, где бы он мог освятить Б-жественное Имя. Вместо этого Ашем даровал ему чудо, повлекшее за собой кидуш Ашем во всем мире. Это чудо заставило все народы бояться сынов Израиля и облегчило им завоевание Святой Земли.

• Во времена Иеошуа чудо было еще более великим. Вскоре после того, как гивеониты стали союзниками евреев, на них напали пять эморейских царей. Гивеониты поспешно отправили к Иеошуа гонцов с просьбой о помощи.

В четверг вечером Иеошуа собрал своих воинов и прошел с ними ночью от Гилгаля, где они стояли лагерем, до Гивона. Рано утром на следующий день евреи внезапно напали на эморейскую армию.

Убегавших в смятении эморейских воинов Б-г осыпал градом камней с Небес. Сыны Израиля бросились в погоню, чтобы окончательно разбить врагов, и Иеошуа вдруг понял, что в этом случае битва продолжится в Шабат. Чтобы отсрочить наступление Шабата, он решил остановить движение солнца по небосклону. (Хотя разрешено осквернять Шабат в ходе войны, начатой по Б-жественному повелению, все же Иеошуа предпочел избежать хилуль Шабат (осквернения Шабата), ибо то была война не во имя завоевания Эрец Исраэль, а ради помощи союзникам.)

Подняв руки к небу, Иеошуа произнес Великое Имя Б-га и приказал: «Ты, солнце, обращенное к Гивону, замри, и ты, луна, глядящая в долину Аялона, стой!»

И отвечало солнце: «Кто ты такой, чтобы приказывать мне остановиться? Совершая свое движение по небу, я неустанно пою гимн Ашему. Осмелишься ли ты сделать так, чтобы я замолчало? Кроме того, я не послушаюсь твоих приказаний, так как Ашем создал меня на четвертый день Творения, а тебя, человека, только на шестой!»

Иеошуа возразил: «Ты можешь замолчать ради меня, ибо я никогда не прекращаю произносить слова Торы. Более того, не бойся, я спою гимн Ашему вместо тебя. А что касается твоего довода, что ты старше меня, то молодой хозяин может приказывать своему пожилому слуге».

Малбим (Иеошуа 10:12) поясняет, что, говоря словами Мидраша, каждый элемент творения «поет гимн Ашему», исполняя свое предназначение. Таким образом, регулярно сменяющие друг друга восход и заход солнца подтверждают мудрость Создателя: «Небеса рассказывают о Б-жественной славе, и твердь возвещает о творении Его рук» (Теилим 19:2). Если естественный ход солнца нарушен, то оно уже не может выполнять предназначенной ему в Творении роли и гармоничная песнь, которую поет вся природа, будет расстроена.

Иеошуа оправдывался, заявляя, что он полномочен нарушить солнечный цикл, так как «он споет песнь вместо солнца», — то есть кидуш Ашем, достигнутый чудом, по своей силе превзойдет песнь солнца, которое возвеличивает Имя Всемогущего исполнением естественного предназначения.

Этот особенный канун Шабата длился 36 часов. Он завершился лишь тогда, когда сыны Израиля окончательно победили своих врагов.

Никогда раньше и никогда впоследствии мир не наблюдал чуда остановки движения солнца на такой длительный срок (во времена Моше солнце остановилось только на несколько часов). Так осуществилось древнее предсказание Яакова в отношении его внука Эфраима. «И его семя (имеется в виду Иеошуа) достигнет всемирной известности (Берешит 48:19).

• Накдимон бен Гурион. Богатый человек по имени Бонни жил в эпоху перед разрушением Второго Храма. Позднее он стал известен как «Накдимон» в результате следующего происшествия.

Однажды случилась засуха. Евреи, пришедшие на праздник в Храм, не могли найти питьевой воды нигде в Иерусалиме. Богач Бонни отправил послание влиятельному римскому вельможе, проживавшему в окрестностях города (тогда римляне управляли страной): «Одолжи мне двенадцать цистерн воды. Я отдам тебе столько же к назначенному сроку либо заплачу двенадцать кикаров серебра. (Бонни думал: «Возможно, Всемогущий дарует дождь во имя заслуг двенадцати колен. Если нет, то я буду молиться».)

Когда подошел день расплаты, вельможа утром отправил к Бонни требование либо вернуть воду, либо заплатить деньги. «День еще долог», — отвечал Бонни. Второй гонец появился в полдень, а после полудня — пришел и третий, но Бонни продолжал настаивать, что срок расплаты еще не подошел.

Услышав это, вельможа издевательски заметил: «Неужели он думает, что после целого года засухи вдруг пойдет дождь?» В превосходном настроении, предвкушая скорое обогащение, он отправился в баню. (Этим он проявил свое презрение к тяжелому положению евреев, которым предстояло заплатить тонны серебра за питьевую воду, в то время как он сам бултыхался в воде.)

Тем временем Бонни пошел в Храм. Завернувшись в талит, он молил Всемогущего: «Царь Вселенной, Ты знаешь, что я занял воду не ради собственного возвеличивания или славы семьи, а лишь ради Твоей славы, —чтобы тот, кто пришел в Храм на праздник, получил питьевую воду. (Если сейчас они страдают от жажды, то в будущем откажутся исполнять заповедь посещения Храма по праздникам.)»

И тотчас на небе появились облака, и пролился сильный дождь, заполнивший все колодцы. Двенадцать цистерн римского вельможи наполнились так, что вода переливалась через край.

Когда Бонни возвращался из Храма, он встретил вельможу, идущего из бань. Улыбаясь, Бонни заметил вельможе: «Похоже, что теперь ты должен мне деньги, так как твои резервуары переполнены». Вельможа гневно возразил: «Я знаю, что твой Б-г дал дождь ради тебя, но ты все равно должен заплатить мне. Смотри, солнце уже село, и день миновал! Твой дождь начался слишком поздно».

Бонни снова вернулся в Храм и, облачившись в талит, стал умолять Всевышнего: «Царь Вселенной, покажи, что у Тебя есть возлюбленные в этом мире! Даруй мне еще одно чудо». Порывистый ветер разогнал тучи. Засветило солнце, лишившее вельможу права требовать деньги. После этого Бонни стали называть «Накдимон
» (человек, ради которого засветило солнце).

Приведенные выше мидраши открывают, что великие праведники могут управлять силами природы, подобно Самому Всемогущему (ибо природа была создана, чтобы служить праведнику). В частности, Моше назван в кабалистических книгах «Властелином Природы», ибо он достиг высочайшего уровня совершенства.

Моше рассказывает, как евреи победили Ога и завоевали его царство

Моше рассказывал: «Когда мы повернули на север к землям Башана, наводящий страх гигант Oг со своей хорошо обученной армией выступил против нас.

Предыдущей войны против Сихона я не страшился, предвидя его поражение; ведь у него не было заслуг, которые могли бы его защитить. Однако Ог очень беспокоил меня. Он помог праведнику Аврааму, принеся ему весть о пленении Лота. Может быть, эта заслуга спасет его?

А тем успокоил мои страхи уверением: «Тебе не следует бояться, ибо Я трижды обещал Огу, что он попадет в твои руки:

1. Oг сообщил Аврааму о пленении Лота только для того, чтобы вовлечь его в конфликт, который будет стоить ему жизни; так он хотел добыть для себя Сару. Тогда Я обещал: «Злодей, ты попадешь в руки потомков Авраама».

2. Авраам пригласил Ога на торжество по случаю обрезания Ицхака. Другие гости спросили Ога: «Разве ты не насмехался над Авраамом и Сарой, сравнивая их с бесплодными деревьями у источников?» Взглянув на малыша Ицхака, лежащего в колыбели, Oг сардонически отвечал: «Вы говорите об этом ребенке? Я могу убить его одним пальцем». Тогда Я решил наказать его поражением в битве с потомками Ицхака.

3. Яаков встретил Ога при дворе фараона, другом которого тот был. Фараон представил Яакова: «Это внук Авраама, который, как ты утверждал, никогда не произведет потомства». В гневе Oг сглазил Яакова и его потомков. Тогда Я вновь подтвердил: «Однажды они победят тебя».

Ог приготовил огромную скалу, чтобы сбросить на нас, но Б-г остановил его. Я уничтожил Ога, произнеся Великое Имя. Будучи неопытными воинами, мы победили армию Ога и завоевали его царство на восточном берегу Иордана с шестьюдесятью укрепленными городами (не считая неукрепленных).

Ашем обещал отдать потомкам Авраама землю рефаим (расы гигантов). Когда мы убили Ога, последнего представителя рефаим в Башане, и завоевали его землю, исполнилось Б-жественное обещание.

Oг был так огромен, что пользовался только железной мебелью, так как деревянная не выдерживала его веса. Когда мы победили рефаим (2:21), амонитяне захватили железный остов его кровати и поместили его в специальный музей, как доказательство небывалой силы Ога».

Мешех хохма предполагает, что этой кровати могли поклоняться, так как считалось, что неимоверная сила Ога имеет Б-жественное происхождение. Поэтому Тора подчеркивает, что Oг был человеком, остатком могущественной расы рефаим, жившей еще до Потопа.

Почему Тора так много внимания уделяет силе Ога? Только ради того, чтобы рассказать о великом чуде, свершившемся, когда Б-г помог Моше победить гиганта.

По той же причине рассказано о филистимском гиганте Гольяте (Голиафе), чей рост был более шести локтей (около трех метров). Он носил тяжелые медные доспехи и копье толщиной с ткацкий навой (1 Шмуэль 17:4). Почему в Писании так детально описаны рост Гольята и его доспехи? Чтобы подчеркнуть величие Давида, которому Ашем помогал в битве с могучим гигантом.

Моше рассказывает о разделе наделов на восточном берегу Иордана и о своих предостережениях двум с половиной коленам

Моше сказал в заключение: «Земли на восточном берегу Иордана, которые мы отвоевали у Сихона и Ога, я разделил между коленами Реувена, Гада и половиной колена Менаше. Я предупреждал их: «Хотя вы и получили свою долю на этом берегу, вы не должны здесь оставаться. Вы являетесь могучими воинами, так идите же впереди сынов Израиля при пересечении Иордана и помогите им завоевать Землю!»

Я ободрял своего преемника Иеошуа: «Ты видел, что Всемогущий сделал с Сихоном и Огом. Верь, что подобным же образом Он предаст в ваши руки и тридцать одного ханаанского царя».

Почему Моше мог укорять свое поколение надлежащим образом?

Раздел Дварим представляет собой длинное поучение, критикующее все аспекты неправильного поведения сынов Израиля в прошлом. Среди еврейских лидеров исследующих эпохи только Иеошуа, Шмуэль и пророки были в состоянии наводить порядок с такой же эффективностью.

Почему же вожди в более поздние времена не могли делать надлежащих упреков?

Р. Тарфон утверждал: «Сомневаюсь, что среди  нашего поколения найдется человек, способный высказать надлежащий укор». (Ибо если говорящий указывает на грех, слушатели отвечают: «Ты виноват в том же». Более того, люди будут невосприимчивы к словам, если у них нет уверенности, что упрекающий говорит «во имя Неба».)

Рабби Элазер бен Азария добавил: «Я сомневаюсь, что среди нашего поколения есть человек, способный воспринять упрек надлежащим образом». (Поэтому человек освобождается от необходимости сделать укор, ибо нельзя увещевать леца — насмешника, шута, — не воспринимающего упрек всерьез.) Рабби Акива говорил: «Думаю, что среди нас нет никого, кто бы мог высказать упрек так, чтобы не пристыдить слушателей».

Мы видим, что высказывание поучительного упрека — своего рода искусство, которым мало кто владел даже во времена наших мудрецов. Чтобы слушатели восприняли упрек, выступающий должен быть образцом праведною поведения и говорить искренне. Вплоть до недавнего времени у нас были на/яды, люди, способные заставить слушателей обратить внимание на заповеди, которыми пренебрегают. Недостаток упрека очень остро ощущается сегодня в еврейских обшинах.

Моше и пророки не боялись заострять внимание на пороках общины. Они произносили слова «во имя Неба», а жизнь их являла собой образец праведности. Поэтому слушатели сердцем принимали их увещевания.

Почему Моше, относившийся к сынам Израиля с любовью, указывал на их грехи, а языческий пророк Билам, ненавидящий их, воздавал им хвалу? Разве едкие высказывания или укоризненные поучения раздела Дварим не пристали более Биламу, и не лучше ли было бы, чтобы Моше воскликнул: «Как прекрасны твои шатры, о Яаков!»?

Мидраш указывает на две причины, по которым Моше обращался к сынам Израиля резко, а Билам с симпатией:

1. Считаем мы чье-либо мнение достоверным или нет, зависит от нашего доверия к говорящему. Поэтому Писание упоминает следующие заявления, сделанные от имени людей, заслуживающих доверия:

— Услышав о событиях Исхода, тесть Моше Итро признал: «Теперь я знаю, что Ашем — это истинная сила!» Если бы это сказал еврей, слушатель мог бы подумать: «Эти слова меня не убеждают, так как сказаны человеком, которого приучили верить Ашему и который не знает иной веры». Но вывод, сделанный Итро, в прошлом жрецом идолопоклонников, который изучил все существовавшие тогда культы и религии, заслуживает доверия.

— Царь Шломо объявил: «Суета сует; все (земные дела) — суета» (Коэлет 1:1). Если бы эти слова сказал бедняк, мы бы подумали: «Не удивительно, что он так говорит; он не знает всего, что можно приобрести за деньги!»

Однако эти слова принадлежат царю Шломо, который был так богат, что серебро по ценности приравнивал к обыкновенным камням (1 Мелахим 10:21). Уж если он заявил, что ни одно из земных удовольствий не обладает вечной ценностью, то ему можно верить.

— Царь Нэвухаднэцар утверждал: «Все обитатели земли — ничто перед Ним; Он следует Своей Воле среди небесных сил и среди обитателей земли; и никто не может остановить Его Руку и сказать Ему: «Что же Ты делаешь?» (Даниэль 4:32).

Услышав эти слова от обывателя, мы могли бы подумать: «Он никогда не правил даже городом, не говоря — о царстве. Что он может знать об умении управлять?» Но это сказал Нэвухаднэцар, могущественный властелин, который повелевал даже зверями в поле и птицами в небе (Даниэль 2:38). Даже он должен был признать ничтожность своей власти в результате следующих событий.

Упиваясь своей властью, Нэвухаднэцар объявил себя божеством. Он заявил: «Моим жилищем должны быть небеса, а не земля; там я должен обитать с другими полубогами». Нэвухаднэцар приглашал к себе царей-союзников и вместе с ними предавался самым разнузданным порокам.

Поэтому Всевышний послал Нэвухаднэцару сон, предупреждающий о грядущем наказании. Правитель не смог сам раскрыть его смысл и призвал Даниэля, который истолковал сон так:

«Тебе не следует дальше жить с земными существами, ибо ты объявил, что их общество тебе не подходит. Вместо этого тебе надо жить с животными в полях, есть траву подобно скоту и освежаться росой Небес. Так будет продолжаться семь лет, пока ты не поймешь, что Величайший правит царством людей и доверяет его тому, кому пожелает».

Даниэль посоветовал царю добрыми поступками вернуть себе милость Небес. Нэвухаднэцар прислушался к совету пророка и приказал на двенадцать месяцев открыть свои сокровищницы для бедняков. Но через год яркие образы сна потускнели, и он перестал кормить их.

Однажды, проходя по дворцу, он услышал на улице неимоверный шум.

«Что означает этот шум?» — спросил он у рабов. «Ваше Величество, — отвечали те, — бедняки требуют хлеба». Нэвухаднэцар отвечал высокомерно: «Если я буду тратить деньги бездумно, то как смогу укрепить Бавель (Вавилон), провинцию, которую я выстроил как царскую резиденцию ради своего возвеличивания?»

Не успел он произнести эти слова, как Небесный Голос провозгласил: «Злодей, тебе придется испытать величайшее падение. Ты будешь отрезан от людей, соединишься со зверями в полях и будешь вынужден есть траву как скот. Так ты проведешь семь лет, пока не научишься признавать, что Величайший правит царством людей и Он дает его тому, кому пожелает».

Слова Б-га исполнились тотчас же. Нэвухаднэцар был изгнан в пустыню, где, потеряв рассудок (у него осталось только слабое воспоминание о том, что когда-то он был великим царем, и он осознавал свое унижение), пасся вместе с животными и жил с ними под открытым небом, пока волосы его не стали подобны орлиным перьям, а ногти — птичьим когтям.

Впоследствии Б-г вернул ему рассудок, возвратил на трон и возвеличил еще более, чем прежде. Но теперь образ мыслей Нэвухаднэцара изменился. Он объявил: «Я, Нэвухаднэцар, восхваляю, превозношу и почитаю Царя Небес, Чьи творения истинны и Чьи пути справедливы; Который может унизить тех, кто шествует высокомерно» (Даниэль 4:34).

Мы можем полагаться на истинность заявления Нэвухаднэцара, ибо он познал на собственном опыте, что Б-г — всемогущ; только Он наделяет смертных силой или почестями.

Приведенные примеры поясняют, почему Б-г заставил Моше укорять евреев, а Билама — восхвалять их.

Если бы благословения Билама произнес Моше, люди могли расценить их как предвзятые, говоря друг другу: «Конечно же, вождь восхваляет свой народ!» Поэтому самые великолепные благословения, которыми когда-либо был одарен еврейский народ, Б-г вложил в уста Билама, заклятого врага евреев. Уж если даже он восхвалял их, то все должны признать их величие!

И наоборот, если бы Билам укорял евреев, его слова не побудили бы их к раскаянию. Зная, что он ненавидит сынов Израиля, евреи расценили бы его слова как преувеличение или ложь. Когда же евреев укорял искренне любящий их Моше, они воспринимали его слова сердцем.

Восхваления Билама были порождены его ненавистью, а колкие упреки Моше шли от сердца. Наши мудрецы поясняют это такой притчей.

Образование молодого принца было доверено двум наставникам. Один из них был искренне заинтересован в благополучии юноши и поэтому перед каждым уроком делал ему мягкие упреки, дабы улучшить его поведение: «Сын мой, старайся, чтобы твое поведение было достойным. Твой отец, царь, является также и верховным судьей, и он не перенесет, если его сын сойдет с праведного пути».

А другой учитель, втайне недолюбливавший принца, нередко ободрял его: «Получай наслаждения от жизни! Тебе не следует опасаться последствий, ибо твой отец, верховный судья страны, всегда сможет спасти тебя от наказания».

Вот так и Вилам пытался убаюкать чувство самосохранения евреев: «Б-г поступает жестоко только с неевреями. В отношении вас Он может вынести приговор, но никогда не приведет его в исполнение». Произнося восхваления. Билам хотел, чтобы евреи следовали своим дурным наклонностям.

С другой стороны, Моше был истинным другом сынов Израиля и поэтому напоминал евреям о всех грехах, дабы они раскаялись и, тем самым, приблизились к Ашему.

В действительности у Моше одни слова предназначались евреям, а совсем другие — Всемогущему. Моше укорял сынов Израиля: «Как долго еще вы будете гневать Ашема? Разве вы не грешили многократно?» Однако, обращаясь к Всемогущему, он молил Его: «Зачем Ты сердишься на Свой народ? Разве они не Твои сыны?»

Этические наставления Моше народу продолжаются в следующем разделе.
2. Глава Ваэтханан

Моше рассказывает, как он умолял Б-га разрешить ему пересечь Иордан

Моше продолжал свои упреки сынам Израиля. Он напомнил поколению, готовившемуся войти в Землю, что из-за грехов их отцов сам он умрет в пустыне и что Б-г не отменил наказания Моше, невзирая на его истовые молитвы.

Моше рассказывал: «Когда я согрешил у вод Меривы, Б-г поклялся: «Поэтому ты и Аарон не приведете эту общину в Землю, которую Я обещал их праотцам!» Но я надеялся, что, в конечном итоге, смогу повлиять на его решение молитвами.

Как часто я получал прощение за ваши грехи после того, как Б-г давал клятву наказать вас! Мои молитвы повлияли на отсрочку вашего наказания даже после греха золотого тельца, хотя Всемогущий поклялся уничтожить любого, кто служит ложным богам.

Я не молил о немедленном прошении, ибо то был момент Небесного гнева. Я ждал благоприятного момента, чтобы мои молитвы были приняты.

Время милости Ашема пришло, когда мы победили гигантов Сихона и Ога. Я был уверен, что, если сейчас получу прошение за мою неосторожность у вод Меривы, Б-г не отвергнет моего страстного желания вступить в Эрец Исраэль. Зачем тогда Он позволил мне завоевать землю Сихона и Ога, с чего началось покорение Святой Земли?» Аргументация Моше станет более понятной из следующего примера.

Принц оскорбил отца, и царь изгнал его, поклявшись, что никогда не позволит сыну вернуться.

Однако принц не принял всерьез отцовскую клятву и спустя некоторое время решил возвратиться. Он вошел в дворцовый парк и приблизился к первым воротам. Стража не пыталась остановить его, и он, пройдя через ворота, пошел дальше. Не встречая на своем пути препятствий, он с облегчением подумал, что страже приказано пропустить его, что царь примет его. Но, приблизившись к внутренним воротам, он услышал голос отца: «Остановись! Я же сказал тебе, что ты больше никогда не войдешь во дворец!»

Вот так и Моше решил, что если Б-г позволил ему завоевать восточный берег Иордана, который являлся частью обещанной территории, то Он также позволит ему овладеть и Эрец Исраэль. Однако Б-г сообщил Моше, что тот не сможет перейти Иордан.

Моше рассказывал: «Я не настаивал на возможности войти в Землю как на своем праве, как на заслуженной привилегии. Нет, я смиренно простирался перед Ашемом и умолял Его оказать мне благосклонность, так как милость и благоволение Его велики.

Я молился: «Царь Вселенной, в Своем милосердии Ты обещал отвечать на молитвы даже недостойных.

Если царь захочет отменить повеление, ему могут помешать приближенные. Но ведь Ты в Своем всесилии можешь принять раскаяние грешника и отменить наказание, и никто не может помешать Тебе. Тогда почему Ты не отменишь моего наказания с помощью Своего Атрибута доброты?

Если Ты не позволишь мне войти в Эрец Исраэль, моя миссия останется незавершенной. Уж если Ты позволил мне победить Сихона и Ога, то позволь мне теперь уничтожить тридцать одного ханаанского царя! Кроме того, Ты открыл мне Тору; разве Ты не дашь мне привилегию учить ее в Эрец Исраэль?

Позволь мне перейти Иордан, чтобы я увидел Землю, где душа может достичь наивысшего совершенства.

Я хочу посмотреть на гору Мория (Святую гору, где Ицхак был связан на жертвеннике и на которой в будущем воздвигнут Храм) и совершить там молитву. Позволь мне увидеть и сам Храм — святой Дом, в котором будут совершаться жертвоприношения ради искупления грехов народа. (Моше говорил о строительстве Храма так, словно окончательный и вечный Храм был бы построен тотчас же после входа евреев в Землю.)

«Моше, — отвечал Ашем, — клянусь, ты не поведешь народ за Иордан».

Увидев, что Б-г гневается на меня, я перечислил Тринадцать Атрибутов Милосердия, которым Он научил меня. Хотя Он был умиротворен, но, тем не менее, отказал мне, говоря так: «Я не могу слушать тебя, ибо Я дал две клятвы: либо ты умрешь здесь, в пустыне, либо Я уничтожу народ Израиля».

Почему Моше мог выжить лишь ценой гибели всего еврейского народа?

Виленский Гаон от имени наших мудрецов поясняет, что если бы Моше вошел в Эрец Исраэль, это послужило бы причиной незамедлительного строительства Храма. Святость Храма, сооруженного под его руководством, была бы столь велика, что никто и никогда не смог бы его разрушить. И если бы впоследствии евреи согрешили, Ашему пришлось бы их уничтожить. Поэтому Всевышний в Своем Милосердии сделал так, что Храм строили лидеры меньшего масштаба, нежели Моше, чтобы Он смог разрушить Храм и дать выжить еврейскому народу.

«Хочешь ли ты заслужить жизнь ценой истребления всего еврейского народа?»

Я отвечал: «Пусть лучше умрет тысяча Моше, нежели один еврей».

Потом я молил: «Я не прошу о чести войти туда в качестве вождя, позволь мне вступить в Землю обыкновенным человеком».

Б-г ответил: «Царь не входит как частное лицо».

«Если я не могу войти туда живым, пускай по крайней мере мои кости будут доставлены туда для захоронения,» — просил я.

«И твои кости не пересекут Иордана,» — непреклонно ответил Б-г.

«Властелин Вселенной, — возражал я, —неужели у меня меньше заслуг, чем у Йосефа? Именно я обнаружил его гроб и позаботился, чтобы его останки были доставлены в Святую Землю. Разве со мной не следует поступить так же?»

Б-г отвечал: «Йосэф заслужил, чтобы его похоронили в Земле, так как он открыто признавал свое происхождение. Находясь в тюремном заключении в Египте, он открыл своим соседям по темнице: «Меня украли из Земли евреев», хотя знал, что это признание унизит его в их глазах. А вот ты умолчал о своем происхождении. Когда ты слышал, как дочери Итро говорили своему отцу: «Египтянин спас нас у источника», ты не поправил их тотчас же. Тот, кто отрекается от своих корней, не будет похоронен в своей Земле».

Вообще-то у Моше была достаточно веская причина скрывать свое еврейское происхождение: он боялся за свою жизнь. Если бы открылось, что он бежал из дворца фараона и приговорен к смерти за убийство египтянина, его могли схватить и вернуть обратно. Тем не менее Б-г осуждает Моше, великого праведника, за то, что он — пусть даже на короткое время — позволил дочерям Итро думать, что он нееврей.

«Осознав, что все мои мольбы напрасны, я представил Всевышнему самые убедительные доводы».

«Властелин Вселенной, — спорил я, — почему Ты не даешь мне войти в Эрец Исраэль? Из-за того, что у вод Меривы я назвал евреев «бунтарями»? Ты Сам называл их так, когда утверждал: «Пусть посох Аарона будет храниться пред Ковчегом Откровения как знак против бунтарей» (Бемидбар 17:25).

Когда я осознал твердость Б-жественной клятвы, то надел рубище, посыпал голову пеплом, нарисовал вокруг себя круг и объявил: «Я не сдвинусь с этого места, пока Ты не изменишь Свое решение».

Мои мольбы потрясали небеса и землю до тех пор, пока все создания не подумали: «Должно быть, пришел Судный день, на котором Б-г обновляет мир!»

Тогда Всемогущий повелел: «Пусть закроются все Небесные Врата, чтобы молитвы Моше не вознеслись!»

Мои молитвы пронзали подобно мечу все семь Небес. Я произнес Великое Имя, которому я научился на Небесах, дабы мои молитвы были услышаны. «Скорее,— призывал Б-г ангелов, — закройте все врата, ибо молитвы Моше возносятся к высотам!»

Я совершил 515 различных молитв».

Мидраш поясняет, что на 515 типов молитв Моше намекает слово ваэтханан (я молил), численное значение которого 515.

Согласно кабале, такое число молитв ежедневно возносят ангелы.

Эш дат, исходя из этого числа, предполагает, что молитвы Моше предназначались на благо человечества вплоть до эры Окончательного Искупления. Этот мир подойдет к своему концу через 6093 года после сотворения (согласно Отийот дераби Акива; Гетра упоминает лишь круглое число 6000). Моше умер в 2488 году. Он молился об остающихся 3605 годах, которые, если их поделить на цикл шмиты, дают 515 семилетних циклов, начиная от смерти Моше и до конца настоящей эры.

«Тогда Б-г явил Себя мне в окружении Своего Великого Суда Ангелов и сказал: «Прекрати молитвы! Великий Суд на Небесах окончательно постановил, что ты не перейдешь Иордан! Если будешь продолжать молиться, ты можешь снискать и себе и нам дурную славу. Народ решит: «Должно быть, Моше совершил много грехов, поскольку все его молитвы остаются без ответа; более того, Б-г жесток, так как не внемлет такому количеству молитв. Если же принять твои молитвы, это навредит поколению пустыни. Народ скажет: «Только Моше из всего народа был праведен, и поэтому он вошел в Эрец Исраэль; остальные же были не столь добродетельны и поэтому умерли в пустыне.

Что же получится, если ты войдешь в Эрец Исраэль после кончины твоего брата Аарона в пустыне? Люди подумают: «Аарон, как и мы, не был удостоен права войти в Святую Землю, так как согрешил в сооружении золотого тельца, и его грех не был искуплен. Поэтому он наказан смертью в пустыне». (На самом деле Аарон умер, как и Моше, в пустыне за грех у вод Меривы.)

Знай, Моше: решение запретить тебе войти в Землю отменить нельзя. Ты совершил совсем незначительную ошибку у вод Меривы, но такое тяжелое наказание соответствует величию твоей мудрости.

Срок, отпущенный тебе, истек; Иеошуа займет твое место. Будь доволен той наградой, которая предназначена тебе в Грядущем Мире!»

«Неужели все мои мольбы напрасны?» — спросил я у Ашема. «Нет, — отвечал Всевышний, — ты увидишь больше, чем если бы вошел в Эрец Исраэль, и больше, чем твой преемник Иеошуа. Взойди на гору Нево, и Я позволю тебе увидеть не только места, о которых ты говорил, но и всю Эрец Исраэль — север, юг, запад и восток.

Восхождение Моше на гору Нево в день его смерти будет описано в конце раздела Зот абраха.

Тем самым ты подаришь Земле благословение и будешь способствовать ее покорению в будущем.

Не ты, а Иеошуа вступит во владение Землей. Расскажи ему, что такое быть вождем, укрепи его изучением Торы и защити его с помощью заповедей».

«Мы оставались на восточном берегу Иордана, расположившись лагерем как раз против того места, где вы согрешили, поклоняясь Пэору».

Этими словами Моше намекнул, что он будет похоронен близ того места, где сыны Израиля согрешили с Пэором, чтобы получить искупление за этот грех.

Почему Моше так страстно желал войти в Эрец Исраэль и почему Б-г отказал ему в этом

Причины, по которым Моше так стремился войти в Эрец Исраэль, были чисто духовного характера. Он хотел достичь самосовершенствования, исполнив такие заповеди, как, например, трума, маасэр, бикурим и шмита, которые соблюдаются только в Земле Израиля. Более того, он хотел и других евреев призвать к исполнению этих заповедей.

Ашем сказал ему: «Хотя ты и не войдешь в Землю, Я буду считать, что ты соблюдал все заповеди, исполняемые только здесь. Более того, Я награжу тебя за все заповеди, которые евреи будут соблюдать в Эрец Исраэль, ибо они узнали их от тебя».

Одна из причин, почему Ашем отверг молитвы Моше, состояла в том, что все будущие поколения должны знать: Б-г наказывает за каждый грех. Смерть Моше послужит им уроком и научит остерегаться нарушать Слово Б-га.

Более того, Б-г считал благоприятным для поколения пустыни, чтобы Моше был похоронен вместе с ними. Польза от этого шага станет более понятной из такой притчи.

Выходя из автобуса на темную улицу ночью, пассажир выронил несколько мелких монет. Он не решился попросить шофера подождать, пока будет поднимать монеты в свете фар автобуса. Быстро сообразив, он выбросил из кармана десять долларов и крикнул шоферу: «Пожалуйста, задержитесь на минуточку! Я потерял десять долларов». При свете передних фар автобуса пассажир наклонился, чтобы взять банкноту и одновременно подобрал мелочь.

Вот и Ашем сделал так, чтобы Моше был похоронен среди поколения пустыни и своими заслугами защитил их и обеспечил их возрождение во время Воскресения Мертвых.

Б-г сделал так, что за пределами Эрец Исраэль были похоронены другие великие праведники, например, пророк Ехезкель в Бавеле, Мордехай в Персии, чтобы их заслуги охраняли собратьев-евреев, похороненных в диаспоре.

Ашем посчитал также, что последующие поколения не заслуживают обладания вечным Храмом, который построил бы Моше, приведи он их сам в Землю.

Таким образом, при конечном рассмотрении эра, в течение которой Моше был лидером, завершилась в соответствии с Б-жественным планом.

Доверенному министру императора было дано право наделять высокими постами знатных людей страны. Именем властителя он назначал генералов, офицеров и даровал титулы.

Но однажды министра не пропустили во дворец. «Как такое могло случиться? —удивлялся народ.— Разве не он раздавал другим высокие должности?» Тогда людям сказали: «Министр отправлен в отставку, теперь на его место назначен другой» .

Вот так и Моше обычно, так сказать, отдавал приказы Всевышнему: «Поднимись, Ашем!», «Возвратись, Ашем!», «Накажи грешников!» А когда стал молить Ашема за самого себя, то получил отказ. Почему? Подошел к концу срок его правления — начиналась эра Иеошуа.

Наши мудрецы объясняют, что Б-г определяет период правления каждого вождя с точностью до доли секунды. Подходил срок правления Иеошуа, поэтому молитвы Моше разрешить ему пересечь Иордан не были исполнены.

В будущем — после Воскресения Мертвых — Всемогущий приготовит праздник для праведников всех поколений. Евреи, страдавшие в изгнании и жертвовавшие собой, чтобы освятить Его Имя, с восторгом будут наслаждаться запахами сладких благовоний. Те, кто отказался вступать в смешанные браки с нееврееями и соблюдал заповеди, будут приглашены Ашемом: «Ешьте, друзья!» (Шир аширим 5:1). И знатоки Торы также будут приглашены: «Пейте от души, мои возлюбленные друзья!» (Там же).

После окончания трапезы встанет вопрос, кто будет удостоен чести вести зимуй (введение к Послетрапезному благословению, которое произносят, когда трое или более взрослых людей ели совместно).

Аврааму, основателю еврейской нации, будет предложен кубок вина и его попросят начинать благословение. «Я этого не заслужил, — будет отказываться Авраам.—Я ведь отец Ишмаэля».

Тогда пригласят Ицхака. «Как могу начинать благословение я, отец Эсава», — будет возражать Ицхак.

Эту честь предоставят Яакову. «Я не могу этого сделать, — ответит он. — Я женился на двух сестрах, а это позднее запретит Тора».

Тогда подойдут к Моше. Но и он откажется, утверждая: «Я не заслужил того, чтобы войти в Эрец Исраэль ни при жизни, ни после смерти».

Следующим будет Иеошуа. «Не призывайте меня, — будет отказываться Иеошуа. — Я не заслужил того, чтобы иметь сына».

Наконец, очередь дойдет до царя Давида, который уступит: «Я начну благословение словами: «Я подниму кубок спасения и призову Именем Ашема» (Теилим 116:13).

Давид, «сладкоголосый певец еврейского народа» (который сочинял и пел многие псалмы Теилим), воспоет благословение.

Маарша поясняет, что все перечисленные праведники отказались от чести вести Послетрапезное благословение, ибо каждый из них чувствовал, что недостоин прочитать определенную его часть.

Авраам и Ицхак не могли возгласить «и за Твой завет (обрезания)», ибо не все их сыновья были праведниками, следовательно, они чувствовали в себе некоторый ущерб в отношении завета обрезания. Яаков нарушил закон Торы, женившись на двух сестрах (хотя причина тому была очень важной и событие произошло до дарования Торы), поэтому он не мог произнести «за Твою Тору, которой Ты нас научил». Моше не мог прочитать «за благодатную, добрую Землю», поскольку ему не было позволено войти в Эрец Исраэль. Иеошуа понимал, что несовершенен, так как у него не было сына, который мог бы стать строителем Храма, следовательно, он не мог прочитать благословение «и отстрой».

Только в Давиде сочетались все качества, которых не хватало остальным, так что он мог читать Послетрапезное благословение без всякого замешательства.

Какие практические уроки мы можем извлечь из молитв Моше

Среди всех уроков, которые можно извлечь из молитв Моше, особенно выделяются два:

1. Вся жизнь Моше была посвящена служению Ашему, но он не считал, что Б-г должен исполнять его желания в качестве вознаграждения. Скорее, Моше представлял свои молитвы как мольбы и просьбы, отдавая себе отчет, что вне зависимости от того, насколько велико служение человека Ашему, он всегда будет в долгу перед Б-гом.

Поэтому наши мудрецы советуют: в словах твоей молитвы не должно быть требовательности; лучше смиренно умолять Ашема быть милостивым к тебе, невзирая на твои прегрешения.

2. Настоятельные молитвы Моше, которые он возобновил в день кончины (как это будет объяснено в разделе Ваелех), учили будущие поколения настойчивости в молитве. Пускай человек ощущает — буквально или в переносном смысле —на своей шее лезвие меча, он все равно не должен говорить: «Какой смысл молиться дальше?»

Моше продолжал молиться, хотя Ашем недвусмысленно сказал ему: «Клянусь, ты не приведешь эту общину в Землю»; несмотря на то, что Иеошуа уже был назначен его преемником; несмотря на то, что Моше уже высказал свою последнюю волю, наделив два с половиной колена землями на восточном берегу Иордана. Тем самым он показал, что человек никогда не должен говорить: «Я безнадежно болен, я высказал свою последнюю волю, и все мои владения уже распределены. Зачем мне продолжать молиться?»

Никакая молитва не может быть «тщетной», ибо Б-г удостаивает вниманием любую молитву любого существа (хотя проситель может и не увидеть тотчас ее ощутимых результатов).

Царь Хизкияу опасно заболел и был при смерти. К нему пришел пророк Иешаяу и объявил от Имени Б-га: «Сделай последние распоряжения по дому, ибо ты скоро умрешь. Б-г объявил тебе смертный приговор не только в этом мире, но навечно; ты не оживешь при Воскресении Мертвых».

Хизкияу, бывший праведным царем, пришел в уныние. Он спросил: «В чем моя вина перед Всемогущим?» Иешаяу ответил ему: «Б-г наказывает тебя за то, что ты не женился. Ты согрешил, нарушив заповедь «плодиться и размножаться».

«У меня была причина, чтобы не вступать в брак, — защищался Хизкияу. — Я предвидел, что из моих потомков ничего хорошего не получится — они бы отменили заповеди Ашема».

«Тебе не следовало вмешиваться в дела Б-га, — упрекал его пророк. — Ты должен был исполнить долг и жениться, а Б-г сделает так, как пожелает».

«Если только в этом дело, — отвечал Хизкияу, — то, пожалуйста, отдай мне в жены свою дочь. Быть может, твои и мои заслуги, вместе взятые, отменят жестокий приговор в отношении моих потомков».

Иешаяу не верил своим ушам. Он был послан, чтобы сообщить этому человеку о близкой смерти, а тот предполагает жениться на дочери пророка!

«Не могу понять тебя, Хизкияу, — сказал он. — Ведь я пришел сюда, чтобы предсказать твою смерть!»

«Забудь о своем пророчестве, Иешаяу! — возражал Хизкияу. — Праотцы учили нас, что человек никогда не должен отчаиваться, даже когда ощущает меч у своего горла. Пусть он никогда не прекращает молиться, ибо милость Б-га безгранична».

Иешаяу ушел, а больной царь, повернувшись к стене, где он ощущал Шехину, начал молитву от самого чистого сердца, обливаясь слезами раскаяния за то, что совершил.

Пророк не успел еще выйти за ворота, как его настигло Слово Б-га: «Иди и скажи Хизкияу: «Я видел твои слезы и принимаю твою молитву. Ты проживешь еще пятнадцать лет, и Я спасу тебя от врагов».

Иешаяу не хотелось возвращаться с этой вестью: «Ашем, — взмолился он, — как я могу противоречить своему же пророчеству, высказанному всего несколько минут тому назад? Хизкияу посчитает меня лгуном».

«Не бойся, — успокаивал его Б-г. — Хизкияу — праведник и верит в истинность всех твоих слов».

В конце концов Иешаяу согласился на брак своей дочери с царем. В этом браке родились два порочных сына: Менаше, который стал царем Иеуды и совершал злые дела, и Равшакай, отступник, помогавший ассирийскому царю Санхериву против евреев.

Однако Хизкияу не предвидел того, что в конце своей жизни Менаше раскается, а его потомок, царь Иошияу, будет столь праведен, что пророк назовет его «драгоценным золотым украшением» (Эйха 4:1).

Моше призывает евреев быть верными Торе — особенно строго соблюдать запрет идолопоклонства и всегда помнить о даровании Торы

Моше продолжал призывать евреев: «Слушайте мои слова и раскайтесь во всех прошлых прегрешениях. Тогда Ашем обязательно даст вам владения в Обетованной Земле.

Исполняйте законы Торы так, как вас им учили, ничего не прибавляя и ничего не убавляя в них.

Вы ведь сами знаете, к каким губительным последствиям привело незначительное отклонение от закона Торы:24000 из вас, что поклонялись Баал Пэору, оправдывая себя тем, что это омерзительное служение является насмешкой над идолом, погибли от мора; те, кто отказался служить идолу и остался верным Ашему, живы и по сей день».

Моше объявил, что тот, кто соединит себя с безжизненным идолом, умрет вместе с ним, а тот, кто соединит себя с Источником жизни, выживет.

Ашем обещает: «Соедините себя со Мной в этом мире, и Я приближу вас к Себе в Мире Грядущем».

Ашем дал евреям огромное число заповедей на все случаи жизни. Например:

• Когда еврей покупает одежду, его предупреждают: «Не носи шаатнез!».

• Когда надевает одежду с четырьмя углами: «Прикрепи к одежде цицит».

• Когда стрижет волосы: «Не срезай волосы в тех местах, где это запрещено».

• Когда покупает дом: «Поставь ограждения на крыше и в других опасных местах» и «Прикрепи мезузы на дверях!»

• Он должен соблюдать определенные правила, когда женится, когда у него рождается сын и т.д.

Зачем нужно так много заповедей?

Ашем поступает, как капитан, который бросает спасательный круг тонущему пассажиру, предупреждая его: «Не отпускай его! Пока ты соединен с каналом жизни, ты будешь держаться!»

Вот так и Б-г дал нам огромное число «каналов жизни», дабы прилепиться к Нему.

Моше предостерегал народ: «Законы, которым я вас обучаю, придуманы не мной —они установлены Б-гом. Изучайте их и следуйте им. Благодаря этому, остальные народы будут относиться к вам, как к мудрым и разумным людям».

Цель исполнения заповедей состоит не в этом. Мы обязаны исполнять Тору, даже если неевреи смеются над нами. Однако Тора объявляет, что только Б-гобоязненный, соблюдающий Тору еврей совершает истинный кидуш Ашем в глазах неевреев и завоевывает их уважение, но никак не ассимилированный еврей.

Гемара (Шабат 75а) объясняет, что Моше имел в виду, в частности, знание астрономии, которое прославило наших мудрецов среди других народов.

«Они поставили меня сторожить их виноградники, а свой собственный виноградник я не сохранила» (Шир аширим 1:6).

Еврейский народ жаловался Ашему: «Другие народы соблазнили нас и вовлекли в свои культы. При этом мне пришлось отказаться от «моего собственного виноградника» — моего наследия».

Дети из Иерусалима отличались особыми талантами. Человек, приехавший в Иерусалим, вошел в одну из школ и заметил, что один из учителей ненадолго покинул класс. Любопытный посетитель зашел в классную комнату и разговорился с учениками.

Дети предложили ему: «Давайте поиграем в загадки. Тот, кто не отгадывает загадку, должен раздеться. Вы будете загадывать загадку нам, а мы — вам».

Гость согласился, первыми игру начали дети: «Девять ушли, восемь пришли; два льют, пока один пьет; двадцать четыре прислуживают ему. Кто или что это?»

Посетитель не знал ответа, и дети раздели его, после чего он направился к раби Йоханану бен Закаю, чтобы пожаловаться. «Как грубы нравы в Иерусалиме, — обвинял он раби Йоханана, — снимать с гостей одежду!»

Раби Йоханан сразу понял, что произошло, и спокойно отвечал: «Может быть, они загадали вам загадку, а вы не смогли на нее ответить?»

«Да», — согласился гость.

«Повторите загадку мне, — сказал раби Йоханан, опасавшийся, что совершит хилуль Ашем, если не поможет гостю. Услышав загадку, раби Йоханан объяснил, — это маленький мальчик. Он рождается через девять месяцев, его обрезают на восьмой день, две материнские груди вскармливают его в течение последующих 24 месяцев».

Приезжий вернулся в школу и дал ответ, после чего дети вернули ему одежду. Но они твердо знали, что он не мог решить эту загадку без посторонней помощи, поэтому дразнили гостя: «Если бы вы не пахали на моей телице, вы бы не разгадали моей загадки». (Этими словами судья Шимшон укорял филистимлян, которые отгадали загадку с помощью его жены.)

Другой человек, приехавший в Иерусалим, попросил ребенка купить ему яиц и сыра. Когда тот вернулся, он решил проверить его сообразительность. «Скажи, — спросил он мальчика, — этот сыр от белой козы или от черной?»

Смышленый малыш отвечал: «Ты старше и мудрее меня. Не мог бы ты вначале сказать, от какой курицы яйца — от белой или от черной?»

В другой раз мужчина увидел ребенка с закрытым горшком и спросил его: «Что у тебя там?»

«Если бы моя мама хотела, чтобы вы это узнали, — отвечал мальчик, — она ни за что не закрыла бы его».

Когда однажды ребенок перехитрил раби Йеошуа, тот воскликнул: «Счастлив народ, все люди которого мудры — и старые, и молодые!»

Моше объяснял народу: «Когда люди услышат ваши законы, то признают: «Хотя мы не можем понять всех этих законов, например, запрета на ношение одежды из шерсти и льна или окропление очищающей водой того, кто дотронулся до трупа, но, тем не менее, мы должны признать, что это мудрый и разумный народ. Раз их социальные законы справедливы и гуманны, то и их непонятные законы должны быть обусловлены некой высшей логикой. Более того, мы видим, что Б-г отвечает на их молитвы. Когда они, завернувшись в свои молитвенные покрывала, взывают к Нему, упоминая Тринадцать Б-жественных Атрибутов Милосердия, Он заставляет падать дождь, прекращает мор или останавливает разрушение».

Моше напоминает евреям: «Есть ли другая великая нация, к которой Б-г так близок, как наш Б-г, когда бы мы ни воззвали к Нему?!»

Однажды вечером раздался стук в дверь. Хозяин дома Реувен открыл дверь и увидел соседа Шимона.

«Чем могу тебе помочь?» — спросил Реувен.

«Я пришел просить об одолжении», — ответил сосед.

«Войди, пожалуйста, — ласково сказал Реувен, — садись, и я выслушаю твою просьбу».

На следующий вечер опять кто-то постучал. Это опять был тот же сосед.

«Прости, что отнимаю у тебя время, — извинился Шимон. — Но у меня опять к тебе просьба».

«Входи, садись к столу, и я выслушаю тебя», — вежливо сказал хозяин.

Сосед объяснил, чего он хочет, и удалился. Когда Шимон появился и на третий день, Реувен выслушал его, стоя в дверях. Когда же он пришел в четвертый раз, Реувен сказал сыну: «Открой дверь и, если опять пришел этот надоедливый человек, скажи, что у меня нет для него времени».

Человек теряет терпение, если просить его об одолжении многократно, но Тора уверяет, что Всемогущий поступает наоборот, — чем больше мы молимся Ему, тем больше Он внимает нашим молитвам.

Не всегда в минуту нужды мы можем обратиться за помощью к родственнику или благодетелю. Однако Б-г близок любому еврею вне зависимости от того, где тот живет.

Корабль попал в свирепую бурю, и все мольбы команды разным божествам были тщетны. Среди пассажиров оказался еврейский мальчик, к которому в конце концов обратились все, требуя, чтобы он умолил Ашема спасти судно. Мальчик распростерся в молитве, и шторм утих.

Через несколько часов корабль вошел в незнакомый порт. Моряки сказали мальчику: «Вот тебе деньги, пойди и купи еды для всех нас».

«Почему вы посылаете меня? — спросил их мальчик. — Я никого здесь не знаю».

«А зачем тебе знать кого-то? — отвечали моряки, — вы, евреи, нигде не чувствуете себя чужаками. Куда бы вас ни забрасывало, ваш Б-г всегда с вами».

У евреев больше прав, нежели у ангелов. Небесное воинство восхваляет Б-га, возвышая голос, а еврею необходимо только прошептать молитву, и Ашем слышит его.

Однако обещание Ашема во все времена принимать наши молитвы относится исключительно к молитвам общины. Раскаявшаяся община, совместно взывающая к Ашему из самой глубины сердец, получает искомое. Так как человек не уверен, что его личные молитвы будут услышаны, ему следует всегда молиться с миньяном, кворумом из десяти мужчин.

Моше предостерегал людей: «Ваша мудрость будет признана, если вы будете соблюдать заповеди правильно, то есть в соответствии с алахой. Для этого необходимо постоянно изучать Тору, потому что если вы забудете, как надо правильно их исполнять, вас немедленно сочтут глупцами.

Направьте все свои силы на изучение Торы — источник величия еврейского народа.

Никогда не забывайте о великом событии — даровании Торы!

Если вы забудете или будете отрицать его, то, в конечном итоге, придете к отрицанию существования Всемогущего и приведете себя к физической и духовной гибели.

Малбим так объясняет связь между дарованием Торы и предыдущими стихами: «Моше только что пояснил евреям, что другие народы будут уважать и восхищаться ими за изучение и исполнение мудрых законов Торы. Теперь же он предостерег их от принятия нееврейского взгляда на дарование Торы. Хотя другие народы ставили под сомнение или отрицали это событие (так как они никогда не испытывали его сами и поэтому не могли поверить в то, что Б-г общался с человеком), Моше все же предупреждал сынов Израиля: «Вы, кто видел Откровение на Синае, не забывайте о нем! Передайте рассказ о нем своим детям, чтобы Тора всегда пребывала с еврейским народом».

Сам Б-г непосредственно обращался ко всему народу. Тем самым Он отпечатал в ваших сердцах неизгладимый страх перед Его вознесенностью.

Долг каждого отца рассказывать своему ребенку об этом событии и о его воздействии на наш народ.

Однако помните, что вы слышали только голос Б-га из огня на горе Синай, но вы ничего не видели. Остерегайтесь создавать какую-либо скульптуру — мужскую или женскую, — похожую на любое тело или существо, чтобы увековечить передачу Торы. Создание изваяний, в конечном итоге, приведет вас к поклонению идолам.

Не уподобляйтесь язычникам, поклоняющимся солнцу, луне или созвездиям. Они думают, что позволено служить посредникам, так как их защищают охраняющие ангелы (хотя и неевреям не позволено поклоняться идолам). Вас же охраняет Сам Б-г, вы Его удел. Он вывел вас из Египта, где Он очистил вас (духовно) в плавильном горне, чтобы вы стали Его наследием».

Предупреждая евреев остерегаться идолопоклонства, Моше сделал замечание, которое не укладывается в контекст: «Б-г разгневался на меня и не позволил мне пересечь Иордан. Я должен умереть здесь, а вы перейдете на другой берег и унаследуете Землю». Зачем он сказал об этом?

Моше внушал людям: «Меня не будет с вами, когда вы войдете в Эрец Исраэль, поэтому я предостерегаю вас от языческих обычаев людей, населяющих Ханаан».

Кроме того, в замечании Моше был и глубинный смысл, который можно понять из следующей притчи.

Уже после того как королева дала жизнь многим сыновьям, король сделался недовольным ею и решил развестись с ней.

«Покинь мой дворец, — сказал он. — Я женюсь на другой».

«Разве ты не скажешь мне имени своей будущей жены?» — спросила его королева.

«Ее зовут Такая-то», — отвечал ей король.

Королева собрала сыновей и сказала им: «Ваш отец хочет развестись со мной и жениться на Такой-то. Вы позволите ей управлять царским хозяйством?»

Она надеялась, что сыновья будут просить короля за нее. Однако сыновья не смогли уловить в ее вопросе мольбы и отвечали: «Да».

«Вы будете слушаться распоряжений другой женщины?» — в отчаянии повторила королева.

«Да, будем», — непреклонно отвечали сыновья. Королева была вынуждена пояснить: «Другая женщина не сможет организовать хозяйство так же хорошо, как это делала я, поэтому вы и ваш отец будете страдать».

Вот так и Моше втайне умолял евреев помолиться за него, как обычно это делал сам ради них. Поэтому он без устали повторял, что это они войдут в Землю, а не он («Слушай, Исраэль, ты пересечешь сегодня Иордан» (9:1), что подразумевало: «но не я». «Когда Б-г приведет вас в Землю» (11:29), что подразумевало «но не меня»).

Однако все намеки Моше остались без внимания; евреи были невосприимчивы к ним (ибо Небеса постановили, что Моше не войдет в Эрец Исраэль).

Свое предостережение против идолопоклонства Моше завершил увещеванием: «Не делайте никаких образов, которые запрещены Б-гом. Хотя вы и горячо любимы Им, Он — ревнивый Б-г, Который наказывает тех, кто поклоняется идолам».

Моше пророчествует, что евреи будут служить идолам, будут изгнаны и рассеяны; он увещевает евреев раскаяться в изгнании

Этот отрывок (4:25—40), в котором Моше умоляет евреев вернуться к Ашему среди несчастий изгнания, каждый год читают в синагогах в пост Девятого ава во время утренней молитвы.

Моше предостерегал евреев: «Я пророчески предвижу, что через несколько поколений в Эрец Исраэль вы развратитесь, станете поклоняться идолам и делать зло в глазах Б-га.

Я взываю к двум вечным свидетелям, небу и земле, чтобы они подтвердили, что я предупреждал вас: «Вы быстро будете изгнаны из Земли, закончится ваше пребывание там!» («Быстро» соответствует восприятию Б-га, ибо в Его глазах тысяча лет —это всего лишь один день. Изгнание произошло через 850 лет после Исхода из Египта.)

Моше предсказал, что через 852 года после Исхода из Египта евреи согрешат так сильно, что заслужат уничтожение. В Своем милосердии Б-г приблизил конец на 2 года, чтобы предотвратить их полное истребление. Он уничтожил Храм вместо Общины Израиля, а полное истребление народа было заменено изгнанием.

Моше пророчествовал: «Ашем рассеет вас среди народов. Куда бы Он ни повел вас, вы будете малочисленны. Вами будут управлять люди, поклоняющиеся образам из дерева и камня, богам, которые не видят горя своих верующих, не слышат их криков, не принимают их жертв и не вдыхают их приятного аромата». (Потом вы сами поймете разницу между поклонением мертвым идолам и служением Живому Б-гу, Которого вы покинули.)

Моше уверял евреев: «Если вы будете искать Ашема, вашего Б-га, даже в изгнании, вы найдете Его, но если будете искать Его всем своим сердцем и душой (а не только с помощью своих губ)».

Иногда Шехина (Присутствие) Ашема видима, иногда — нет; иногда Он слушает, а иногда — нет; иногда Он отвечает, а временами — нет; когда-то Его можно найти, а когда-то — нет; Он то вдруг становится близок, то отдаляется.

Он не явил Себя окончательно даже Моше, с которым общался напрямую. Когда Моше попросил: «Пожалуйста, яви мне Свои пути», Б-г ответил: «Тебе не дано увидеть Мою славу в ее целостности». Даже великие пророки Шмуэль и Давид не всегда получали ответ.

То же самое сказано и про эпоху, когда Шехина открыто являла себя еврейскому народу.

Пророк Ехезкель видел, как Шехина начала отделяться от Общины Израиля из-за их грехов евреев. Он объявил: «Между мной и ними стоит стена» (Ехезкель 43:8). Из-за еврейских грехов между сынами Израиля и Шехиной возникло духовное препятствие, тума (нечистота). В изгнании Ашем далек от нас как никогда; тем не менее Тора уверяет, что к Нему все же можно приблизиться. Поэтому Моше заявил: «Вы найдете Его, если возвратитесь к Нему всем своим сердцем». Искреннее раскаяние преодолеет все преграды и достигнет Трона Славы.

Величие раскаяния иллюстрирует следующее событие:

Во время визита в Рим рабби Элиэзера, рабби Иеошуа и рабана Гамлиэля римский сенат принял секретное постановление, в соответствии с которым все евреи должны быть истреблены через тридцать дней.

Один из римских сенаторов был Б-гобоязненным человеком. Он навестил рабана Гамлиэля и рассказал ему о тайном приказе. «Не бойся, — уверял он, — ваш Б-г обязательно придет вам на помощь до конца месяца».

Однако прошло двадцать пять дней, но ничто не свидетельствовало о вмешательстве Б-га. Тогда сенатор рассказал о приказе своей жене. Ее праведность не уступала его достоинствам, и она предложила: «Если срок уже почти истек, то почему ты не выпьешь яд из своего перстня, чтобы спасти евреев?» (Лучше заслужить долю в Грядущем Мире, чем жить жизнью нечестивца.)

В те дни римская знать обычно хранила в перстнях порцию яда на случай возникновения ситуации, из которой самоубийство было бы самым предпочтительным выходом. Если сенатор умирал перед тем, как декрет вступал в силу, то постановление аннулировалось.

Муж согласился со своей супругой. Он выпил яд из перстня, и в результате его смерти закон против евреев был отменен.

Мудрецы пришли к жене сенатора со своими соболезнованиями и заметили: «Жаль, что корабль до отплытия не уплатил таможенного сбора!» Они имели в виду, что ее муж ушел из жизни, не совершив обряда обрезания.

Она отвечала: «Я поняла значение ваших слов. Но корабль уплатил пошлину, перед тем как отправиться в путь!» Она повела их в соседнюю комнату и показала, что ее муж совершил обрезание перед кончиной.

Мудрецы сказали так: «Этот праведник является одним из величайших героев, которые освятили Имя Ашема. Его награда за обрезание превышает награду Авраама, ибо, в отличие от Авраама, он совершил его без Б-жественного обещания благословения».

Чем же евреи заслужили такое необычное спасение от варварского приказа об уничтожении? Услышав о декрете, они раскаялись и молились.

Моше предсказывал: «Когда будете в горе и постигнут вас в конце дней все эти события, то если вы вернетесь к Ашему, своему Б-гу, и будете слушать Его Голоса —ибо Ашем, ваш Б-г, является милостивым Б-гом, — Он не покинет вас, не уничтожит и не забудет о завете с вашими праотцами, которым Он поклялся в этом».

Эти стихи указывают, что Б-г осуществит Окончательное Избавление благодаря пяти факторам (тем же, которые привели к освобождению от египетского рабства):

• страданиям еврейского народа; 
• его раскаянию; 
• завету с праотцами; 
• милосердию Ашема;

• наступлению предопределенного времени Избавления (или как только еврейский народ вернется к Ашему).

Моше продолжал объяснять: «А если вы спросите: «Почему Б-г обращается с нами более строго, нежели с другими народами?», то ответ будет таким: вы отличаетесь от других народов, ибо испытали на себе два уникальных исторических события:

1. Дарование Торы. «Спросите народы земли, живущие на ней после Сотворения, слышали они о чем-нибудь подобном? Разве когда-либо еще наделялся целый народ пророческим даром и слышал Глас Б-жий из огня, подобно вам у горы Синай?! Разве бывало так, что услышав Голос Б-га, народ погибал, а затем возрождался чудесным образом?!»

2. Исход из Египта. «Разве когда-либо еще Б-г делал знаки настолько же явные, как те, что Он совершил через меня в Египте, например, десять казней и гибель египтян в Красном Море?

Мидраш упоминает Дарование Торы перед Исходом, потому что именно получение Торы было конечной целью Исхода.

Вы видели великие чудеса собственными глазами; вы спокойно покинули Египет среди дня, а затем вас вели по пустыне: днем — облако, а ночью — огненный столп.

Освобождение из Египта было трудным делом для Б-га, ибо Атрибут Справедливости требовал, чтобы вы исчезли среди египтян. Вы восприняли их идолопоклонство, а также были необрезаны. Если бы не Его клятва праотцам, он бы никогда не вывел вас оттуда».

Тем не менее и в египетском изгнании евреи выделялись: они сохранили свой язык (иврит), манеру одеваться, еврейские имена и среди них не было доносчиков. Более того, поклонение идолам было лишь внешним ритуалом, вызванным трудностями, от которых они страдали. Атрибут Справедливости обвинял евреев, так как требовал от них абсолютной праведности.

«Поэтому не приходите в отчаяние в последующих изгнаниях: Б-г опять повторит подвиг и освободит вас из среды неевреев.

Зачем же тогда Б-г отличал вас таким образом от всех других народов? Он делал это, чтобы показать, что Ашем — истинный правитель и, кроме Него, никого нет.

Именно поэтому при Даровании Торы и Исходе из Египта Он совершал для вас чудеса и, как вы видите сейчас, отдал в ваши руки царства могучих гигантов Сихона и Ога. Поэтому сегодня вы знаете и примете сердцем, что единственная сила на небесах и на земле — это Ашем — и нет никакой другой реальности».

Рамбам объясняет (Основы Торы 1:4), что ни одно создание или творение, кроме Ашема, не имеет абсолютного существования, так как полной независимостью обладает только Б-г, а все остальные творения зависят от Него.

Кроме того что мы должны признать истинность нашей традиции, для каждого еврея является заповедью сосредоточиться на мысли о существовании Б-га и Его уникальности в соответствии с возможностями данного человека.

Невозможно осознать величие Всемогущего при поверхностном рассмотрении, поэтому заповедь требует от человека «принять это к сердцу», изучать и сосредоточенно обдумывать, пока это осознание не станет частью его самого.

Четыре человека описывали Ашема совершенно разными словами, ибо их восприятие Ашема отличалось одно от другого:

• Тесть Моше воскликнул: «Теперь я знаю, что Ашем могущественнее остальных богов!» Хотя Итро отверг всех идолов, тем не менее, он приписывал им некоторую силу или влияние, иначе он не проводил бы сравнение между ними и Ашемом.

• Когда Нааман, военачальник арамского царя, был чудесным образом излечен от проказы пророком Элишей, он объявил: «Теперь я знаю, что нет на земле другого бога, кроме как в Израиле». Он ограничил власть Б-га землей, не желая признавать Его власть над небесными сферами.

• Рахав, женщина, которая укрыла в своем доме двух разведчиков, посланных Иеошуа, признала, что Б-г правит и наверху: «Ашем, ваш Б-г, есть Б-г на небесах наверху и на земле внизу». Однако она не исключала существования в этих сферах какой-то другой силы, кроме Него.

• Самым полным было признание Ашема со стороны Моше. Он учил евреев: «Ашем — это единственная абсолютная Сила на Небесах и на земле — нет никакой другой силы ни в какой другой сфере».

Сказал Б-г: «Моше, как ты признал и объявил о Моей уникальности, так и Я засвидетельствую в Торе, что никогда не будет пророка более великого, нежели ты».

Моше завершил так: «Если вы осознаете, что Б-г — это истинный Царь, вы будете ревностно исполнять Его законы. Он наградит вас долгой жизнью в вашей Земле, как в наши дни, так и в эпоху Машиаха».

Моше определяет три города-убежища на восточном берегу Иордана

Когда Моше услышал от Ашема, что его конец близок, он подумал: «Позволь мне заранее определить города-убежища на восточном берегу Иордана, чтобы там укрывались непреднамеренные убийцы».

Вначале Моше назначил город-убежище на территории колена Реувена — город Бецер. Реувен был отмечен такой честью (хотя Гад первым просил о земле на восточном берегу Иордана) ради заслуги основателя колена. Когда сыновья Яакова решили убить Йосэфа, Реувен возражал: «Не проливайте невинной крови. Лучше бросьте его в одну из ям!» В качестве награды Ашем дал колену Реувена первый город-убежище, который должен был сохранить жизни невольным убийцам.

Затем Моше назначил города Рамот на земле Гада и Голан на той части территории колена Менаше, которая располагалась на восточном берегу Иордана.

В действительности города-убежища, установленные Моше, не могли оградить убийцу: их охранительное действие вступило в силу только тогда, когда все города-убежища в Эрец Исраэль были устроены надлежащим образом (а это было сделано только при преемнике Моше — Иеошуа). Почему тогда Моше не предоставил Иеошуа возможность исполнить весь план целиком?

Два праведника являли собой пример пословицы: «Тот, кто дорожит исполнением заповедей, постоянно ищет новые заповеди, чтобы их соблюдать».

• Давид, услышав от Б-га слова «Не ты построишь Храм», ответил: «Разве я могу пребывать в праздности?» Он начал делать всевозможные приготовления: приобретал строительные материалы, искал и купил подходящий участок земли, установил новую, более эффективную систему чередования коэнов и левитов для службы в Мишкане. Он настолько старательно делал все от него зависящее ради исполнения заповеди, что Храм, который построил его сын, навеки называется «Домом Давида» (Теилим 30:1).

• Моше так старательно исполнял заповеди Б-га, что основал на восточном берегу Иордана три города-убежища, несмотря на то, что не ему предстояло завершить исполнение заповеди. Поэтому Б-г наградил Моше даже за те города, которые позже отделил Иеошуа, как сказано: «Тогда отделит Моше» (4:41).

«Тому, кто любит деньги, их всегда не хватает» (Коэлет 5:9). Помимо прямого смысла, этот стих имеет в виду, что праведник никогда не довольствуется исполнением обязательных заповедей, но всегда старается найти дополнительную возможность исполнить заповедь. Коэлет выражает эту мысль на примере с деньгами, чтобы направить естественное, свойственное людям желание приумножить свое имущество на обретение непреходящих ценностей — заповедей.

Более того, Моше вспоминал собственный печальный опыт и стремился исполнить заповедь устройства городов-убежищ. Его можно сравнить с человеком, «который попробовал блюдо и поэтому знает его вкус». Он до сих пор помнил горькое ощущение, когда за ним охотился суд фараона, приговоривший его к смерти за убийство египтянина, и он сумел спастись.

Вспоминая, как Б-г чудесным образом спас ему жизнь, Моше возрадовался и запел песнь. Поэтому слова Торы здесь «Тогда Моше отделит (города-убежища)» напоминают нам начало Песни, спетой Моше и Израилем на берегу Ям Суф.

Моше представляет Десять Речений

Когда Моше увидел, что народ сердцем принял его упрек, прислушавшись к предупреждению в отношении идолопоклонства, он посчитал, что люди готовы к повторению Торы. Он начал с Десяти Речений, которые являются основой всех заповедей.

Это поколение родилось уже после Дарования Торы и не слышало эти Речения из уст Самого Б-га (хотя переживания, связанные с Дарованием Торы, были красочно изложены им их отцами). Поэтому Моше хотел, чтобы они услышали Десять Речений хотя бы от него, посланца Б-га.

Моше призвал всех присутствующих сосредоточиться. «Слушай, Израиль! — воскликнул он. — Завет Б-га на Синае имеет отношение не только к вашим отцам. Он обязывает всех, кто присутствует здесь сегодня. Вы знаете, что я передаю вам слово Б-га, ибо Б-г Сам разговаривал с нашим народом на Синае (некоторые из вас были при этом, а другие слышали об этом от отцов). Вначале Б-г намеревался Сам сообщить вам все Десять Речений, но после первых двух вы испугались Его наводящего страх голоса, поэтому я должен был выступать в качестве посредника.

Вот эти Десять Речений:

Десять Речений

В этом разделе отдельные речения, сообщенные Б-гом Моше, изложены несколько другими словами, чем в разделе Игра, но первые Два Речения повторяются буквально теми же словами, ибо сыны Израиля слышали их от Самого Ашема.
1. Я — твой Б-г.

Верить в существование и власть Создателя.

Твердо верить всей душой в то, что Б-г является Первопричиной всего существующего, — это заповедь; другими словами, мы должны верить в то, что Он существует и дает жизнь всему остальному и что Он управляет Вселенной с индивидуальной для каждого творения заботой и вниманием.

Эта заповедь лежит в основе всех остальных заповедей Торы.

Когда Б-г объявил: «Анохи» (Я ЕСТЬ), Он расколол семь Небес до Трона Славы, и евреи узрели Его как Единственную и Единую Силу во вселенной.

К словам «Я — твой Б-г» Он добавил: «Который вывел тебя из Египта», ибо это основополагающее историческое событие, сопровождавшееся чудесами, показало Его всесилие и Провидение по отношению к своему народу.

Эта фраза содержит и такой смысл: «Я освободил вас, евреев, ибо именно вы должны были получить Тору» (у неевреев нет такого обязательства, и они должны соблюдать только семь дарованных Б-гом заповедей).

Почему Тора начинается с Десяти Речений?

Однажды в город приехал политический деятель и обратился к жителям с речью. «Я прошу вас избрать меня губернатором на следующий срок», — сказал он в заключение.

«Почему мы должны избрать вас? — отвечали горожане. — Чем вы заслужили это?»

После этого политик много поработал, чтобы обеспечить городу значительные блага: построил новую скоростную магистраль, обустроил городские трущобы, добился снижения налогов. Когда он вновь стал претендовать на пост губернатора, все горожане проголосовали за него.

Таким образом, если бы Б-г начал Тору с Десяти Речений, мы бы никогда не считали себя обязанными соблюдать их. Поэтому сначала Он объяснил происхождение человечества и нашего народа, затем рассказал о том, как Он вывел нас из Египта, рассек для нас море, даровал нам колодец Мириам и ман и победил Амалека. И только после этого Тора требует, чтобы мы приняли Его как своего Б-га по причине проявленной Им по отношению к нашему народу безмерной доброты.
2. Да не будет у тебя других богов пред Моим Лицом.

Запрет поклонения идолам.

Нельзя верить, что есть другие боги, кроме Ашема. Даже если еврей, воспринимая Его как верховную силу, признает при этом существование и других сил, то он совершает прегрешение.

Б-г приказал: «Не служите никаким другим богам пред Моим Лицом», иначе найдутся люди, которые заявят: «Только тем евреям, которые вышли из Египта, было запрещено поклоняться идолам, а последующие поколения такого предостережения не получили». Поэтому Б-г постановил: «Я вечен, так что вам навсегда запрещается служить другим богам».

Эта заповедь также подразумевает, что:

• Нельзя говорить: «Как я могу поклоняться невидимому Б-гу? Я сделаю изображения, чтобы помнить Его». Этого делать нельзя, даже если образы и картины предназначены для восхваления Б-га.

• Нельзя поклоняться идолу, даже если служение ему выглядит смешным; например, исполнять омерзительное служение Пэору.

• Наши мудрецы предупреждали, чтобы мы не совершали никаких действий, создающих впечатление идолопоклонства. Поэтому человек, уронивший монету или желающий удалить занозу из ноги перед изображением идола, не должен наклоняться, а должен сесть, чтобы показать, что он не оказывает идолу никакого почтения.

Б-г сказал в заключение: «Я — Б-г, нетерпимый к идолопоклонникам».

Хотя неевреи тоже не должны поклоняться идолам, выражение «Б-г — ревнитель» относится только к евреям. Наш народ как бы «обручен с Б-гом», и когда евреи забывают о Нем, они поступают подобно замужней женщине, совершающей супружескую измену.

3. Не произносите Имени Б-га понапрасну.

Запрет на ложные или напрасные клятвы Именем Б-га.

Когда Б-г произносил это Речение, Вселенная содрогнулась, ибо Он добавил: «Того, кто ложно поклянется Моим Именем, неизбежно постигнет кара».

Тур объясняет, что Тора рассматривает ложные или напрасные клятвы Именем Б-га как Его фактическое отрицание, ибо клятва Именем Всемогущего подразумевает: «Мои слова так же истинны, как и Его слова».

Насколько серьезно надо относиться к клятве, подтверждает происшествие с царем Шаулем в период борьбы с филистимлянами.

Филистимляне правили евреями и жестоко их угнетали. Царь Шауль собрал небольшое войско против огромной армии филистимлян. Евреи постились и молились, и Б-г обратил к ним Свою благосклонность — Он посеял замешательство в рядах филистимлян и обратил их в бегство.

Царь Шауль заклял народ святой клятвой не прекращать пост (который они объявили в самом начале войны из-за трагичности положения) до вечера, пока филистимляне не будут окончательно разбиты.

Сын Шауля Йонатан не слышал клятвы своего отца и, найдя немного меда в дупле дерева, погрузил туда свой посох и отведал меда. После этого урим и тумим перестали отвечать на вопросы Шауля, и царь понял, что совершено прегрешение. Расследование показало, что Йонатан невольно нарушил клятву. Шауль был готов убить сына, однако народ сумел отстоять Йонатана, говоря, что его грех не заслуживает наказания смертью. (Они уверяли, что в соответствии с клятвой нельзя было есть хлеба, а Йонатан ел мед, а еще точнее, лишь попробовал его.) Ибн Эзра обращает внимание на то, что Десять Речений упоминают о Б-жественном наказании только в случае идолопоклонства и греховной клятвы. Воровство, прелюбодеяние и убийство также являются серьезными прегрешениями, но грех ложной клятвы все-таки тяжелее по двум причинам:

1. Человек обычно не совершает одно за другим преступления, за которые будет наказан смертью, так как боится кары. Но существует расхожее мнение, что напрасная или ложная клятва представляет собой менее тяжкий проступок, поэтому можно повторять этот грех сотни раз в день.

2. Убийца, вор или нарушивший супружескую верность человек обычно обуреваемы своими страстями, а теми, кто клянется без всякой необходимости, вовсе не руководит желание физического наслаждения. Поэтому хилуль Ашем в результате этого греха больше.

4. Соблюдай Шабат, чтобы освятить его. Б-г приказал нам освящать Шабат. Эта основополагающая заповедь была дана евреям еще до Дарования Торы во время стоянки в Маре.

Изложение здесь этого Речения отличается от аналогичного в разделе Итро двумя особенностями:

1. Там сказано «Захар» (помни, что надо освящать Шабат), а здесь говорится «Шамор» (остерегайся нарушать законы о запрещенных в Шабат видах работ). В разделе Итро подчеркивается, что мы должны исполнять предписывающие заповеди, связанные с Шабатом, а здесь указывается, что мы не можем нарушать никаких запрещающих заповедей. Что же на самом деле сказал Б-г во время Дарования Торы? Он совершил чудо, одновременно произнеся слова захор (помни) и шамор (остерегайся).

Каково назначение этого чуда?

Согласно нашим мудрецам, хотя женщины освобождены от исполнения предписывающих заповедей, ограниченных определенным промежутком времени, они, тем не менее, обязаны соблюдать предписывающие заповеди Шабата, ибо о них было сказано Б-гом одновременно с запрещающими заповедями. Поэтому женщина обязана освящать Шабат над бокалом вина или над хлебом (делать кидуш) подобно мужчине. Например, если она голодна и хочет поесть утром в Шабат, до того как ее муж сделал кидуш, она может это сделать сама.

2. В Десяти Речениях раздела Итро в качестве обоснования заповеди Шабата приводятся такие слова: «Ибо за шесть дней Ашем сотворил небеса и землю, море и все, что в нем, а на седьмой день отдыхал; поэтому Ашем благословил день Шабата и освятил его». Здесь же в разделе Ваэтханан обоснование таково: «И помни, что ты был рабом в земле Египта, и Ашем, твой Б-г, вывел тебя оттуда Своей сильной рукой». Оба объяснения дополняют друг друга. Десять Речений в Итро так обосновывают запрет на работу в Шабат: это необходимо, чтобы продемонстрировать нашу веру в то, что Б-г сотворил мир за шесть дней и отдыхал на седьмой. Здесь Десять Речений объясняют, почему Б-г обязал именно евреев соблюдать эту заповедь: только они прошли через египетское рабство, совершили Исход и стали народом Б-га.

Более того, сам факт, что мы можем отдыхать в Шабат, напоминает нам об освобождении из Египта — раб не волен отдыхать, когда захочет, он полностью подчинен воле хозяина.

Перед Дарованием Торы Б-г обещал евреям: «Если будете соблюдать Мои заповеди, вас ожидает удивительная награда».

«Какая?» — спросили евреи. «Вы испытаете наслаждения Грядущего Мира», — отвечал Ашем. «Какое удовольствие мы получим в Грядущем Мире?» — поинтересовались евреи.

«Я дам вам испытать его в этом мире, — отвечал Ашем. — Вы «попробуете» его, если будете соблюдать Шабат».

Кроме обязательства воздерживаться от запрещенных видов работ, наши мудрецы запрещают говорить о незавершенных делах и считают похвальным стремление воздерживаться даже от мыслей о работе.

Как-то раз одному праведному человеку в Шабат пришлось пройти через свой виноградник. Увидев дырку в заборе, он отметил про себя, что по окончании Шабата следует починить ограду.

Однако впоследствии он пожалел о том, что в Шабат был занят профанными делами и в наказание самому себе решил никогда не чинить забор. Б-г наградил его за праведность, вырастив в его владениях каперсовый куст, и этот человек получал доход от его плодов до конца своей жизни.

Тот, кто готовит в честь Шабата особые деликатесы, получит от Ашема возмещение своих затрат в виде безграничного наследия.

Еврей получает награду за соблюдение заповедей Шабата в соответствии с тем, насколько полно он исполняет их, отказываясь от работы и не жалея средств на праздничный стол.

Человек должен думать и говорить о том, что все приобретенное им к Шабату предназначено «для освящения Шабата». Таким образом, несмотря на то, что он получает от праздничной одежды и изысканной пищи физическое удовольствие, можно считать, что он действует «во имя Неба», «превращает шабат в день наслаждения».

5. Почитай своего отца и свою мать.

Эта важная заповедь также была дана евреям перед Дарованием Торы в местечке Мара. Ашем обещал, что человек, исполняющий эту заповедь, не только насладится долговечностью Грядущего Мира, но и получит награду в этом мире. Наши мудрецы уделяли особое внимание исполнению этой заповеди.

Когда мать рабби Тарфона собиралась ложиться спать, сын сгибался до полу, чтобы она, встав на его спину, могла взобраться на кровать. При утреннем пробуждении все повторялось.

Когда он рассказал об этом в Храме, мудрецы сделали такой комментарий: «Неужели ты думаешь, что исполнил хотя бы половину того, что обязан? Посмотрим, сможешь ли ты сдержать свой гнев, если мать выбросит в море твой наполненный деньгами кошелек?» (Дети не имеют права гневаться на родителей; им разрешено только обратиться в бейт дин, если родители причинили им ущерб.)

Рабби Йоси обычно вставал, заслышав шаги своей матери: «Давайте поднимемся, ибо приближается Шехина», — замечал он.

У рабби Аси была пожилая мать, и он старался исполнить ее любое желание. Однажды она сказала ему: «Я бы вышла замуж за кого-нибудь, похожего на тебя!»

Рав Аси, понимая, что не может исполнить ее просьбу, уехал из Вавилона в Эрец Исраэль, где присоединился к ученикам, изучающим Тору у рабби Йоханана. Вскоре ему сообщили, что мать собирается приехать к нему. Он спросил учителя, можно ли ему выехать за пределы Эрец Исраэль, чтобы встретить мать. Рабби Йоханан вначале не очень хорошо понял рава Аси и, решив, что ученик просто желает покинуть ешиву и вернуться в Вавилон, гневно упрекнул его. Но когда рав Аси пояснил, что он желает встретить мать, учитель благословил его: «Пусть Всемогущий возвратит тебя с миром».

Но рав Аси не смог осуществить свои добрые намерения, так как его мать неожиданно скончалась перед самым отъездом в Эрец Исраэль. Тогда он попросил у своего учителя разрешения пересечь границы Святой Земли, чтобы встретить похоронную процессию.

Когда рабби Иеуда Анаси лежал на смертном ложе, он послал за сыновьями, чтобы дать им последние наставления: «С уважением относитесь к своей матери; следите, чтобы свеча была зажжена и постель приготовлена для сна, как при моей жизни. Служившие мне при моей жизни Йосэф из Хайфы и Шимон из Ефрата должны обслуживать меня и после смерти».

Почему рабби Иеуда Анаси напомнил сыновьям о необходимости соблюдения заповеди почитания родителей, о которой недвусмысленно сказано в Торе? Дело в том, что его жена не была матерью его сыновей, а Тора обязывает детей почитать мачеху только при жизни отца. Поэтому рабби Иеуда просил сыновей, чтобы они уважали ее даже после его смерти.

Зачем ему было нужно, чтобы всегда горела свеча, а постель готова для сна? Святой раби Иеуда Анаси и при жизни больше напоминал ангела, чем смертного, а после смерти он часто появлялся перед семьей в пятницу вечером с началом Шабата (время святости, когда близкие могли ощущать его).

Однажды, когда он сидел за столом, зашел с визитом сосед. Слуги предупредили его: «Не волнуйтесь, Святой Рабби пришел навестить родных». После этого рабби Иеуда перестал появляться в доме, чтобы не умалять достоинства других праведников, лишенных такой возможности.

Почему рабби Иеуда Анаси распорядился, чтобы те, кто служил ему при жизни, заботились о нем и после смерти? Вначале все думали, что он просит позаботиться об его останках, однако слуги рабби Иеуды внезапно умерли еще до его похорон. Тогда всем стало ясно: он хотел, чтобы они служили ему в Грядущем Мире, ибо тот, кто заботится о праведнике в этом мире, воссоединится с ним и в Мире Грядущем.

Рабби Иеуда сделал особое ударение на этом пункте, чтобы никто не подумал, что его слуги — нечестивцы, умершие сразу после того, как их перестали оберегать от смерти огромные заслуги их великого хозяина.

Гемара приводит следующие примеры почтительного и непочтительного отношения к родителям:

Сын принес отцу праздничный ужин. Поев, отец поблагодарил: «Было очень вкусно. Где тебе удалось раздобыть такую еду?» Сын мрачно буркнул: «Ешь, что дают, старик, и не задавай вопросов». Этот сын нарушил заповедь о почитании родителей.

Другой сын, работавший на мельнице, услышал, что его безработного отца отправляют на принудительные работы, и тут же предложил ему: «Давай поменяемся: поработай на мельнице, а я поеду вместо тебя. Я слышал, что там тяжелые условия, а тех, кто не справляется с работой, наказывают плетью». Этот сын получит награду за исполнение заповеди почитания родителей.

6. Не убивай.

Эта заповедь недвусмысленно запрещает:

• совершать косвенные убийства, давая ложные показания, преднамеренно оказывая услугу, которая приведет к чьей-то смерти, или сохраняя тайну, раскрытие которой может спасти человека от гибели;

• «убивать» кого-либо с помощью своего языка;

• позорить еврея публично. Такой поступок приравнивают к убийству;

• приближать конец умирающего (эвтаназия);

• делать аборты;

• приговаривать к смерти невиновного (касается судей).

7. И не прелюбодействуй

В Десяти Речениях, приведенных в книге Дварим, четыре последних связаны союзом «и»: «и ты не прелюбодействуй», «и ты не кради» и т.д. В чем смысл союза «и»?

Относительно пяти последних грехов Тора учит, что один из них неизбежно ведет ко всем остальным. Таким образом, если человек совершит один из них, он с течением времени совершит их все.

8. И не кради.

Хотя эта заповедь в ее простом значении относится к похищению детей, но также подразумевает все виды воровства и обмана.

Наши мудрецы предупреждают: «Тот, кто крадет у своего ближнего предмет стоимостью хотя бы в пруту (25 мг серебра), все равно что отнимает у него жизнь».

9. И не лжесвидетельствуй против своего ближнего.

Эта заповедь запрещает человеку давать показания перед бейт дином о событии, в котором он сам не участвовал и свидетелем которого не был. Если свидетельство основано на слухах, хотя в надежности их источника свидетель твердо уверен, он, тем не менее, нарушает эту заповедь.

10 . Не желай чужого имущества.

В Десяти Речениях, приведенных в разделе Итро, написано: «Не домогайся». Здесь же сказано: «Не желай». Текстовые различия указывают, что Тора запрещает две вещи:

1) желать чужого имущества в глубине своего сердца; 

2) осуществлять свои желания, пытаясь заполучить чужое имущество. Запрет нарушается, даже если действия, на первый взгляд, законны — например, если человек принуждает другого продать ему вещь (которую тот не хотел продавать вообще), предлагая высокую цену.

Горе тому, кто всегда желает того, чем обладают другие. Жизнь его — череда несчастий. Мудрый человек воспитывает себя так, чтобы быть довольным своей судьбой.

Наши мудрецы поясняют, что желание обладать чужим имуществом является одной из естественных составляющих ецер ара человека. Оно присуще не только беднякам, но поражает все классы общества.

Как человеку работать над собой, чтобы не желать принадлежащего другому?

Ибн Эзра советует твердо усвоить, что чужая собственность священна. Когда селянин видит принцессу, ему и в голову не приходит мечта жениться на ней, ибо он ясно осознает разницу в их положении. Подобно этому, у человека, как правило, не возникает желания заключить брак с близким родственником, ибо он знает, что это категорически запрещено. Избавиться от запрещенных желаний можно через достижение твердой веры в то, что Б-г наделяет каждого человека всеми средствами, необходимыми для служения Ему. Поэтому притязания на чужую собственность лишены разумных оснований.

Моше описывает, что произошло в ходе дарования Торы и после него

Моше объявил: «Вы слышали, как Б-г обращался к вам при Даровании Торы. Это было уникальное зрелище: голос Б-га исходил из темноты, а Синай был охвачен пламенем (Всемогущий окутал гору темнотой подобно царю, вывесившему черные флаги на свадьбе своей дочери: он знал, что брак будет недолговечным. Б-г предвидел, что через сорок дней после передачи Торы вы изготовите золотого тельца).

Вы были в страхе, ибо ваши души дважды покинули вас и дважды вернулись в свои тела после двух первых Речений. Вы приблизились ко мне и умоляли: «Моше, пускай Ашем не обращается непосредственно к нам. Имеем ли мы право полагаться на дальнейшие чудеса, чтобы оставаться живыми? Ты способен вынести Его голос, так передавай Его послания нам, как Его представитель, а мы будем слушаться тебя».

Ваша просьба причинила мне боль и сделала меня слабым, как женщину. Как могли вы просить о посреднике, если вам была дана возможность слушать Самого Б-га? Мне казалось, что ваша любовь к Нему недостаточна (ибо, когда человек любит, он старается приблизиться к объекту своей любви).

Но Б-г сказал мне: «Они говорили правильно. Дарование Торы наполнило их глубоким страхом перед Шехиной. Если бы только они смогли навсегда сохранить этот страх, это послужило бы на пользу и им, и их детям! Я согласен назначить тебя и пророков посредниками для передачи Моих слов еврейскому народу».

После этого Б-г велел мне оставаться на горе и сорок дней обучал меня всем заповедям. Выслушайте теперь эти заповеди и соблюдайте их, чтобы унаследовать Эрец Исраэль и жить там долго».

Шма — заповедь принимать и осознавать единство Б-га

Тогда Моше научил сынов Израиля заповеди о признании и вере в единство Б-га.

«Шма, Исраэль! Ашем Элокейну, Ашем Эхад! — Слушай, Израиль! Ашем, наш Б-г, Ашем Один!»

Еврей должен верить, что Б-г — один наверху, внизу и в четырех сторонах света.

Понятие «один» подразумевает:

• Он является единственной абсолютной реальностью (так как все остальное зависит от Него); кроме Него, нет никакого другого Творца или силы;

• Он есть Единственный Б-г — у Него нет «помощника», «сына» или чего-либо подобного;

• Сущность Б-га Едина, хотя мы воспринимаем Его через различные атрибуты;

• только Он Один властен над временем и пространством. Хотя мы способны постигать события лишь в рамках прошедшего, настоящего или будущего, мы должны отдавать себе отчет, что Б-г вечен. Хотя мы можем постигнуть что-либо только в определенных пространственных рамках, мы должны знать, что Б-г присутствует всюду;

• Он выше телесных атрибутов. Хотя мы вынуждены, говоря о Нем, употреблять понятные нам термины, например, «Его голос», «Его рука» и т.д., необходимо отдавать себе отчет, что в действительности Он лишен всяких физических характеристик и неподвластен никаким обстоятельствам или ограничениям.

Ашем объявил: «Я образовал Вселенную на основании системы партнеров, дополняющих друг друга, например:

• небеса и земля (вместе активируют цикл дождя и поддерживают жизнь на земле);

• солнце и луна (совместно освещают мир);

• Адам и Хава (т.е. муж и жена, объединенные ради размножения);

• этот и будущий миры (гармонируют друг с другом: если мы исполняем заповеди в этом мире, то получим награду в Мире Грядущем.

Из этого правила есть только одно исключение — Я.

Слушай, Израиль! Ашем, наш Б-г, Ашем Один!» 
Зачем Ашем создал Вселенную как систему партнеров, взаимоотношения которых основаны на принципе отдачи и получения?

Б-г ни одно из существ не сделал самодостаточным, все зависят друг от друга и должны осознать, что, в конечном итоге, мы все зависим от более Великого Существа.

Чтобы мы ошибочно не решили, что Б-г Сам подчинен этой системе (например, что между Ним и Небесным воинством есть взаимозависимые отношения), Он учил нас осознавать Его единство: Он — Один.

Еврей должен верить в извечное единство Ашема и обязан возвещать об этом словами молитвы утром и вечером.

Ган Эден с его наслаждениями был создан для тех, кто произносит Шма, кто возвещает об единстве Б-га с надлежащей сосредоточенностью. Еврей должен быть готов пожертвовать своей жизнью, но не отвергнуть единство Б-га (ибо отрицание Его единства равнозначно поклонению идолам, а еврей обязан пожертвовать собой, но не совершить идолопоклонства).

К еврею, который мысленно готов расстаться со своей жизнью ради Ашема, Небеса относятся как к совершившему этот поступок в действительности.

Еврейский народ объявляет Ашему (Теилим 44:23): «Ибо за Тебя убивают нас каждый день; считают овцами, обреченными на заклание».

Этот стих подразумевает, что ежедневное чтение Шма с готовностью жертвовать жизнью ради Ашема равноценно принятию мученичества ради Него. В свитке Торы в слове Шма буквы айн и далет увеличены:

• объединяясь, они составляют слово эд (свидетель). Назначение еврейского народа — быть свидетелем единства Б-га, и об этом евреи свидетельствуют дважды в день.

• Буква далет, кроме того, увеличена в размерах, чтобы ее можно было отличить от похожей на нее буквы рейш. Так Тора предотвращает неправильное прочтение слова эхад (чтобы мы не прочли вместо него ахер — другой).

И, напротив, в Шмот (34:14), где сказано: «Вы не должны поклоняться другому богу», буква рейш увеличена, чтобы никто не принял ее за букву далет и не прочитал: «Вы не должны поклоняться одному Б-гу».

• Численное значение буквы далет — 4, дабы выразить такую мысль: «Признайте господство Б-га над небесами, землей и четырьмя сторонами света».

Произнося слово эхад, следует чуть протянуть букву далет, чтобы осознать эту мысль.

Кроме того, увеличенная буква айн (численное значение 70) намекает на различные группы, которые созданы Ашемом во Вселенной:

• Начало еврейскому народу положили 70 человек, сошедшие в Египет и названные 70 именами (они обладают Торой, которую можно толковать в соответствии с 70 различными смыслами, и именно этим они отличаются от других народов).

• 70 народов мира.

• Число народов соответствует 1/70 от количества домашних животных.

• Число домашних животных составляет 1/70 от числа птиц.

• Птицы составляют 1/70 часть от числа шейдим.

• Шейдим составляют 1/70 от числа ангелов. И над всеми этими группами из 70 — Б-г, Единственный Правитель.

Элияу спросил рабби Неорая: «Почему Всемогущий вызывает землетрясения?»

Рабби Неорай объяснял: «Тем самым Он являет Свой гнев: Его Храм лежит в развалинах, а люди продолжают посещать устроенные повсюду театры и кино. Поэтому Он сотрясает мир, ибо считает, что человечество заслуживает гибели (так как проживает жизнь в соответствии с ложными ценностями).

Он бы действительно уничтожил все человечество, но Он щадит его только ради еврейского народа; гнев Его утихает, когда евреи приходят в синагоги и дома учения и провозглашают там единство Б-га словами «Шма, Исраэль».

Наш праотец Яаков всю жизнь был обеспокоен тем, чтобы ни один из его сыновей не сошел с пути праведности. Он размышлял так: «Удастся ли мне прожить свою жизнь лучше отцов? У моего деда, Авраама, был сын Ишмаэль, поклонявшийся идолам, а у моего отца был порочный сын Эсав».

Когда Яаков обнаружил, что Реувен осквернил его ложе после смерти Рахели, он сильно встревожился. «Может быть, этот мой сын более недостоин быть родоначальником одного из Колен», — думал он. Только когда Сам Б-г уверил его, что Реувен раскаялся, Яаков успокоился. И когда пропал Йосэф, Яаков опять тревожился, что Йосэф недостоин быть включенным в число Колен.

Самым большим желанием Яакова было, чтобы все его сыновья остались праведными. Именно поэтому на смертном ложе он призывал их одного за другим и наставлял. В конце концов он собрал всех сыновей и спросил: «Могу я умереть в уверенности, что вы истинно служите Всемогущему? Может быть, вы еще сохраняете верность идолам, которым служил Терах, отец Авраама? Или поклоняетесь богам брата моей матери Лавана?»

Все двенадцать сыновей единодушно отвечали: «Слушай, Израиль (Яаков)! Наши сердца, как и твое, наполнены Б-гом. Мы полностью признаем, что Ашем — наш Б-г, Ашем Один!»

С облегчением Яаков поклонился Шехине, благодаря Б-га за то, что все его сыновья остались праведниками. Ашем объявил: «Яаков, когда твои потомки будут провозглашать Мое Единство, они всегда будут упоминать твое имя».

Поэтому в наших молитвах мы дословно повторяем ответ сыновей Яакова: «Слушай, наш отец Израиль-Яаков! Мы подчиняемся твоей воле: Ашем — наш Б-г, Ашем Один!»

Мы также повторяем слова благословения Яаковом Ашема, которые он произнес, осознав, что все его сыновья праведны: «Барух шем кевод малхуто леолам ваэд (Да будет навечно благословенно Имя Его Славного Царства)». Но поскольку Моше не упомянул этот стих в Торе, мы произносим его шепотом.

Заповедь любить Ашема

Научив еврейский народ верить в единство Ашема, Моше объяснил, что любовь к Нему является заповедью: «И вы должны любить Ашема, своего Б-га, всем сердцем (хотя ваши дурные наклонности требуют, чтобы вы покинули Его), даже если Он будет требовать ваши жизни; должны любить Его всем своим состоянием».

Две заповеди: верить в единство Ашема и любить Его — логически связаны между собой: человек будет любить Б-га в той степени, в какой осознает его единство.

Заповедь любить Ашема имеет три грани:

1. Любить Б-га всем сердцем

Самое ценное в служении Ашему — это способность с помощью любви к Нему противиться побуждению ко злу. Именно это подразумевает выражение «всем сердцем».

Отец предупредил сына: «Не связывайся с низкими женщинами!» И, желая проверить верность сына обещанию, он призвал однажды падшую женщину к воротам своего дома, чтобы она попыталась соблазнить сына. Проявив твердость, сын доказал свое право занять предназначенное для него высокое положение.

Вот и Б-г сделал так, что в сердце человека борются противоположные порывы. Он приказал, чтобы мы преодолевали искушения, противоречащие Его воле, дабы показать силу нашей любви к Нему.

Повеление Торы также подразумевает: «Люби Б-га, используя для служения Ему даже свое побуждение ко злу».

Б-г не сотворил человека с дурными наклонностями, передаваемыми по наследству. Скорее, Он снабдил человека многочисленными нейтральными по своей сути порывами, которые могут быть использованы как по доброму, так и по дурному назначению.

Нет такого качества, которое нельзя было бы употребить на служение Ашему. Например, обратить гордыню на то, чтобы гордиться исполнением заповедей Б-га; расточительство — на щедрую благотворительность; скаредность — на то, чтобы не тратить без особой необходимости на личные нужды и т.д.

2. Любить Б-га, даже если Он требует пожертвовать жизнью

…В то время как обжигающее пламя медленно и мучительно опаляло тело рабби Акивы, а железо разрывало его плоть, лицо праведника было освещено великой радостью. Подошло время чтения Шма, и рабби Акива произносил слова молитвы с истинной преданностью.

Римский начальник, руководивший бессчетным числом казней, никогда не видел у жертвы подобной радости. Он воскликнул: «Ты что, волшебник, нечувствительный к мучениям, или ты улыбаешься, чтобы поиздеваться над нами?»

Когда ученики спросили рабби Акиву об источнике его радости, он пояснил: «Всю свою жизнь я страстно мечтал о возможности с любовью принять единство Ашема даже тогда, когда будут отнимать мою жизнь. Я счастлив, что Б-г удовлетворил мое желание».

Еврей, расстающийся со своей физической жизнью ради Ашема, может быть уверен, что его душа будет навечно соединена с Ашемом.

3. Любить Ашема всем состоянием

Заповеди должны быть для человека намного дороже денег. Человек должен быть готов скорее потерять все состояние, чем нарушить хотя бы один запрет Торы. Ради исполнения предписывающей заповеди он обязан потратить до одной пятой части своего состояния. Более того, он не должен позволять издержкам влиять на достойное исполнение заповеди или оказание благотворительности.

Другой аспект исполнения заповеди «любить Ашема» состоит в увеличении любви к Имени Б-га. Тот, кто учит Тору, обязан с почтительностью и вежливостью относиться к людям, чтобы они осознали величие Торы и отмечали: «Мы уважаем такого-то, изучающего Тору. Жаль, что не все евреи изучают Тору».

Как можно достичь любви к Ашему?

1. Если еврей изучает Тору и заповеди, то он осознает величие Б-га, и он преисполнится любви к Властелину Вселенной.

2. Размышляя над чудесными творениями Б-га, созданными с безграничной мудростью, человек ощутит любовь и страх перед Создателем и пожелает познать Его, подобно Давиду, который воскликнул: «Душа моя жаждет Всемогущего, Живого Б-га».

Ор ахаим указывает еще один путь пробуждения в себе любви к Ашему — благодарность. Легко исполниться любовью к Б-гу, если человек, не имеющий ни семьи, ни денег, на пороге смерти вдруг слышит слова вдохновленного Ашемом пророка: «Ты будешь жить, у тебя будет семья, богатство!» Следует представить, что ты лишен всего, чтобы почувствовать любовь к Нему, к Тому, Кто дает нам все.

Рабейну Там (Сэфер аяшар глава 2) приводит десять важнейших условий, необходимых, чтобы стать идеальным «любящим Ашема»:

1. Любить Тору.

2. Получать наслаждение от служения Ашему — большее, чем, например, от общения с детьми или физических удовольствий.

3. Любить тех, кто любит Ашема, и презирать тех, кто презирает Его.

4. Сводить к минимуму свою тягу к мирским наслаждениям, чтобы они обессмыслились по сравнению со служением Б-гу.

5. Принимать любые усилия, работу или трудности, связанные со служением Ашему, с большой радостью (подобно тому, как человек по своей воле переносит все тяготы ради исполнения желания любимых людей).

6. Исполнять заповеди с искренним желанием и проворно, уделяя им больше времени, чем личным делам.

7. Открыто говорить о любви к Ашему и гордиться ею.

8. Игнорировать тех, кто разубеждает служить Ашему, и не обращать внимания на презрительные замечания и насмешки.

9. Не отказываться от служения Б-гу из-за недомогания или личных неурядиц.

10. Служить Б-гу не ради получения обещанной награды, но только из любви к Нему.

Наш праотец Авраам обладал этими десятью качествами. Ашем называл его «Авраам, мой возлюбленный» (Иешаяу 41:6), ибо Б-г отвечает на любовь к Нему такой же любовью.

Заповедь изучать Тору и обучать своих сыновей и учеников, чтобы и они стали знатоками Торы

Первый раздел Шма (Дварим 6:4—9) содержит три важные заповеди (именно поэтому Тора приказывает нам читать его дважды в день):

1. Верить в единство Творца и Его власть над Вселенной.

2. Любить Его, что является важным условием правильного исполнения заповедей.

3. Изучать Тору, что само по себе является основополагающей заповедью; изучая слово Ашема, мы становимся преданными Ему. Более того, правильное исполнение всех заповедей зависит от того, как мы изучаем Тору.

Моше предупреждал евреев: «Вы должны всегда относиться к словам Торы, как если бы я заповедал их вам только сегодня. Не относитесь к ним как к некоему «пережитку древней культуры», «трогательным реликвиям прошлого», пускай они будут для вас жизненными и практическими наставлениями. (Ведь это вечные слова Вечного Б-га, Который объявил их на все времена.)

Каждый еврей обязан уделять определенное фиксированное время изучению Торы независимо от того, стар он или молод, здоров или болен, занят делами или бездельничает.

Он не может говорить в свое оправдание: «Я займусь изучением Торы, как только у меня будет свободное время», — ведь этого времени может и не быть. Никто не в состоянии предвидеть, какие проблемы возникнут завтра. Перебегая от одного занятия к другому, человек внезапно может осознать, что жизнь прошла и он упустил свой шанс.

Обучайте Торе своих детей и учеников, повторяйте ее вместе с ними, пока их знания не станут настолько ясными и прочными, что они без колебания смогут ответить на любой вопрос.

Наставляйте их не только в доме учения и время от времени, но всегда и всюду — и дома, и в дороге.

Отец должен обучать ребенка Торе, как только тот начнет говорить. Первым делом следует научить его стиху: «Тора, которую заповедал нам Моше, — наследие общины Яакова» (Дварим 33:4), а затем выучить с ним «Шма, Исраэль» (Дварим 6:4). Отец продолжает обучение сына, пока тот не станет достаточно взрослым, чтобы пойти в ешиву и совершенствоваться в изучении Торы.

Заповедь «учить своих детей» относится также и к ученикам, ибо они рассматриваются как дети.

Тот, кто обучает Торе сына другого еврея, получит награду — место в Небесной ешиве.

Ради того, кто обучает Торе сына ам аареца (невежды), Всемогущий отменяет зловещие постановления.

Однажды на кладбище рабби Акива встретил привидение — человека с тяжелой связкой хвороста на плечах. Рабби Акива остановил его и спросил: «Мой сын, кто дал тебе такую тяжелую работу? Если ты раб, я тебя освобожу!»

«Не останавливайте меня, господин, — отвечал призрак. — Я не могу прервать свою работу».

Рабби Акива начал расспрашивать и узнал, что при жизни этот человек был сборщиком налогов, совершал тяжкие грехи и после смерти должен выполнять непосильную работу и каждый день подвергаться мучительной казни. «Сын мой, — спросил рабби Акива, — разве ты не слышал на Небесах, что твой грех можно искупить?»

«Отпусти меня, — взмолился работник. — Надсмотрщики накажут меня за опоздание. Я не знаю, как получить прощение. Но однажды я слышал: «Если бы у него был сын, который мог бы сказать вместе с миньяном Борху (Благословите Б-га…), его освободили бы от наказания. Когда я умер, моя жена была беременна. Но я даже не знаю, кого она родила — мальчика или девочку. Да и если бы это был мальчик, я не знаю, кто бы взялся его учить».

«Как тебя зовут?» — спросил рабби.

«Акива».

«А твою жену?» — настаивал рабби.

«Шушмира».

«Название города?»

«Алдока».

Рабби Акива отправился туда и стал расспрашивать жителей городка об умершем. Но, едва заслышав его имя, они разражались проклятиями. Его вдова была презираема всеми, а сын вырос невеждой и даже не был обрезан.

Рабби Акива привел мальчика в ешиву, чтобы тот мог изучать Тору под его руководством, но все его усилия оказались бесплодными. Тогда рабби Акива постился сорок дней, пока Небесный Голос не спросил его: «Ты соблюдаешь пост ради этого (порочного) человека?»

«Да», — ответил рабби Акива и продолжал учить мальчика, пока тот не выучил Алефбет. Потом рабби Акива привел его к себе в дом, обучил молитвам Шма, Биркат амазон и другим. В конце концов мальчик мог молиться Борху вместе с общиной.

После этого рабби Акиве во сне явился отец мальчика и благословил праведника: «Да обретешь ты покой в Ган Эдене, ибо ты избавил меня от наказания».

Вначале каждому еврейскому отцу было поручено обучение Торе своих детей. Во времена Второго Храма праведный первосвященник Иеошуа бен Гамла осознал, что еврейские дети-сироты не получают должного образования. Поэтому он первым стал назначать в каждом городе Эрец Исраэль учителей Торы, на которых легла ответственность за обучение всех детей, начиная с 6—7 лет. За это его восхваляли мудрецы, так как теперь все еврейские дети были вовлечены в изучение Торы.

Преданный делу учитель помогает отцу в исполнении его основной обязанности воспитания своих детей и заслуживает глубочайшего уважения.

Во время Воскрешения Мертвых праведники поднимутся для вечной жизни, а нечестивцы — на позор и вечное презрение. Мудрые люди — те, кто занимался изучением Торы и исполнением заповедей, — засияют подобно блеску небес; те, кто наставлял других на праведный путь, — например, учителя Торы, — засверкают подобно звездам на вечные времена.

Заповедь читать Шма каждое утро и каждый вечер

Еврей обязан каждое утро и каждый вечер произносить стих Шма, Исраэль, Ашем Элокейну, Ашем Эхад, который содержит в себе фундаментальный постулат единства Б-га.

Об этом нам говорит стих (6:7): «И ты будешь произносить их (слова Шма), ложась и вставая».

Заповедь считается исполненной, только если человек произнес этот стих во имя исполнения заповеди Чтения Шма и с сознанием смысла всех слов.

Кроме того, каждый еврей должен прочитать дважды в день три фундаментальных отрывка:

1. Веаавта (Дварим 6:5—9), содержащий принципы любви к Б-гу и изучения Торы.

2. Веая им шамоа тишмэу (Дварим 11:13—21), который призывает нас соблюдать все заповеди Торы (как будет объяснено далее в разделе Экев).

3. Раздел Цицит (Бемидбар 14:37—41), в котором сказано об Исходе из Египта и который также призывает нас соблюдать все заповеди.

Б-г сказал евреям: «Мой народ, признайте, что Я не обременил вас исполнением трудных заповедей; наоборот, Я сделал так, чтобы вам было удобно их исполнять».

Провозглашение утром единства Б-га и Его власти над миром будет сопровождать человека во всех его дневных делах, не давая ему утонуть в море мирских забот. Чтение Шма вечером охранит его от ночных грехов. В Своем Милосердии Б-г дал евреям заповедь постоянно взывать к Нему, чтобы избежать западни побуждения ко злу.

Во времена царского режима в России высокопоставленный чиновник одного небольшого городка известил население, что получен царский указ и в определенный день он сообщит горожанам его содержание.

В назначенное время люди пришли в зал городского собрания. Они стояли молча, с непокрытыми головами, трепетно внимая словам царского указа.

Однако Ашем говорит: «Я не приказываю вам читать Шма, стоя в неудобной позе. Хотя по сути своей это — царский указ, вы можете читать Шма и сидя, и стоя — в любом положении. Подобно тому для принесения в жертву Я выбрал домашних животных — ягнят, быков и козлов — чтобы избавить вас от труда ловить их в полях».

Возложение тфилин на голову и руку

После заповеди верить в единство Б-га Тора упоминает, что Б-г дал нам знаки, указывающие на нашу особенную связь с Ним. Один из таких знаков — тфилин.

Кроме упомянутых в этом разделе тфилин и мезузот, «знаками» называются также цицит, обрезание, Шабат и праздники. Заповедь о тфилин упомянута также в Шмот (3:9 и 13:16).

Тфилин состоят из двух квадратных кожаных коробочек: одна накладывается на предплечье и содержит одну скрученную полоску пергамента, другая возлагается на голову и содержит четыре полоски пергамента, каждая в собственном отделении. На пергаменте тфилин должны быть написаны следующие четыре отрывка (в ручном тфилин — все на одном пергаменте, в головном тфилин — по одному отрывку на каждой полоске):

1. Кадеш ли коль бехор (Шмот 13:1—10).

Тора предписывает нам вложить в тфилин именно этот раздел, ибо в нем говорится об Исходе, показавшем нашему народу, что Б-г является Создателем и Правителем Мира.

2. Веая ки евиэха (Шмот 13:11—16).

И этот отрывок призывает нас помнить об Исходе.

3. Шма, Исраэль (Дварим 6:4—9), где говорится о заповеди верить в единство Б-га.

4. Веая им шамоа (Дварим 11:13—21). В этом отрывке содержится повеление принять на себя все заповеди. Таким образом, в четырех этих отрывках изложены основы веры.

Тфилин считаются кашерными, если текст написан опытным, заслуживающим доверия софером (писцом) с соблюдением всех алахических предписаний и особым шрифтом, каким пишут свиток Торы.

Тфилин были дарованы евреям как Б-жественные украшения. Они свидетельствуют о том, что Шехина пребывает среди нас, ибо сказано: «И все народы на земле увидят, что на вас запечатлено Имя Ашема» (Дварим 28:10).

Каждый день еврей должен укреплять черные ремешки тфилин вначале на левой руке, а затем на голове. Наша Устная традиция учит, что слова «между своими глазами» (6:9) относятся к центру лба над границей волосяного покрова. Даже если небольшая часть тфилин располагается ниже линии волосяного покрова, то человек не исполнил заповедь и напрасно прочитал благословение тфилин. Караимы (секта, которая отказалась от Устной традиции) по своему обычаю помещают тфилин буквально «между своими глазами».

Заповедь тфилин — одна из глубочайших заповедей, совершенно непостижимая без нашей Устной традиции. В стихе Писания лишь утверждается: «И ты повяжешь их как знак на своей руке и как тотафот между своими глазами». По причине глубины этой заповеди она лишь намеком упоминается в Письменной Торе, и Б-г в деталях устно объяснил Моше правила ее исполнения (Р. Бехае).

Слово тотафот относится к головным тфилин (Таргум Онкелос). Раши (в соответствии с Зевахим 376) поясняет, что это слово составлено из двух слов: тат и фат, каждое из которых на иностранных языках означает «два». Таким образом, тотафот подразумевает «четыре», что относится к четырем отрывкам в тфилин. Комментаторы Раши (Диврей Давид и другие) разъясняют, что слова тат и фат по сути являются словами Священного языка, но так как значение их непонятно, Раши привел примеры из других языков, чтобы доказать, что эти слова означают «два». (Шла объясняет, что другие языки заимствовали из Священного языка некоторые слова; тат и фат изначально происходили из древнееврейского языка.)

Тфилин предназначались для того, чтобы их носили целый день. Но так как нельзя рассеивать свое внимание при наложенных тфилин и относиться к ним следует с должным почтением, мы налагаем их лишь во время утренней молитвы. (Однако и в прошлых поколениях и даже в наши дни были праведники, которые носили тфилин постоянно.)

Кроме всего прочего, очень важное условие возложения тфилин — чистота тела. Это условие всегда соблюдал праведник Элиша.

Однажды римские власти под страхом смерти запретили евреям накладывать тфилин. Великий праведник Элиша, тем не менее, продолжал исполнять эту заповедь в течение всего дня. Как-то раз римский офицер заметил его и погнался за ним. Элиша, понимая, что ему не скрыться, снял тфилин с головы и спрятал в руке. Догнав Элишу, офицер приказал: «Покажи, что ты держишь?» Элиша спокойно отвечал: «Голубиные крылья». (Он имел в виду, что евреев, которых уподобляют голубям, защищают заповеди, предназначенные для исполнения. Испуганный голубь, взмахнув крыльями, улетает или отбивается ими от нападающих — подобно этому, заповеди охраняют евреев от порока.)

«Разожми пальцы», — приказал офицер. К его удивлению, в кулаке действительно оказались голубиные крылья, и офицер вынужден был отпустить Элишу, которого с тех пор стали звать «Элиша — обладатель крыльев».

Чем Элиша заслужил явное чудо? Он соблюдал правила ношения тфилин, тщательно следя за чистотой тела. Прозвище «Элиша — обладатель крыльев» подразумевает крылья ангелов, ибо, подобно ангелу, он всегда сохранял святость, приличествующую святости тфилин.

Прикреплять мезузы на своих дверях

Другим материальным знаком, напоминающим о нашей связи с Ашемом, является мезуза, которую мы должны прикреплять к косяку дверей, ведущих в жилые помещения.

Вид мезузы должен вывести еврея из умственной летаргии и озабоченности никчемными проблемами, заставить его осознать, что знание о Всемогущем представляет собой ценность, способную выдержать испытание временем.

Мезуза напоминает еврею, что только Б-г является истинным Господином его дома, а он и его семья — «просто гости». Она напоминает ему также, что все, чем он владеет, принадлежит Б-гу, Который защищает и его, и его имущество.

Если еврей прикрепил к своей двери мезузу, то Всемогущий не даст проникнуть в дом враждебным и гибельным силам, даже когда Ангел Разрушения получает свободу действий.

Заповедь мезузы исполняют, прикрепляя к нижней части верхней трети дверного косяка футляр, в котором находится свернутый в трубочку пергамент с написанными на нем отрывками из Торы Шма (Дварим 6:4—9) и Веая им шамоа (там же 11:13—21).

Текст должен быть написан от руки опытным и надежным софером, с надлежащим намерением (ради исполнения заповеди), в правильном порядке и с алахической точностью.

Мезуза будет кашерной только в том случае, когда каждая из 713 ее букв написана идеально. Не допускается пропуск или стирание какой-либо буквы, нечеткое написание. Нельзя, чтобы буквы соприкасались друг с другом.

Закон требует, чтобы раз в три с половиной года все мезузы в доме подвергались проверке.

Персидский царь Артебан послал рабби Йеуде Анаси драгоценную жемчужину с таким посланием: «Пришли мне взамен не менее ценный подарок». (Артебан намеревался осмеять рабби Йеуду, понимая, что все его богатства несравнимы с сокровищами царя.)

Как же он был удивлен, когда посланец от рабби Йеуды привез ему свиток пергамента с текстом на иврите!

Царь укорил рабби Йеуду: «Как мог ты послать мне вещь стоимостью в несколько мелких монет?»

«Ты не осознаешь ценности моего подарка, — отвечал рабби Йеуда Анаси. — Во-первых, эта мезуза дает безграничную награду в Грядущем Мире. Более того, ты прислал мне подарок, который нужно постоянно охранять от воров, а мой подарок будет оберегать тебя от зла, даже когда ты спишь».

Этот эпизод иллюстрирует мысль о том, что любая заповедь обладает большей ценностью, чем все земные сокровища. Самая главная заповедь — изучение Торы. Исполнение этой заповеди равноценно всем остальным заповедям: она защищает человека в этом мире, соединяет его с Источником Жизни после смерти и обеспечивает ему воскрешение и жизнь в Грядущем Мире.

Тот, кто возлагает на голову и руку тфилин, носит цицит на одежде и прикрепляет к двери мезузу, сам себя оберегает от греха. Эту «скрученную втрое нить» заповедей — тфилин, цицит и мезуза— не легко разорвать. Б-г посылает своих ангелов, чтобы они окружили и защитили от греха любого еврея, исполняющего Его заповеди.

Тогда почему евреи, соблюдающие эти заповеди, тем не менее, нарушают законы Торы?

Бездумное соблюдение заповедей не обязательно защищает от греха. Скорее, защита гарантирована лишь тому, кто возлагает тфилин с сознанием важности исполнения этой заповеди. Возлагая их на голову, еврей выражает готовность подчинить свой ум воле Б-га; а налагая их на руку против сердца, свидетельствует о намерении подчинить Б-гу свои желания. Защиту получит лишь тот, чьи цицит постоянно напоминают о страхе перед Б-гом и о необходимости соблюдать заповеди. Охрану получит лишь тот, кто прикрепляет к своей двери мезузу как символ того, что Б-г является Хозяином его дома. Если же еврей только внешне исполняет эти заповеди, не думая об их духовном содержании, он не защищен от греха.

Моше предупреждает сынов Израиля не забывать об избавлении из Египта, даже наслаждаясь богатствами Ханаана

Обучив евреев основополагающим заповедям, Моше предупредил, что они должны хранить верность Ашему даже в богатстве и комфорте ханаанской земли. (Человек, наслаждающийся материальным благополучием, склонен отвергать высшую власть.)

Моше предупреждал евреев: «Б-г водил вас по пустыне 40 лет, и в это время хананеи возделывали для вас великолепные виноградники и оливковые рощи, копали для вас колодцы. Они работали на ваше благо. Б-г дает вам богатство, ради которого вы никогда не трудились. Остерегайтесь, чтобы не погрязнуть в материальных удовольствиях, которые вам дает Земля. Бойтесь Б-га и служите Ему. Не сбивайтесь с праведного пути и не служите божествам окружающих народов».

Не испытывать Всемогущего или признанного истинного пророка

Моше предупреждал евреев: «Нельзя соблюдать заповеди, рассчитывая на преуспеяние. Ваши праотцы согрешили в Масе, заявив: «Мы поверим, что Б-г обитает среди нас, и последуем за Ним в пустыню только при условии, что Он даст нам воду».

Если в будущем вас постигнут несчастья или страдания, хотя вы соблюдаете заповеди, не просите Б-га доказывать истинность Торы новыми чудесами. Во время Исхода из Египта Он установил истину на все грядущие поколения и более никогда не будет совершать чудеса. Лучше продолжайте соблюдать законы Торы и не спрашивайте: «Зачем соблюдать верность Торе, если мы страдаем?» Сейчас вы можете не понимать необходимости исполнения заповедей, но в конечном итоге вы получите выгоду. (Полную награду за соблюдение заповедей человек получает не в этом мире, ибо в нем нет надлежащего «вознаграждения» за их духовное содержание.)

Вы также не должны испытывать пророка Б-га, если истинность его миссии признана.

Если в будущем ваши потомки спросят, зачем вы соблюдаете заповеди, объясните, что не следует подвергать сомнению истинность Б-жественного промысла, который был недвусмысленно продемонстрирован во время Исхода.

Когда ваши дети спросят, о каких событиях свидетельствуют заповеди, называемые эдуйот — свидетельства (например, Шабат, праздники, тфилин и мезуза), в чем заключается назначение хуким (заповедей с неясными основаниями) и почему мы соблюдаем особые мишпатим(гражданские законы, в соответствии с которыми определенные грехи наказываются побиением камнями, а другие — тридцатью девятью ударами плетью) — ответьте им рассказом об Исходе.

Расскажите вашим детям о том, как Б-г на глазах у всего народа совершал чудеса, которыми Он продемонстрировал Свою Верховную Власть.

В результате Исхода из Египта наш народ получил все Его заповеди. Сознавая, что Б-г — наш Создатель, мы должны почитать Его законы, даже если не можем постичь их сути. Все они служат нашему благополучию — они дают нам жизнь в этом мире и в Мире Грядущем».

Ашем приказывает нам изгнать или уничтожить семь народов Ханаана и запрещает нам вступать с ними в смешанные браки

Исполнять Тору во всей ее полноте обязан только еврейский народ; для остального человечества Всемогущий издал семь основополагающих законов:

1. Не служить идолам.

2. Не вступать в запрещенные сексуальные отношения.

3. Не убивать.

4. Не есть конечности или плоти живого животного.

5. Не проклинать Б-га.

6. Не воровать.

7. Создавать суды для укрепления перечисленных выше законов и или для составления свода гражданских законов. Народ, который пренебрегает этими основными заповедями, теряет право на существование.

Семь народов Ханаана — хананеи, феризеи, хивийцы, евусеи, хитейцы, гиргаши и эморейцы — не только не соблюдали семь законов Ноаха, но по сути дела полностью деградировали. Их идолопоклонство включало человеческие жертвоприношения, а кровосмешение было обычным делом. Б-г посчитал их особенно виновными за изобретение всех видов мерзостей и распутства, которые затем восприняло остальное человечество. Таким образом, эти семь народов не только растлились сами, но и угрожали духовному здоровью других народов.

Когда внук Ноаха Кенаан, основатель нации, лежал на смертном ложе, он призвал своих сыновей и дал им такие наставления: «Воруйте и распутничайте, относитесь с ненавистью к своим хозяевам (Кенаан знал, что его потомкам предначертано попасть в неволю, ибо Hoax проклял их рабством) и не говорите правды (чтобы скрыть свои дурные дела)».

Б-г повелел евреям изгнать эти семь народов из Земли, если они не согласятся принять семь законов Ноаха и подчиниться сынам Израиля.

Перед завоеванием Эрец Исраэль Иеошуа отправил населяющим ее народам послание следующего содержания: «Мы собираемся овладеть Ханааном. Любому, кто пожелает, мы даем возможность свободно покинуть страну; вы также можете жить с нами в мире, соблюдая определенные условия (среди них, соблюдение семи законов Ноаха). В противном случае мы будем с вами воевать».

Гиргаши серьезно восприняли это послание и ушли в Африку. Другие народы, которыми управлял 31 царь, решили противостоять сынам Израиля и потерпели поражение.

Обычно Тора повелевает евреям в случае победы сохранять жизнь детям и женщинам врагов. Единственным исключением явилось население Ханаана и Амалек. Б-г приказал уничтожить их всех, не оставляя в живых ни одного человека из числа семи народов, отвергнувших мирное предложение.

Для чего понадобилось Б-гу создавать эти семь народов, предназначенных для истребления? На это есть следующие причины:

1. Этим нациям была предоставлена свобода выбора. Но вместо того, чтобы избрать праведность, они ступили на путь греха и порока и были уничтожены.

2. Б-г может создать целый народ ради того, чтобы из него вышли отдельные праведники. Так, например, Б-гобоязненный римский император Антоний был потомком Амалека.

Но этими двумя резонами не исчерпывается замысел Всевышнего. Безусловно, Б-г имеет и другие глубинные причины для появления и исчезновения народов (Сэфер ахинух).

Эта заповедь оказалась одной из самых трудных для нашего народа. После смерти Иеошуа евреи часто нарушали ее, дозволяя людям из семи народов оставаться в Эрец Исраэль, и в результате переняли идолопоклоннические обычаи неевреев.

Эту ошибку повторил первый еврейский царь Шауль.

Шауль не уничтожил полностью амалекитян, как ему велел пророк Шмуэль, ибо не мог понять, почему смерти заслуживают женщины, дети и даже животные. Небесный Голос объявил: «Не будь большим праведником, чем твой Создатель».

Наши мудрецы учили: «Тот, кто проявляет милосердие, когда Б-г желает строгости, в конечном итоге, будет жесток, когда Б-г потребует от него милосердия». Вот так и Шауль впоследствии уничтожил Нов, город коэнов.

Не повинуясь Б-гу, когда Он повелевает уничтожить, грешник претендует на то, что он сострадательнее Всемогущего. Однако именно Ашем является Источником всякого милосердия, Тем, Кто вложил в человеческую душу маленькую искорку Своего безграничного милосердия.

«Ашем добр ко всем, и Его милосердие на всех Его созданиях» (Теплим 145:9).

Это положение относится даже к животным.

Однажды мимо дома рабби Йеуды Анаси вели на бойню теленка. Теленок подбежал к раби как будто в поисках защиты.

«Иди, — сказал рабби Йеуда, — ты создан для того, чтобы тебя убили».

Тогда было объявлено на Небесах: «Так как ему не хватило милосердия, он будет наказан страданием».

Впоследствии Святого рабби Йеуду поразила мучительная зубная боль, терзавшая его в течение 13 лет.

Его страдания прекратились после такого случая. Однажды служанка, подметая пол, увидела в углу нескольких маленьких ласок и попыталась их выгнать. «Оставь их, — приказал ей рабби Йеуда. — Ведь сказано: «Его милосердие на всех Его созданиях». Тогда было решено на Небесах: «Так как он поступил милосердно, то и с ним обойдутся милосердно», — и боль прошла.

Все время пока Рабейну акадош (наш Святой Рабби) страдал, ни у одной женщины в Эрец Исраэль не случилось выкидыша, и выпадало достаточное количество дождей, ибо страдания праведника защищают его поколение от зла.

Б-г показал Свое милосердие к Своим творениям и пророку Ионе.

Иона не хотел идти в (нееврейский) город Ниневию увещевать его жителей раскаяться в своих грехах и возвратиться к Б-гу. После того как Б-г заставил пророка исполнить свой долг, Он за одну ночь вырастил растение кикайон, чтобы спасти пророка от нестерпимой жары. На следующий день растение исчезло, и Иона очень опечалился. Тогда Б-г укорил его: «Ты печалишься о пропаже растения, которого не выращивал, и считаешь, что мне нет дела до Ниневии, большого города со ста двадцатью тысячами жителей, среди которых много детей, а также скота».

Ашем показал таким образом Ионе, что Он не губит без нужды Свои творения.

Если Б-г выносит решение об уничтожении чего-либо, то Он поступает так, исходя из соображений истинного милосердия (хотя мы не можем осознать Его решения до конца; только в Конце Дней раскроется, что все решения Б-га продиктованы Его добротой).

Б-г предупредил всякие социальные контакты между евреями и идолопоклонниками, запретив следующие поступки:

• вступать в союз с идолопоклонником (7:2);

• продавать ему землю в Эрец Исраэль (чтобы он не поселился там);

• восхвалять его;

• одаривать его без особого обязательства или причины;

• вступать в смешанные браки.

Моше выделяет причину, лежащую в основе вышеперечисленных запретов

Моше пояснил, что Б-г издал вышеперечисленные запреты, чтобы оградить Общину Израиля от нечестивых путей идолопоклонников: «Вы были избраны как сокровище Ашема, ибо являетесь святым народом».

Иеошуа вновь и вновь повторял эти предостережения в своем последнем обращении к сынам Израиля: «Укрепите себя, чтобы соблюдать и исполнять то, что написано в Торе Моше, чтобы не отступать вправо (удаляя из нее что-либо) или влево (добавляя что-либо); чтобы не вступать в контакт с этими народами, что остаются рядом с вами; чтобы не упоминать имен их идолов и не произносить им клятвы; чтобы не служить им и не поклоняться им».

Слова Иеошуа имели такой смысл: «Не думайте, что вам не надо исполнять заповедь уничтожить семь народов, ибо вы сможете устоять перед их пагубным влиянием. Если будете нарушать заповеди Б-га, то потерпите неудачу, и, в конечном итоге, вам будет причинен вред».

Моше добавляет, что евреев не должно обескураживать благополучие нечестивцев

Моше продолжал: «Знайте, что Б-r честно наградит праведников и накажет нечестивых. Не будьте обескуражены тем, что порочные люди процветают. Б-г отложил их наказание по одной из трех причин:

1. Они могут раскаяться и вернуться к Нему.

2. Они могли совершить благие дела, за которые получают награду в этом мире.

3. У них могут появиться праведные потомки.

Моше заверил евреев: «Б-г позволит вашим потомкам извлекать выгоду из совершенных вами заповедей в течение тысяч поколений. Но несмотря на это, в Грядущем Мире Он наградит вас сполна».

Моше обещает, что за исполнение заповедей евреи будут процветать в этом мире

Евреи спросили у Моше: «Когда Ашем наградит нас за исполнение Его заповедей?» Моше объяснил: «В этом мире вы получите лишь незначительное вознаграждение за соблюдение Торы; получение окончательной награды откладывается до Грядущего Мира.

Почему главная награда за заповеди откладывается до наступления Грядущего Мира? Этот мир — неподходящее место для получения награды за соблюдение Торы, поскольку его наслаждения ограничены. Лишь будущий, вечный мир содержит высшие духовные наслаждения, причитающиеся тому, кто изучает Тору и исполняет заповеди. Кроме того, откладывая основную награду на будущее, Б-г может проверить нашу преданность Ему. Если бы Он платил за заповеди тотчас же и в полной мере, человек потерял бы свободу выбора — соблюдать или не соблюдать их (Биркат Перец).

«Знайте, что Б-г — заботливый попечитель, на Которого можно положиться, ибо Он сохранит награду для будущих времен. Уж если надежность праведников не вызывает сомнений, то представьте, с какой уверенностью мы можем полагаться на Б-га!»

Два купца находились с визитом в родном городе рабби Пинхаса бен Яира на юге Эрец Исраэль и оставили ему на хранение две меры пшеницы. Покидая город, они забыли о зерне и не вернулись за ним.

Когда пришло время посева, рабби Пинхас бен Яир засеял этой пшеницей свои поля, а собрав урожай, хранил его в амбаре. На следующий год все повторилось. Через семь лет купцы вернулись и спросили рабби Пинхаса о двух мерах пшеницы, что они оставили ему.

«Поедемте со мной, я покажу, что принадлежит вам», — сказал праведник. Он показал им переполненные амбары и сказал: «Это ваша пшеница, ибо я засевал поля вашим зерном».

Рабби Пинхас сделал больше, чем того требует алаха. Он был обязан хранить пшеницу до тех пор, пока она не начнет портиться, и тогда продать ее, чтобы уберечь владельца от полной потери товара.

Поэтому, когда еврей соблюдает заповедь, Б-г «пожинает урожай» на Небесах. В Грядущем Мире Он вернет нам обильный урожай от посева этого «зерна».

Кроме платы за заповедь как таковую, Ашем наградит нас и за веру в то, что в конечном итоге Он обязательно заплатит нам (Мидраш Шохер Тон).

Однажды рабби Шимон бен Шетах купил у араба осла, и его ученики нашли в ошейнике животного драгоценный бриллиант. «Ребе, — воскликнули они, — Б-г одарил вас богатством!»

«Вы не правы, — возразил учитель. — Я заплатил за осла, а не за бриллиант». (В соответствии с алахой, рабби Шимон не обязан был возвращать бриллиант, но он хотел поступить именно так ради совершения кидуш Ашем.)

Рабби Шимон нашел араба и вернул ему драгоценность. Обрадовавшись, что он вновь обрел то, что считал потерянным навсегда, араб воскликнул:

«Да будет благословен Б-г рабби Шимона бен Шетаха (чьими путями следует праведник)!»

Если праведники так надежны, то насколько выше надежность Ашема! Без сомнения, Он награждает каждого еврея за исполнение всех заповедей.

«Кроме того, — объяснял Моше сынам Израиля, — за соблюдение заповедей вы получите награду и в настоящем мире».

Какую награду мы можем получить в этом мире?

Если весь наш народ будет соблюдать Тору так как этого от нас ожидает Ашем (радостно, охотно и постоянно занимаясь ее изучением), Он обещает нам избавление от любых несчастий (болезней, войны, голода — всего, что может помешать нам служить Ему всецело). Нельзя сказать, что это и есть истинная награда за заповеди (ее мы получим только в будущем); скорее, это нечто вроде дополнительной премии. Так как мы посвящаем себя Торе и заповедям, Б-г отплачивает нам тем, что дает больше возможностей для их исполнения. Таким образом, все обещания Торы о материальной награде относятся к побочным выгодам, освобождающим нас от всякого рода физических и материальных беспокойств.

В этом разделе перечислены следующие мирские выгоды:

• Ашем полюбит тебя — это наивысшее благословение. Тот, кого любит Ашем, получает самые большие выгоды.

• Он благословит тебя — материальными богатствами.

• Он умножит твой род — самым необычайным образом, подобно тому как в Египте семья из семидесяти душ породила нацию численностью в 600 000 взрослых мужчин.

Далее Тора подчеркивает: «Не будет среди вас ни бесплодного мужчины, ни бесплодной женщины». Тора рассматривает каждого человека как величайшую ценность и расценивает умножение народа Торы как одно из величайших благословений (рав Гирш).

• Он благословит плод твоего чрева — у ваших женщин не будет выкидышей, и ваши дети не будут умирать при жизни родителей.

На ваших потомках будет лежать такое явное благословение, что, увидев еврейских детей, люди будут восклицать: «Как умны! Как чисты!» Так исполнится стих: «Все, кто их увидит, признают, что они являются потомками благословенных Ашемом» (Иешаяу 61:9).

• Он благословит плоды твоей земли: зерно, вино и масло — Б-г благословит все, что вы производите, но эти три продукта отмечаются особо, ибо они составляют основной источник дохода земледельца.

Б-г благословит плоды твоей земли благодаря тому, что ты соблюдаешь заповеди, связанные с полями: лекет, шикха, отделение маасера (десятины) от урожая и т.д. Он также благословит твою пшеницу в заслугу лехем апаним (Хлеба Предложения в Святилище), твое вино в заслугу мучных приношений и твое масло в заслугу светильников, которые ты зажигаешь в меноре Святилища.

• Потомство ваших быков — Б-г будет оберегать коров от выкидышей.

Таким образом Он награждает вас за принесение в жертву Ашему каждого десятого животного из стада и за соблюдение вами законов жертвоприношений.

Этим благословением вы будете награждены в Эрец Исраэль — Земле, которую Б-г обещал вашим отцам.

• Вы будете благословлены всеми народами — все они признают: «Это прекрасный и Б-гом благословенный народ!»

Адерет Элияу перечисляет в стихе Дварим 7:14 пять благословений:

1. Вы получите более значительное благословение, нежели все остальные народы, вместе взятые;

2. Не будет среди вас ни бесплодного мужчины,

3. Ни бесплодной женщины;

4. Среди ваших животных не будет ни бесплодных самцов,

5. Ни бесплодных самок.

Величие благородной дамы становится очевидным не благодаря восхвалениям ее друзей, но благодаря восхвалениям ее соперниц.

Этот стих можно истолковать и так: «Вы получите больше материальных благословений, нежели все другие народы».

• Среди вас не будет ни бесплодных мужчин, ни бесплодных женщин — кроме буквального значения этот стих подразумевает:

1. Ваши молитвы не будут бесплодны или напрасны перед Всемогущим. Он примет и исполнит их.

2. Ваш народ не оскудеет (т.е. в нем не будет недостатка) людьми, изучающими Тору.

3. Ни один еврей не будет невежественен в Торе. Евреи, чем бы они ни занимались, будут настолько образованными, что смогут опровергать доводы неверующих.

Мидраш приводит пример исполнения этого благословения.

Направляясь в Иерусалим, рабби Йонатан и простой еврейский погонщик скота проезжали окрестностями Шомрона, где жили кутим (самаритяне). Эта секта обращенных в иудаизм поселилась в Эрец Исраэль по распоряжению ассирийского царя после изгнания Десяти Колен. Кутим верили в Ашема и соблюдали многие законы Торы, но, тем не менее, оставались идолопоклонниками, молившимися в собственном храме на горе Геризим.

К рабби Йонатану и его спутнику присоединился один кути. По дороге он спросил у р. Йонатана: «Куда вы держите путь?»

«Я направляюсь в Иерусалим, — отвечал рабби Йонатан, — чтобы помолиться возле руин Храма».

«Зачем ехать так далеко? — заметил кути. — Вместо того чтобы молиться в развалинах, вам следует помолиться на нашей святой горе Геризим». «Что делает вашу гору святой?» «История, — отвечал кути. — Эту гору не затронул Потоп, погубивший мир во времена Ноаха».

«Откуда вы знаете это?» — спросил рабби Йонатан.

Кути пояснил: «Мы поняли это из стиха (Ехезкель 22:24), в котором пророк обращается к Эрец Исраэль: «Ты, Земля, не очищенная от грехов своих жителей; дождь не падет на тебя в день (Б-жьего) гнева». Этот стих подразумевает, что Потоп не затронул Эрец Исраэль благодаря святости горы Геризим».

Гемара (Зввахим 11 За) обсуждает значение этого стиха. В соответствии с мнением одного мудреца, Эрец Исраэль избежала Потопа (что показывает величие Эрец Исраэль), но, по мнению другого мудреца, Потоп затронул и Святую Землю.

Но даже в соответствии с первым мнением, хотя Эрец Исраэль пощадил ливень и воды бездны, затопившие остальной мир, тем не менее, ее залили воды, пришедшие извне (Рамбан, Берешит 8:11). Это мнение подтверждают и слова Пиркей дерабби Элиэзер (23): «Дождь Потопа не пал на Эрец Исраэль, но воды других стран залили и ее».

Рабби Йонатан возразил: «Если это так, то почему Ашем приказал Ноаху строить ковчег? Ведь Он мог просто поместить его на вершине горы Геризим до тех пор, пока не сойдут воды Потопа».

«Б-г мог спасти Ноаха разными способами, как полагаете вы, — отвечал кути. — Но в действительности Он желал испытать Ноаха и посмотреть, сможет ли он соорудить ковчег, не обращая внимания на насмешки окружающих». Рабби Йонатан не мог найти ответа.

Тут их перебил еврей — погонщик скота: «Вы разрешаете мне участвовать в споре?» — спросил он рабби Йонатана.

«Говори», — согласился мудрец.

Повернувшись к кути, погонщик поинтересовался: «Гора Геризим стоит под небесами?»

«Да», — согласился кути («А где же ей еще быть?»).

«А разве в стихе не сказано, — продолжал погонщик. — «Воды поднялись на высоту 15 локтей и покрыли все горы под небесами (включая и гору Геризим)?!»

Остроумный ответ простого еврея понравился рабби Йонатану. Он спустился с осла, посадил на него погонщика, а сам пошел рядом. Этим он выказал погонщику уважение в соответствии с изречением: «Тот, кто узнает от своего друга главу Торы или алаху, стих или новую мысль, должен относиться к нему с почтением».

Этот случай подтверждает, что нам действительно было даровано благословение, которое делает сведущими в Торе даже простых евреев.

• Ашем избавит вас от всех обычных болезней и не пошлет на вас ни одной из дурных болезней Египта.
Всемогущий угрожал, что за неуважительное отношение к Его заповедям Он поразит нас тяжелыми болезнями, которыми страдают египтяне. Однако, если вы будете соблюдать Его Тору, Он навлечет эти болезни на наших врагов.

• И вы истребите все народы, которые Ашем предаст в ваши руки, — Моше обещал, что если сыны Израиля преуспеют в изучении Торы и соблюдении заповедей, Б-г чудесным образом предаст в их руки врагов. Для завоевания Эрец Исраэль не потребуется никаких боевых действий. Евреи победят народы без всяких усилий со своей стороны, ибо враги будут обращены в бегство и сдадутся.

Адэрет Элияу насчитывает в стихе 7:13 десять благословений: 
1. Он возлюбит тебя; 
2. Он благословит тебя; 
3. Он умножит твой род; 
4. Он благословит плод твоего чрева, 
5. плоды твоей земли (полезные ископаемые), 
6. твое зерно, 
7. твое вино, 
8. твое масло, 
9. твоих быков, 
10. стада твоих овец.

Рабейну Эфраим добавляет, что перечисленные здесь десять благословений — это награда за соблюдение Десяти Речений, лежащих в основе всех заповедей.

• • •

Моше особо подчеркнул, что сыны Израиля должны уничтожить всех идолопоклонников, живущих в Ханаане. Если они этого не сделают, то кажущееся «милосердие» обернется жестокостью, так как в конечном итоге оставшиеся в Эрец Исраэль хананеи развратят евреев.

Он также предупредил, чтобы евреев не страшила многочисленность этих семи народов. (Каждый из них количеством превосходил сынов Израиля.) Он напомнил евреям, что Б-г утопил фараона и египтян, несмотря на их численное преимущество.

Однако Б-г не станет разрушать идолов Ханаана, как Он уничтожил идолов египтян во время казни первенцев (тогда Он сделал так, что железные идолы расплавились, а деревянные сгнили). «Это ваша забота, — пояснял Моше сынам Израиля, — разрушить идолов семи народов. Не пользуйтесь ни одним предметом, который ранее был связан со служением идолам, не берите их золотых и серебряных украшений (их привлекательность в конечном итоге приведет вас к идолопоклонству).

Относитесь к идолам с презрением, которого они заслуживают. Не называйте их присущими им именами, но, говоря о них, пользуйтесь уничижительными прозвищами».
3. Глава Экев

Моше предупреждает евреев не забывать Ашема и не быть самоуверенными, даже процветая в Ханаане

Моше описывал, как Ашем чудесным образом вел евреев через пустыню. Он особо указал, что их пребывание там было необходимо для подготовки к будущей жизни в Ханаане, где они должны так же полагаться на Него, как делали это в пустыне:

«Помните, что мацы, взятой из Египта, хватило лишь на месяц. Затем вы стали взывать к Ашему, и Он снабдил вас новой едой, которую не знали ваши праотцы, — маном. (Праотцы не получили ман, ибо эта небесная и, по сути своей, духовная пища была ниспослана ради особых заслуг Моше.)

Зачем Ашему понадобилось поддерживать вас в течение сорока лет с помощью мана, вместо того чтобы снабдить обычным хлебом?

Ман был дарован вам по нескольким причинам:

1. Потребление этой духовной пищи освобождало вас от забот по добыванию средств к существованию, помогало полнее постигать Тору и, кроме того, гарантировало вам особую мудрость и знания.

2. Б-г проверял вас: будете ли вы соблюдать заповеди, связанные с манном (например, не оставлять ничего на следующий день, не собирать его в Шабат)? Кроме того, Он хотел узнать, хватит ли вам выдержки получать только дневную порцию (не будучи уверенными, выпадет ли ман завтра) и не жаловаться на эту противоестественную пищу? Так Он проверял нашу веру в Него».

Еврей по имени Менаше попросил одного мудреца разъяснить стих: «И Он смирял тебя, и испытывал голодом, и кормил тебя маном» (8:3).

«Я понимаю, что Б-г смирял евреев и проверял их долгими скитаниями по пустыне, — говорил он, — но я не понимаю, почему сказано: «Он испытывал тебя голодом». Разве евреи страдали от голода?

Разве они не получали столько мана, сколько им требовалось?!»

Мудрец положил перед Менаше два огурца — один целый, а другой поврежденный.

«Какова цена целого огурца?» — спросил мудрец у Менаше.

«Две монеты», — отвечал тот.

«А сколько стоит ломаный?» — спросил мудрец.

«Одну монету», — последовал ответ.

«Объясни, почему целый стоит в два раза дороже? — продолжал спрашивать мудрец. — Ведь ты все равно сломаешь его, когда начнешь есть!»

Менаше отвечал: «Еда должна не только насыщать, но и радовать глаз. Вид поломанного огурца не даст глазам удовлетворения, которое человек получает от вида целого овоща».

«Вот именно этого не хватало поколению пустыни, — произнес мудрец, — хотя ему была дана изысканная еда. Люди изо дня в день не видели ничего, кроме мана, и голод их не утолялся».

Кроме того, евреям не хватало ощущения благополучия, которое возникает при виде полных кладовок. Получая лишь порцию мана на день, они чувствовали ненадежность своего положения, что только усиливало их голод.

Моше объяснял: «С помощью мана Б-г учил вас доверять Ему. Он также демонстрировал другим народам ваше величие и не давал Атрибуту Суда обвинить вас, указывая, что вы подчинились Его воле.

3. Но самое главное — вы жили маном, дабы усвоить вечный Урок: «Не хлебом единым жив человек, но всяким словом, исходящим из уст Ашема, жив человек».

Каково значение этого высказывания?

• Человек должен знать, что пища не обладает внутренне присущей ей способностью питать его; так происходит лишь потому, что в Шесть Дней Творения Б-г постановил, что так будет. Он сотворил мир с определенной структурой, которую мы называем «природой», но если бы Ашем отменил Свою волю, хлеб перестал бы насыщать нас. (И наоборот, воля Б-га может превратить любое, непригодное в пищу, вещество в съедобное
.) Таким образом, этот стих устанавливает, что выражение «законы природы» описывает явления, происходящие в соответствии с замыслом Б-га, осуществленном в акте Творения. Если Б-г пожелает, Он может изменить структуру «природы», заставляя несъедобное становиться съедобным, превращая разрушительные силы в исцеляющие и наоборот.

• Хлеб питает тело человека, но не его душу. Для поддержания души еврею необходимы слова Б-га, Его Тора. Изучая Б-жественные заповеди и соблюдая их, еврей дает возможность своей душе жить в этом и грядущем мирах.

Моше напомнил сынам Израиля: «Когда вы следовали за Б-гом по пустыне, Он обеспечивал вас и одеждой, и едой, избавляя от материальных забот».

Сын рабби Шимона бар Йохая Элазар спросил своего тестя: «Как же евреи одевались в пустыне, разве они вышли из Египта, взяв с собой ткацкие станки для изготовления одежды?»

Его тесть, рабби Шимон бен Носи, отвечал: «При даровании Торы ангелы дали евреям одежду, которая никогда не изнашивалась».

Рабби Элазар задал следующий вопрос: «Но как они поступали, если прибавляли в весе или худели; и разве детям не требовалась новая одежда по мере их роста?»

«Они в этом не нуждались, — отвечал рабби Шимон, — размер одежды менялся, когда они вырастали. Не удивляйся: то же самое ты наблюдаешь в природе. Разве раковина улитки не растет вместе с ней?!»

«Однако, — продолжал спрашивать рабби Элазар, — разве им не приходилось время от времени стирать одежду?»

«Облака Славы очищали их одежду до белоснежного состояния», — пояснил рабби Шимон.

«Но Облака Славы были из огня, — возразил рабби Элазар. — Почему одежда не сгорала?»

«Не забывай, это были Небесные одежды, — сказал рабби Шимон, — поэтому Облака не опаляли их».

«Но ведь евреи вели в пустыне скитальческую жизнь, не имея пристанища, неужели они не страдали от насекомых?» — удивлялся рабби Элазар.

«Конечно же, нет! — объяснил ему тесть. — Если тел поколения, которое слышало Б-жий Глас на горе Синай, даже после смерти не коснулись черви, тем более, при жизни их не беспокоили насекомые».

«А разве одежда не пропитывалась запахом пота, ведь ее никогда не меняли?» — продолжал расспросы рабби Элазар.

«Евреи были избавлены и от этого, — услышал он в ответ. — Рядом с колодцем Мирьям росла трава с нежным ароматом, и, когда люди отдыхали на лужайке, их одежда приобретала приятный запах».

Когда евреи осознали, как совершенна была забота Б-га о них в пустыне, они начали восхвалять Его (Теилим 23): «Ашем — мой пастырь (в пустыне), не будет мне недостатка ни в чем. Он дает мне отдых на травяных пастбищах. На спокойные, прозрачные воды Он приводит меня (Колодец Мирьям делился на ручейки, обеспечивая евреев водой рядом с их шатрами). Он успокаивает мою душу (ибо я изучаю Тору). Даже когда я иду через долину Смертной Тени (опасную и безлюдную пустыню), я не убоюсь зла, ибо Ты со мной (Твои Облака Славы защищают меня). Ты готовишь мне стол перед лицом моих врагов — Ты снабжаешь меня маном, груда которого достигает такой высоты, что цари Востока и Запада могут видеть ее».

Моше объяснял: «Когда Б-г заботился о ваших нуждах, вы понимали, что, даже причиняя боль человеку, Он движим теми же мотивами, что и отец, наказывающий по необходимости своего сына (ибо он любит его).

Сорок лет Б-г учил вас, чтобы вы духовно созрели для входа в Святую Землю, которую Он благословил всеми видами совершенства:

• В Эрец Исраэль есть много источников воды: родники, ручьи и реки, текущие из глубин земли.

На первый взгляд кажется, что это утверждение противоречит другому стиху (11:11) о зависимости земледелия Эрец Исраэль от дождевой воды. Противоречие разрешится, если мы вспомним, что большую часть Эрец Исраэль составляют возвышенности, и поэтому ее источников недостаточно, чтобы орошать все плодородные земли.

• Земли Эрец Исраэль славятся своим плодородием; особенно обильные урожаи приносят семь видов:

1) пшеница; 2) ячмень; 3) виноград; 4) инжир; 5) гранаты; 6) маслины, дающие великолепное масло; 7) финики.

• Кроме сельскохозяйственных продуктов, вы получите и другое богатство.

• В Земле есть полезные ископаемые — железо и медь (необходимые для промышленности), скальные породы, из которых можно строить дома (в Египте их не было).

Как Б-г одарит вас материальным изобилием, так и вы служите Ему всем своим богатством. Благословляйте Его, насытившись. (Моше учил евреев заповеди благословлять Ашема после еды. Мы обсудим этот наказ в следующем параграфе.)

Не потеряйте страха перед Б-гом в своем благополучии».

Богатый человек легко забывает Б-га. Даже тот, кто был беден, внезапно разбогатев, имеет склонность забывать, что от нищеты его избавил Ашем.

Один праведный человек жил в такой нищете, что вынужден был искать пропитание среди отбросов. Однако это не мешало ему служить Б-гу: долгое часы он проводил в молитве и изучении Торы и ни от кого не принимал помощи.

Однажды перед ним явился пророк Элияу в облике араба и предложил в долг несколько монет.

Бедняк согласился. Он купил товаров, продал их с выгодой и опять вложил деньги в дело. Торговал он так успешно, что к концу года разбогател. Дела поглощали все время, и праведный образ жизни был забыт.

Всемогущий сокрушенно сказал Элияу: «Я лишился Моего единственного праведника».

Тогда пророк вновь явился этому человеку и нашел его полностью погруженным в дела.

«Помнишь ли ты меня? — спросил Элияу. — Это я одолжил тебе когда-то две монеты. Верни их мне».

Человек нашел монеты и отдал их посетителю. И сразу колесо удачи завертелось в обратную сторону. Счастье покинуло его, и он понес столько убытков, что к концу года снова обнищал.

Когда Элияу опять явился ему, он горько оплакивал свою судьбу.

«Поклянись мне, — потребовал Элияу, — что ты вернешься к праведной жизни и молитвам, если получишь заветные монетки».

Несчастный поклялся, и Элияу снова дал ему две монетки, когда-то принесшие удачу. На этот раз человек не позволил вновь обретенному богатству целиком поглотить его. Ежедневно, как и во времена своей бедности, он находил время для преданного служения Ашему.

Моше предупреждал евреев: «Богатый человек может легко забыть Б-га (ибо, в отличие от бедняка, ничто не заставляет богача обращаться к Нему).

Когда, процветая в Ханаане, вы построите собственные дома, возделаете землю и умножите свои богатства торговлей, то можете оказаться во власти высокомерия и соблазнов. Вы можете заявить: «Богатство и успех — это результат моих усилий и стараний». Вам захочется вычеркнуть из памяти любые воспоминания о сорока годах скитаний по пустыне, которые показали вашу зависимость от милостей Ашема, научили бояться Б-га и доверять Ему. Я предупредил вас, что даже в благополучии Ханаана вы должны помнить: удачу посылает Ашем.

Люди обычно приписывают собственные успехи своим способностям, отодвигая Всемогущего на второй план. Тора учит нас другому отношению: все, что мы получаем или производим в царстве материального, зависит от Б-га, Который одаривает нас умственными и физическими совершенствами, необходимыми для достижения успеха. Даже если Ашем наделит нас прекрасными способностями, мы все же не преуспеем, если Он того не пожелает.

Если вы, живя в Ханаане, откажетесь от Ашема, то будете изгнаны из Земли. Сейчас вам трудно в это поверить, но вспомните, что Б-г погубил семь народов этой Земли за их прегрешения. То же самое Он сделает и с вами, если вы не будете повиноваться Ему».

Биркат амазон — заповедь благословлять Ашема после трапезы с хлебом

В Торе сказано: «Благословите Ашема после того, как вы поели и насытились».

Хотя Тора обязывает еврея прочесть благословение, когда он насытился хлебом, наши мудрецы установили, что человек должен прочитать Биркат амазон (молитву после еды), даже если он съел всего лишь кезаит хлеба (кусочек величиной с маслину). Биркат амазон состоит из четырех частей:

1. Биркат азан (Благословение Того, Кто питает все). Моше ввел это благословение, когда евреи получили ман.

Чудо падающего с Небес мана явно показало, что Б-г в Своей доброте обеспечивает все живые существа. Позднее, вкушая плоды своих трудов в Земле, они должны помнить, что земной хлеб был дарован им тем же самым Б-жественным Атрибутом Благоволения. Таким образом, первым благословением мы признаем, что, хотя люди трудятся ради поддержания своей жизни, именно Ашем дает пропитание нам и другим существам.

2. Бирка га арец (Благословение Земли). Иеошуа ввел это второе благословение, когда евреи заслужили право войти в Землю, реализовав страстную мечту Моше и его поколения.

В этом благословении мы упоминаем заповедь обрезания, ибо в заслугу ее Б-г даровал еврейскому народу Эрец Исраэль. Мы также благодарим Его за Тору, поскольку Святая Земля дана нам во владение именно для исполнения на ней заповедей Торы.

3. Бирка Ерушалаим (Благословение о мире для Иерусалима и Храма). Это третье благословение ввели цари Давид и Шломо. В нем мы призываем Всевышнего продлить правление дома Давида и даровать мир Иерусалиму и Храму. (После разрушения мы изменили текст и просим Ашема отстроить Иерусалим.)

Почему по будням следует убрать все ножи со стола или покрыть их перед прочтением биркат ама-зон? Одна из причин связана с трагическим событием. Однажды еврей, читая благословение, в котором просил Ашема восстановить Иерусалим, почувствовал горе так остро, что схватил нож со стола и вонзил в свое сердце.

4. Атов Веаметив (Благословение Того, Кто добр и творит добро). Это благословение добавили наши мудрецы, дабы увековечить чудо, случившееся в период восстания Бар Кохбы после разрушения Второго Храма.

Бар Кохба и его сторонники отказались подчиняться римскому императору Адриану. Бар Кохба мобилизовал в свою армию 200 000 мужчин, требуя, чтобы каждый из них в доказательство своей отваги отрубил себе палец. Однако мудрецы сообщили ему: «Нельзя, чтобы евреи сами себе причиняли вред».

«Как же тогда проверить силу их духа?» — спросил Бар Кохба. Мудрецы отвечали: «Принимай в свою армию лишь того, кто сможет вырвать с корнем кедр на горе Леванон». Так полководец испытал еще 200 000 мужчин и пополнил ими свою армию.

Сам Бар Кохба был силен необычайно. Он мог коленом отшвырнуть неприятельский снаряд, поразив им своих противников. (Именно из-за этой сверхъестественной силы рабби Акива ошибочно посчитал его Машиахом.)

Адриану не удавалось разбить армию Бар Кохбы, которая отошла к хорошо укрепленному городу Бейтар. Население этого города было многочисленным и гордилось своими знатоками Торы. В городе были сотни домов учения для взрослых и большое количество школ, где Тору изучали дети. Дети говорили: «Если на нас нападут враги, мы выйдем и заколем их железными перьями наших ручек». (Они были уверены, что знание Торы и Талмуда сохранит им жизнь, но за грехи еврейского народа Б-г покарал город. Овладев Бейтаром, римляне заворачивали детей в свитки Торы и бросали в бушующее пламя.)

В течение трех с половиной лет Адриан безуспешно пытался войти в Бейтар, но город обладал Б-жественной защитой благодаря заслугам рабби Элазара из Модиина, который в рубище, осыпанный пеплом, постился и ежедневно молил Всемогущего: «Властелин Вселенной, не верши сегодня Свой суд!» Разочарованный неудачей Адриан решил снять осаду и вернуться домой.

Но как раз в этот момент к императору явился один кути и сказал: «Пока старый петух — рабби Элазар — посыпает голову пеплом, ты не сможешь взять город. Однако я знаю, как остановить его!»

Вскоре после того кути приблизился к стоявшему на молитве рабби Элазару и прошептал ему что-то на ухо. Соглядатаи донесли Бар Кохбе, что видели рабби Элазара за тайной беседой с кути: похоже, они вступили в сговор, чтобы сдать Бейтар римлянам.

Разгневанный полководец приказал привести кути и потребовал ответа. «Если я признаюсь тебе, меня казнит Адриан, — отвечал кути, — если буду хранить молчание, ты прикажешь убить меня. Я предпочитаю самоубийство».

Эти слова убедили Бар Кохбу, что кути и рабби Элазар замышляют предательство, и он казнил мудреца.

И тотчас раздался Небесный Глас: «Ты виновен в том, что рука еврейского народа ослабела (рабби Элазар охранял евреев силой своей молитвы), ты ослепил его на правый глаз (рабби Элазар был великим учителем Торы). Поэтому народ лишится руки и глаза (имелся в виду сам Бар Кохба, от которого евреи зависели как от вождя)».

Так еврейский народ понес наказание за грехи: Бейтар пал, а полководец Бар Кохба был убит.

Римляне жестоко расправились с населением непокорного города: потоки крови лились, подобно багряной реке, текущей в Великое Море.

Адриан запретил предавать земле тела убитых (он хотел устрашить народ зрелищем кровавой бойни и причинить страдание уцелевшим евреям разлагающимися останками погибших).

По его приказанию трупы свезли в виноградник размером восемнадцать квадратных миль, где они оставались без погребения пять лет.

Рабан Гамлиэль и его бейт дин объявили многодневный пост, собрали огромную сумму денег, чтобы выкупить тела погибших. Но все их усилия были тщетны: император не отменил своего вердикта.

Так продолжалось до тех пор, пока Адриана не сменил новый император, разрешивший евреям похоронить своих братьев.

С облегчением и радостью они обнаружили, что Б-г не оставил их даже в эти мрачные годы: останки погибших не подверглись разложению.

Бейт дин в Явне под руководством рабана Гамлиэля составил особое четвертое благословение для Биркат амазон: «Атов («Добрый» — ибо сохранил мертвые тела, проявив милость к живым, не пострадавшим от запаха тления), Веаметив («…и Наделяющий добром» — разрешение предать земле прах погибших есть благо для мертвых)». Почему это благословение было включено в послетрапезную молитву? Падение Бейтара явилось самым трагическим событием еврейской истории после разрушения Храма. В предыдущем благословении мы просили Ашема восстановить Иерусалим, теперь же добавляем благословение, напоминающее о гибели Бейтара, в надежде, что скоро придет Машиах, и Б-г залечит раны нашего многострадального народа.

Мешех хохма поясняет, что Биркат амазон имеет целью выразить нашу признательность Ашему за то, что Он отметил наш народ Своим Провидением.

Б-г обеспечил выживание евреев в пустыне с помощью явного чуда (май) и даровал Свою милость, явив откровенные чудеса в Храме. Разрушение Храма и гибель Бейтара могли навести на мысль, что Б-г покинул Свой народ. Таким образом, чудо в Бейтаре стало добрым знаком Б-жественного Присутствия среди нас даже в изгнании, и поэтому напоминание о нем включено в Биркат амазон.

Еврей должен читать Биркат амазон, благодаря Ашема за дарованную пищу, и произносить каждое слово с радостью, воодушевлением и глубоким чувством.

«И Боаз ел и пил, и сердце его радовалось» (Рут 3:7). Почему?

Он старался ощутить радость в душе, чтобы с искренней благодарностью и от всего сердца прочитать Биркат амазон.

Моше продолжает свою полную упреков речь и напоминает о грехе золотого тельца

Моше внушал евреям, что завоевание Эрец Исраэль будет делом рук Б-га:

«Слушай внимательно, Израиль! Скоро вы перейдете Иордан, чтобы сразиться с народами, более многочисленными и могущественными, чем вы. Благодаря чудесам, вы завоюете большие и хорошо укрепленные города».

(Моше имел в виду города, подобные Иерихо, завоеванные во времена Иеошуа с помощью явных чудес.)

Моше объяснял: «Б-г совершит для вас великие чудеса, чтобы вам покорились могучие народы Ханаана» (например, небывалый град, обрушившийся на врагов, и солнце, остановившееся на небесах, чтобы евреи могли преследовать вражескую армию).

«Признайте, что ваши победы — результат Б-жественного вмешательства; не думайте, что вы заслужили их вашей праведностью.

Вы должны осознать, что население Ханаана было изгнано из-за своей порочности, истощившей терпение Б-га, поэтому Он поклялся вашим праотцам, что их потомки унаследуют Землю.

Но находясь в пустыне, вы грешили вновь и вновь все сорок лет, и это подтверждает, что вы — упрямый народ.

Вскоре после Дарования Торы вы совершили тяжкий грех. В конце моего сорокадневного пребывания на Небесах Б-г вручил мне две сапфировые скрижали, на которых были начертаны Б-жественные письмена. И в этот великий день вы изготовили золотого тельца.

Громом прозвучал голос Всемогущего, обращенный ко мне: «Моше, Я позволил тебе достичь высочайшего уровня пророчества только ради Общины Израиля. Но теперь ты утратил свое величие, ибо твой народ развратился!»

Б-г грозил вам уничтожением, намереваясь произвести от меня великий народ (не желая все-таки нарушить Свое обещание вашим праотцам увеличить число их потомков).

Спускаясь с Синая, я заметил, что гора по-прежнему охвачена пламенем Дарования Торы: Шехина все еще пребывала там. Вы были подобны невесте, согрешившей под хупой (свадебным балдахином).

Подойдя к лагерю, я увидел, как вы ликуете возле золотого тельца.

И вдруг надпись на скрижалях исчезла. Я увидел, как буквы воспаряли ввысь, — туда, откуда они появились, — к Небесному Трону. Тума (нечистота) вашего греха привела к исчезновению надписей.

Я решил разбить скрижали, ибо вы не были достойны получить их, но Аарон и Санхедрин, догадавшиеся о моем намерении, попытались отнять их у меня. Началась борьба, но я был сильнее и победил.

Я был уверен, что вы недостойны скрижалей, которые скрепят печатью связь между вами и Ашемом, и вы окажетесь в положении замужней женщины, изменяющей мужу. Я подумал, что если вы не получите скрижали, Ашем будет судить вас с большим милосердием.

С помощью Ашема, укрепившего мою руку, я разбил скрижали. Потом я вернулся к Ашему еще на сорок дней — с 18 тамуза до 29 ава, — дабы умолить Его простить ваш грех.

Я боялся, что Б-г уничтожит вас, ибо, пока вы грешили, я видел, как к вам направились пять Ангелов Смерти — Аф, Хэма, Кецеф, Ашмед и Ашхет. Я произнес Великое Имя Ашема и воззвал к заслугам трех праотцев, тем самым лишив силы трех Ангелов Смерти, и стал умолять Ашема отозвать двух других.

Я молился: «Ашем, наш Б-г, не губи Свой народ и Свое наследие, которых Ты вывел из Египта. Вспомни Своих слуг, Авраама, Ицхака и Яакова; прости упрямство и греховность этих людей. Если ты погубишь еврейский народ, другие народы заявят: «У Б-га не было силы, чтобы привести их в Обетованную Землю, поэтому Он уничтожил их в пустыне».

Я исступленно молился; не было ни одного уголка на Небесах, где бы я не рыдал ради вашего спасения. (Моше намекал сынам Израиля: «Я молился за вас изо всех своих сил; неужели вы не сделаете того же ради меня?! Почему вы не умоляете Б-га разрешить мне пересечь Иордан?» Но еврейский народ не услышал немой мольбы Моше.)

Я также молился ради Аарона, ибо Б-г так разгневался на него, что приговорил к смерти четырех его сыновей. Моя молитва была принята наполовину: Б-г позволил выжить двум сыновьям моего брата — Элазару и Итамару.

В чем состоял грех Аарона в случае с золотым тельцом? Раши (9:20) подчеркивает, что Аарон взял на себя сооружение золотого тельца лишь для того, чтобы отсрочить его окончательное изготовление до возвращения Моше. Тем не менее Ашем обвинил его в том, что он уступил уговорам народа. Р. Бехае поясняет, что, хотя намерения Аарона были совершенно чистыми, он непреднамеренно привел евреев к греху, и Имя Небес было осквернено. Ввиду великой праведности Аарона, Б-г принял решение покарать его сыновей.

Перед возвращением на Небеса, чтобы продолжать молитвы, я разрушил изготовленного вами тельца. Деревянные его части я сжег, а металлические истер в порошок. Я бросил прах в ручей, который стекал с гор». (Моше закончил свой рассказ о тельце на этом месте и не упомянул, что он заставил людей пить воду, смешанную с прахом тельца. Евреи испытали бы великий стыд от напоминания, что с ними обошлись как с сотой, женой, подозреваемой в супружеской измене.)

«Хотя вы видели, что ваш грех привел к утрате скрижалей и что мне пришлось поститься и молиться за вас сорок дней, вы продолжали снова и снова гневить Ашема. Некоторые из вас жаловались в Тавере и были сожжены Небесным огнем (Бемидбар 11:1), в Масе вы засомневались в присутствии Всемогущего среди вас (Шмот 17:2), в Киврот Атаава вам захотелось мяса (Бемидбар 11:4). В Кадеш Барнеа вы не поверили Слову Б-га и выслали разведчиков.

Сколько я вас знаю, столько вы бунтовали против Ашема, начиная с Египта (когда некоторые из вас сообщили фараону, что я убил египтянина), вплоть до сорокового года в пустыне (когда вы поклонялись Пеору и прелюбодействовали с дочерьми Моава)».

Моше рассказывает о событиях, происшедших после изготовления золотого тельца: как он получил вторые скрижали и как было избрано колено Леви. Он вспоминает смерть Аарона

Моше рассказывал: «Разрушив золотого тельца, я возвратился на Небеса, чтобы молить Ашема об окончательном прощении».

Это было второе восхождение Моше на Небеса. Всего он восходил на Небеса три раза, каждый раз на сорок дней:

1. С 7 сивана, дня Дарования Торы, он пребывал на Небесах и изучал Тору вплоть до 17 тамуза. Тогда он получил первые скрижали, которые затем разбил.

2. Он вернулся к Ашему 18 тамуза и был на Небесах вплоть до 28 ава, молясь о прощении за грех золотого тельца.

3. Начиная с 29 ава, Моше снова изучал Тору на Небесах. 10 тишри (в Йом Кипур) он спустился со вторыми скрижалями, начертанными Б-гом, — от лица Моше исходили Лучи Славы.

«Когда истекли сорок дней, Б-г принял мои молитвы.

Он приказал: «Высеки новые скрижали для себя. Ты сам должен вырубить их, чтобы люди не обвинили тебя в том, что ты разбил первые». Б-г обещал выгравировать надписи на вторых скрижалях, подобно тому, как Он сделал это в первый раз».

Почему Всемогущий Сам не подготовил вторые скрижали полностью, как в первый раз?

Вскоре после свадьбы царь узнал, что его молодая жена кокетничает с одним из дворцовых слуг. В ярости он разорвал брачный контракт и прогнал жену.

Сват поспешил во дворец, как только услышал об этом: «Ваше Величество, не обращайтесь с женой излишне строго, — умолял он царя, — вспомните, что она выросла среди слуг и еще не избавилась от своих прежних привычек».

«Возможно, ты прав, — согласился царь. — Но неужели ты думаешь, что я собираюсь оплачивать еще один брачный контракт? Заплати за новый свиток и писцу за работу, и тогда, будь уверен, я скреплю этот контракт своей подписью!»

Вот так и Моше после греха золотого тельца упрекал евреев, что они вернулись к идолопоклонству, к которому привыкли в Египте. Ему удалось примирить Всемогущего с еврейским народом, но Ашем отказался отметить их скрижалями, высеченными Им Самим. Вместо этого Он приказал: «Ты, Моше, сам выруби скрижали, а Я высеку на них письмена».

После Дарования Торы Сыны Израиля были достойны скрижалей небесного происхождения, ибо они буквально достигли ангельской святости. Соорудив золотого тельца, евреи потеряли свое духовное величие. Тогда Б-г даровал им такие скрижали, получение которых могло бы их утешить: пусть эти земные скрижали вырублены Моше, — Ашем высечет на них письмена, а это значит, что как только евреи попытаются очистить свои сердца, они получат от Ашема слова Торы. Это давало им надежду, что даже после греха они смогут достичь близости к Б-гу.

Моше вспоминал: «Мне было запрещено пользоваться железными орудиями, чтобы вытесать скрижали. Я лишь подготовил сапфир и нарисовал на нем контуры скрижалей. Затем направил на камень свой посох (с помощью которого я совершал чудеса в Египте и на котором начертано Великое Имя Б-га), и скрижали появились чудесным образом.

Ашем высек на них письмена и возвратил мне скрижали в Йом Кипур.

Я поместил их вместе с осколками первых скрижалей во временный деревянный ковчег, который изготовил по велению Б-га. Когда Бецалель примерно через месяц соорудил постоянный золотой ковчег в Мишкане, я перенес туда и вторые скрижали, и осколки первых».

Моше прервал рассказ о скрижалях и припомнил события, связанные со смертью Аарона. Тем самым он намекал, что хотя кончина праведника искупает грехи общины, она равнозначна потере скрижалей. Тот факт, что вторые скрижали были вручены в Йом Кипур, являлся наглядным свидетельством того, что Ашем простил Свой народ.

Моше рассказывал: «Когда умер Аарон, Облака Славы исчезли. Боясь нападения царя Арада, вы поспешно двинулись обратно в Египет. Левиты догнали вас и заставили вернуться.

Это был не первый случай, когда левиты доказали свою верность Ашему. Они не только не участвовали в грехе золотого тельца, но даже отказались дать золото на его изготовление.

После этого Б-г решил освятить колено Леви для Своей Службы. Он назначил левитов носить сосуды Мишкана и исполнять другие святые обязанности, а также повелел избрать из своей среды коэнов для принесения жертв и благословения общины».

Моше так завершил рассказ о вторых скрижалях: «Ваш траур и ваше раскаяние после греха золотого тельца дошли до Ашема. На сороковой день моего последнего пребывания на Небесах, накануне Йом Кипура, Он полностью простил вас и вручил мне вторые скрижали.

Помня о заслугах праотцев, потомкам которых Он обещал Землю, Ашем приказал мне: «Встань и веди народ! Они унаследуют Землю, несмотря на то, что сотворили золотого тельца!»

Моше призывает евреев бояться Всемогущего

Моше продолжал свою речь, полную упреков: «Вы неоднократно гневили Ашема, но Он простит вас, если вы вернетесь к Нему и будете исполнять Его заповеди.

— чем же Б-г просит вас? Только бояться Его. Если вы боитесь Его, то будете искать способы следовать Его добрыми и милосердными путями; вы будете любить Его, служить Ему всем своим сердцем и исполнять Его заповеди».

Почему Моше считает, что страх перед Ашемом легко достижим: «Все, о чем Б-г просит вас, — лишь только бояться Его»?! Разве боязнь Ашема не требует значительных духовных усилий?

Следующий случай доказывает, что на самом деле бояться Ашема не просто:

Рабби Йоханан бен Закай лежал на смертном ложе, когда к нему вошли ученики и попросили благословения.

Он благословил их: «Пусть ваш страх перед Б-гом всегда будет так же велик, как страх перед людьми!»

«Учитель! — возразили ученики. — Разве наш страх перед Б-гом не должен превосходить страх перед людьми?»

Он отвечал: «О, если бы вы только боялись Его в той же мере! Когда человек совершает прегрешение, он беспокоится, не узнает ли кто-нибудь об этом. Но он не боится того, что Б-г является свидетелем его греха».

Тем не менее Моше обрисовал боязнь Ашема как весьма легкое требование, ибо сам достиг такой высокой степени самоконтроля, что страх перед Б-гом был присущ ему всегда без каких-либо усилий.

Моше достиг уровня «Я всегда вижу перед собой Ашема».

Это — высочайшее духовное достижение, ибо в отличие от страха опасности, который порождается естественным инстинктом самосохранения, страх перед Б-гом, — Который неощутим и невидим, — по сути своей чужд человеческой психологии. Заповеди Торы помогают еврею с помощью интеллекта внушить себе страх перед Ашемом. Если ему это удается, он достиг цели жизни.

На самом деле Ашем знает, какие усилия воли и труда требуются для достижения страха перед Ним. Он ничего не ценит так высоко, как страх людей по отношению к Нему.

Иноземный посол отправился в некую восточную страну, чтобы передать одному из министров дружественное послание своего правительства. Он вез в подарок несколько крупных драгоценных камней, которые высоко ценились у него на родине.

Но вручая подарок, он, к своему удивлению, заметил, что драгоценности не произвели никакого впечатления! Вскоре посол понял свою ошибку. В этой стране такие камни не были редкостью: их можно было купить почти за бесценок.

Тогда посол, серьезно обдумав, какой подарок будет оценен по достоинству, решил преподнести вельможе шарф с ручной вышивкой: великолепная, тонкая работа и затейливый рисунок требовали высочайшего мастерства, тайны которого были известны лишь немногим умельцам в его стране. Получив подарок, министр был восхищен: он понял, что стал обладателем по-настоящему редкостного украшения, и заверил посла в своем искреннем расположении.

Так и Всевышний. Среди всех вещей, которые человек приобретает в своей жизни, Он хранит в Своей сокровищнице только одно — страх перед Ним.

Почему Ашем не впечатляется материальными достижениями человека, например, успешной карьерой или приобретением богатства?

Ответ прост: в действительности эти «достижения» полностью зависят от воли Б-га. Именно Он решает, добьется человек успеха или нет, и только Б-г дает человеку возможность обрести материальные блага.

Человек имеет свободу выбора лишь в одном: бояться или не бояться Б-га. Поэтому Б-г хранит каждое праведное решение, которое принимает человек.

Тот, кто изучает Тору, но не имеет страха перед Небесами, подобен казначею, который владеет ключами от подземного хранилища, но потерял главный ключ — от наружных дверей.

Моше пояснял: «Чего бы ни просил Б-г, знайте, что Он делает это не ради Себя, а только ради вашей собственной пользы.

Он создал небеса и землю и семьдесят народов на ней. Из всех творений Он полюбил только ваших праотцев и избрал вас, их семя, следующее их путями. Но хотя вы святы, в вас также есть побуждение ко злу, которое нужно направить в правильное русло, дабы наиболее полно служить Ему.

Но знайте, что Б-г — Господин над всеми судьями и царями. Тем не менее Его смирение идет рука об руку с Его величием. Он обеспечивает всем необходимым сирот и вдов и любит герим (о чем будет рассказано в следующем параграфе).

Восхваляйте Его и только Его. Вы ему обязаны многим, — хотя бы тем, что из семидесяти душ, пришедших в Египет, чудом выросла большая нация».

В стихе (10:12) «Что требует от тебя Ашем, ваш Б-г» вместо слова ма (что) можно прочитать меа (сто). Тогда он будет значить: «Б-г требует от тебя сотню благословений».

Кроме того, в этом стихе 100 букв (если заменить ма на меа). Более того, численное значение слова мимха (от тебя) также составляет 100 (Баал атурим).

Этот стих намекает на раввинское предписание каждому еврею ежедневно произносить сто благословений. Это правило было установлено в результате следующих событий:

Во времена царя Давида Б-г наслал мор, который ежедневно уносил сто еврейских жизней.

Давид попытался выяснить причины небесной кары и с помощью духа святости понял, что евреи не благословляли и не восхваляли Ашема в должной мере за Его ежедневную доброту к ним. Поэтому Давид постановил, что каждый день еврей должен произносить сотню благословений. И мор прекратился.

Этой традицией после смерти Давида стали пренебрегать, пока она не была восстановлена мужами Великого Собрания.

Заповедь любить гера цэдэка (нееврея, который обратился в иудаизм во имя Неба)

Тора приказывает нам любить гepa цэдэка и обязывает нас щадить его чувства.

Пастух по утрам выводил свое стадо в поля, а вечером загонял его в стойло. Однажды из леса явился олень, присоединился к стаду, а вечером вошел в стойло.

Пастух полюбил оленя, отводил для него лучшие участки пастбищ и просил всех, кто ухаживал за животными, относиться к оленю особенно внимательно. По вечерам он всегда проверял, получал ли олень воду.

«Почему ты заботишься только о нем? — спрашивали крестьяне. — Почему не следишь так за овцами?»

«Между ними большая разница, — отвечал пастух. — Овцы привыкли следовать за мной. Олени же обычно избегают людей и пасутся по безлюдным местам: лесам и полям. Я дорожу тем, что он по своей воле выбрал наше стадо».

Ашем дал подобный ответ: «Разве не должны мы ценить гера, который бросил семью, народ и выбрал Истину, отвергнув ложь? Он пришел, чтобы найти укрытие под крыльями Шехины, разве он не заслуживает нашего особого уважения и внимания?!»

Праведный гер Акила был огорчен стихом: «Б-г любит гера, чтобы дать ему одежду и хлеб» (Дварим 10:16). .

Он вошел в дом учения рабби Элиэзера и спросил: «Одежда и хлеб — это все, что обещает геру Б-г?»

Рабби Элиэзер разгневался. (Он заподозрил, что гер обратился в иудаизм с нечистыми намерениями, ожидая земных наград.) Он упрекал его: «Ты думаешь, что наш праотец Яаков просил бы у Б-га «хлеб для еды и одежду», если бы считал это незначительным делом? (Все, о чем праведник просит Б-га, — это снабдить его самым необходимым, чтобы он мог быть свободен и изучать Тору.)»

На самом же деле гер не понял стиха, ибо искал в Торе упоминания о духовной награде за свое самопожертвование. Почему стих утверждал, что Б-г обеспечит только его физические нужды?

Когда впоследствии Акила с тем же вопросом обратился к рабби Иеошуа, мудрец успокоил его и разъяснил глубинный смысл стиха:

«Когда Яаков просил «хлеба и одежды», он имел в виду не только материальные блага, но просил Ашема о помощи в достижении совершенства. «Хлеб» — это метафора «Торы», а «одежда» подразумевает особое одеяние знатоков Торы. Подобно этому, Б-г заверяет гера в том, что тот получит свою долю в «хлебе Торы» и достигнет высот в изучении Торы. Более того, «хлеб» относится к лехем апаним (Хлебам Предложения), а «одежда» — к одеяниям коэнов. Б-г уверяет гера, что его дочери выйдут замуж за коэнов и его потомки будут носить одеяния коэнов и предлагать лехем апаним.

Акила был удовлетворен. Говорят, что если бы не терпение рабби Иеошуа, Акила вернулся бы к язычеству.

И действительно, многие знаменитые толкователи Торы были герами или их потомками:

• Онкелос, племянник римского императора Адриана, стал великим мудрецом Торы, чей перевод Пятикнижия на арамейский язык был принят и одобрен нашим народом (мудрецы требуют, чтобы его читали еженедельно).

• Шемая и Автальон (учителя Гилеля и Шамая) были герами, потомками ассирийского царя Санхерива.

• Рабби Меир, рабби Акива, рабби Йосе и рабби Шмуэль бар Шилот происходили частично от злодея Амана и частично от ханаанского полководца Сисры.

• Пророки Ирмеяу и Ехезкель были потомками обратившейся в иудаизм Рахав.

Заповедь любить гера относится к тому, кто обратился в иудаизм во имя Неба, но Ашем защищает честь даже тех геров, которые присоединились к еврейскому народу с нечистыми намерениями. Об этом говорят такие события:

Во времена царя Давида Эрец Исраэль три года подряд поражал голод. Давид приказал выяснить, какие грехи могли стать его причиной.

Следует отметить, что Давид и евреи не считали несчастье случайностью или результатом природных явлений. Они отдавали себе отчет в том, что голод ниспослан Ашемом в качестве наказания за некий грех.

«Нас учили, — объявил он, — что Б-г посылает засуху из-за пяти прегрешений: идолопоклонства, разврата, кровопролития, невыполненных публичных обещаний оказать благотворительность, небрежность в отделении маасрот (десятин)».

В первый голодный год, когда в Иерусалим на праздник собралось множество евреев, Давид рассказал о тяжести греха идолопоклонства. Он спросил людей: «Есть среди вас идолопоклонники, из-за которых Всемогущий не дает дождя?» Таких не оказалось.

На следующий год, когда евреи пришли в Храм, Давид укорял их за аморальность, но опять не нашлось нарушителей этого запрета.

На третий год Давид говорил о грехе кровопролития и неправильном отделении десятин. Но виновных и в этом не обнаружилось. (Неожиданно для себя мы осознаем высокую степень праведности того поколения.)

Давид понял, что должна существовать какая-то тайная причина, и решил обратиться за Б-жественным ответом к урим ветумим.

Он получил такой ответ: «Община наказана за то, что не скорбела должным образом по поводу смерти царя Шауля и не похоронила его в святой почве Эрец Исраэль». (Царь Шауль пал в битве с филистимлянами, которые поместили его останки в одном из своих городов как трофей победы. Жители Явеш Гилада, еврейского города на восточном берегу Иордана, рискуя жизнью, выкрали останки Шауля и его сына Ионатана и предали их земле на своей территории.)

Урим ветумим далее открыли Давиду: «Народ виноват также в грехе, который был совершен предыдущим поколением».

Т.е. Б-г покарал поколение Давида вместо поколения Шауля, ибо оно было более праведным и могло очиститься от греха.

Царь Шауль уничтожил Нов, город коэнов, и был наказан Б-гом. Но он опосредованно совершил еще один грех, который не был искуплен, — из-за него пострадали гивониты (которые обратились в иудаизм с нечистыми намерениями во времена Иеошуа).

Шауль вместе с коэнами убил семерых гивонитов, а прочих лишил средств к существованию, так как гивониты обычно помогали коэнам в заготовке дров для жертвенника и снабжали их водой.

Давид тотчас же призвал гивонитов и сказал им: «Мы хотим возместить вам убытки, которые вы понесли из-за разрушения Нова. Чем вы удовольствуетесь? Назовите любое количество золота или серебра, а потом простите неправое деяние царя Шауля и благословите нас, чтобы Б-г прекратил голод в Эрец Исраэль».

«Не золота и серебра мы хотим, — отвечали гивониты с холодностью. — Семеро наших были убиты, поэтому выдайте нам семерых членов дома Шауля. Их смерть умиротворит нас».

«Неужели они всерьез могут требовать от нас такой жестокости? — подумал Давид. Обратившись к гивонитам, он сказал: «Что даст вам чужая смерть? Получив золото и серебро, вы разбогатеете!»

«Нас не интересует золото, — ответили гивониты. — Мы требуем жизнь за жизнь. Выдай нам семерых сыновей Шауля, и мы повесим их».

Давид подумал: «Быть может, есть среди гивонитов такие, кто согласился бы принять золото и серебро, но боятся признаться в этом перед лицом своих собратьев». Тогда он начал призывать их по одному и пробовал убедить каждого принять деньги. Но его усилия не принесли плодов: каждый гивонит требовал крови.

(После этого случая царь Давид сформулировал алахическое постановление, запрещающее гивонитам вступать в брак с евреями. Их жестокость доказывала, что они неискренне связали себя с еврейским народом, который всегда отличался милосердием.)

Чтобы спасти свой народ, Давид был вынужден отдать им пятерых внуков Шауля и двоих его сыновей от наложницы Рицпы бат Аи. 16 нисана, в начале весенней жатвы, гивониты повесили всех семерых на вершине холма.

Тора запрещает оставлять на ночь непогребенными тела повешенных евреев: их следует предать земле в тот же день. Однако на этот раз Давид решил отступить от правила, и тела казненных висели семь месяцев — до сезона дождей. Таким необычным поступком царь оповестил всех о случившемся и исправил Осквернение Имени Всевышнего, совершенное из-за несправедливости по отношению к гивонитам. Теперь Имя Б-га было освящено, ибо народы мира не могли не услышать о телах повешенных, которых не хоронили семь месяцев, вопреки еврейскому закону. Естественно, они спрашивали: «Почему это произошло?» В ответ они слышали: «Евреи выдали на смерть семерых своих знатных людей, чтобы удовлетворить нескольких недостойных обращенных».

Этот случай оказал сильное воздействие на нееврейские нации: «Нет Б-га, подобного их Б-гу, и нет народа, который можно было бы сравнить с ними!» (После этих событий к евреям примкнули 150 000 геров.)

Мать двоих повешенных Рицпа бат Ая не роптала на судьбу, ибо полностью признала справедливость путей Б-га. Она надела рубище в знак траура и в течение семи месяцев постоянно находилась рядом с телами казненных, защищая их от хищных птиц и диких животных. Она никому не позволяла сменить ее на этом посту и нечеловеческим усилием воли продолжала проявлять доброту к мертвым.

Когда Давиду рассказали об этом истинном благоволении Рицпы бат Аи, царь почувствовал, что и ему надо совершить нечто доброе ради мертвых. Он приказал перевезти прах царя Шауля с восточного берега Иордана в Эрец Исраэль, где покойного могли бы оплакать достойным образом.

Когда Б-г открыл Давиду, что одной из причин голода явилось неуважение народа к памяти Шауля, Давид сначала ничего не предпринял, чтобы исправить положение. Он считал, что очищение невозможно, так как запоздалые восхваления и траур по царю станут для него не честью, а позором. Давид верил, что страдания от голода искупят эту вину евреев. Однако, услышав о поступке Рицпы бат Аи, Давид понял, что Б-г ждет от него активной доброты по отношению к царю Шаулю.

В сопровождении членов Санхедрина и других знатных евреев он прибыл к могиле царя, и, когда обнаружилось, что останки Шауля и Йонатана полностью сохранились, Давид и все присутствовавшие произнесли: «Он (Б-г) охраняет их кости; ни одна из них не повреждена» (Теилим 34:2).

Чудо свидетельствовало о великой праведности Шауля и Йонатана, и весь народ скорбел по поводу их кончины.

Давид приказал, чтобы гроб Шауля пронесли по землям всех колен и чтобы все население, включая женщин и детей, вышло сопровождать его и исполнить заповедь оказания добра мертвым. Затем прах Шауля принесли в окрестности Иерусалима и погребли в могиле его отца.

Когда грехи еврейского народа были таким образом искуплены, Ашем преисполнился сострадания. После трех лет голода, в самом начале месяца мар-хешван, ливни прекратили засуху в стране.

Эти события доказывают, как заботится Б-г даже о тех герах, которые не обратились в иудаизм искренне. Как же глубока Его любовь к тем, кто пришел к еврейству с чистыми намерениями.

Сэфер ахинух объясняет, что из заповеди быть добрым к герам мы выводим обязанность оказывать особую доброту любому чужаку в нашей среде. Мы должны оказывать содействие каждому гостю, чтобы он чувствовал себя «как дома».

Заповедь молиться

Тора требует, чтобы мы молились Ашему, предлагая себя «для служения Ему» (10:20), а также «служить Ему всем своим сердцем» (1:13).

Минимум того, что мы должны делать ежедневно, — это выразить своими словами хотя бы одну просьбу и обратить ее к Ашему.

Наши мудрецы установили три ежедневные молитвы — Шахарит, Минху и Маарив. Однако, если не по своей вине человек не может выполнить это обязательство, он должен исполнить хотя бы минимальное ежедневное обязательство молить Ашема.

Подобно этому, женщина, которая из-за домашних дел не имеет возможности молиться установленным образом, должна по крайней мере один раз в день молить Ашема на любом языке, тем самым признавая, что Он является Всемогущим Создателем Вселенной.

Заповедь о молитве вознаграждает нас двумя способами: о Молитва дает возможность Всемогущему выслушать и, если Он считает это благом, согласиться с нашей просьбой.

• Кроме того, молитва помогает нам мысленно утвердиться в убеждении, что Б-г — всемогущ и в состоянии исполнить любую нашу просьбу. Поэтому наши молитвы возвышают нас духовно.

Нееврей спросил р. Гамлиэля: «Где находится Б-г?» «Я не знаю», — отвечал мудрец. «Какой же тогда смысл в том, что вы, евреи, молитесь ежедневно Кому-то, о местонахождении Которого вам ничего не известно?»

Р. Гамлиэль пояснил: «Невозможно знать, где находится Б-г: ведь Он обитает много выше семи Небес. Но я продемонстрирую тебе, что подчас мы не можем точно определить местонахождение очень близкого к нам объекта. Ты можешь мне сказать, где твоя душа?»

«Нет, не могу», — признался нееврей.

«Вот видишь! — заключил р. Гамлиэль. — Ты не можешь сказать, где находится часть тебя самого. Тогда как ты можешь ожидать от нас знания о месте обитания Б-га на Небесах?»

«Вместо того, чтобы молиться такому Б-гу, — продолжал настаивать нееврей, — вам бы следовало, подобно нам, поклоняться образам, которые всегда можно видеть».

«Но ведь они не могут видеть вас! — отвечал р. Гамлиэль. — А Б-г видит все свои творения, хотя они Его не видят, ибо сказано: «…человек не может увидеть меня и остаться в живых» (Шмот 33:20).

Р. Гамлиэль выбрал аналогию с душой, так как Мидраш (Ваикра раба 4:8) поясняет, что душа обладает Б-жественными качествами: подобно Б-гу, она невидима и поддерживает тело, как Б-г поддерживает мир. Как душа наполняет жизнью тело, умирающее с ее уходом, так и Вселенная мгновенно погибнет, если Б-г отнимет у нее Свое Провидение. Поэтому наши души, как Б-жественные искры, можно уподобить Ашему.

Р. Гамлиэль не стал долго объяснять нееврею, где обитает Б-г. По существу же дела, Зоар учит, что хотя мы не можем точно указать, где находится Б-г, мы должны осознать, что нет такого места, где Его бы не было.

Как превратить наши молитвы в «служение сердца»?

1. Перед тем, как начать молитву, следует отогнать от себя все посторонние мысли и представить, что вы стоите перед Шехиной.

В прежние времена святые люди около часа тратили на то, чтобы должным образом подготовиться к молитве. (Они сосредоточенно размышляли о величии Б-га и о своем неоплатном долге перед Ним, чтобы их молитвы сделались истинными излияниями сердца.)

2. Подобает, чтобы человек понимал значение слов, которыми он молится.

Однако молитвы еврея, не понимающего смысла молитв и не умеющего без ошибок читать на иврите, все равно будут приняты Б-гом, если они произносятся во имя Неба.

Ашем говорит: «Если еврей не получил хорошего еврейского образования и поэтому вместо аавта (возлюби Б-га) он произносит оявта (враждуй с Б-гом), Я все равно приму его слова, лишь бы они исходили из его сердца. Если дети, плохо знающие Тору, произносят «Маше» вместо «Моше», «Ааран» вместо «Аарон» и «Эфран» вместо «Эфрон», Я приму их слова с любовью».

Б-г судит каждого человека в соответствии с мерой его способностей и возможностей.

Каков смысл стиха «Ты, Слышащий молитву, к Которому приходит всякая плоть»?

Он учит, что после того как все еврейские общины закончат молитву, специально назначенный для этого ангел собирает эти молитвы, сплетает из них корону и как бы венчает ею голову Ашема.

Молитвы становятся «короной», так как евреи в них провозглашают Б-га Царем Вселенной.

Этот стих учит далее, что Б-г одновременно внемлет молитвам всех людей. Человек может сосредоточиться только на одной беседе, а Б-г слышит все молитвы сразу.

Более того, стих подразумевает, что Б-г принимает молитвы от всех смертных вне зависимости от их положения или материального достатка — будь то мужчины или женщины, свободные люди или рабы, миллионеры или нищие.

Неудачи не должны быть единственным стимулом к молитве. Следует молиться и когда дела идут хорошо, чтобы предупредить беды. Если человек уже болен, он должен иметь большее количество заслуг, чтобы вернуть себе хорошее самочувствие.

Моше повторяет, что евреи завоюют Эрец Исраэль и будут процветать там при условии соблюдения заповедей Торы

Моше продолжал настаивать на том, что евреи покорят Эрец Исраэль, если будут соблюдать заповеди и изучать Тору Ашема.

Для чего столько раз предупреждать об этом?

Потому, что «здравый смысл» говорит: изучение Торы будет мешать подготовке к военным действиям. Поэтому Моше еще и еще раз подчеркивал, что для еврейского народа справедливо обратное: если евреи будут изучать Тору и соблюдать заповеди, Б-г даст им необходимую для победы силу (Ор ахаим).

Он призывал народ: «Примите мои слова сердцем! Вас ждет успех, если вы будете соблюдать Тору. Прислушайтесь! Многие из вас были свидетелями того, как Б-г наказал нарушивших Его волю, как Он совершал чудеса в Египте, уничтожил армию фараона, как земля поглотила Датана, Авирама, их семьи и имущество.

Придя в Эрец Исраэль, вы особенно тщательно должны соблюдать заповеди. Иначе Б-г не пошлет дождь на Землю (об этом речь пойдет в следующем параграфе).

Исполнение заповедей в Эрец Исраэль должно быть особенно точным и добросовестным, ибо глаза Б-га постоянно устремлены на Землю. Он следит за ней с особой бережностью. Хотя наблюдает за всеми странами мира, Он делает это опосредованно через Эрец Исраэль. Поэтому в Святой Земле, Дворце Б-га, будьте особенно внимательны к исполнению заповедей, дабы не возбудить Его гнев».

Моше заключил: «Б-г дает вам, Своему возлюбленному народу, привилегию войти в Землю ради исполнения в ней Его заповедей, ибо сказано (Теилим 105:44—45): «И Он дал им земли народов и позволил им унаследовать плоды труда людей (дома, построенные хананеями, виноградники и оливковые рощи, которые те посадили), чтобы они могли изучать Его законы и соблюдать Его заповеди».

Веая им шамоа — принятие ига заповедей

В отрывке Шма (6:4—9) Тора призывает каждого еврея принять Б-га как единственного Властелина, любить Его, изучать Его Тору и соблюдать заповеди тфилин и мезузы.

Теперь (11:13—21) Моше требует, чтобы вся община приняла все заповеди без исключения. Он обещал награду за верное соблюдение заповедей и грозил наказанием тем, кто совершит прегрешение.

В отрывке Шма использовано единственное число, ибо в ней Тора обращается к индивидууму. Отрывок Веая им шамоа обращен ко всей общине, поэтому там употреблено множественное число.

Июн Тфила поясняет, что в отрывке Шма употреблено единственное число, так как каждый человек верит в единство Ашема и Его власть по-своему, и эта вера зависит от его интеллекта. Тора призывает каждого принимать Ашема самыми лучшими своими способностями.

Однако раздел, в котором обещана сверхъестественная награда (дождь или богатство) за исполнение заповедей и наказание (засуха или изгнание) за их оставление, написан во множественном числе, что подразумевает: всеобъемлющие блага и наказания определяются действиями большинства (Рамбан).

Комментаторы обращают внимание, что и во втором отрывке встречается единственное число глагола (веасафта, веахальта, весавата), чтобы показать, что даже внутри общины в целом Б-г вершит индивидуальную справедливость.

Наши мудрецы постановили, что еврей должен дважды в день читать Шма, признавая господство Б-га, и затем отрывок Веая им шамоа, принимая на себя исполнение заповедей.

Моше подвел итог своей речи:

«Слушайте и примите на себя все заповеди, которые я внушу вам сегодня».

Моше приказывал евреям изучать в пустыне даже те заповеди, которые могут быть исполнены только в Эрец Исраэль. Они изучали законы:

• отделения халы от теста за сорок лет до того, как могли исполнить их;

• отделения трумы и десятин (доли урожая, отдаваемые кознам и левитам) за 54 года до того, как эти законы могли быть применены (то есть через четырнадцать лет после вступления в Эрец Исраэль, после того, как они расселились в ней);

• шмиты (седьмого субботнего года), за 61 год до первого года шмиты, и законы йовеля (пятидесятого юбилейного года) за 104 года до наступления первого йовеля.

Все это иллюстрирует значимость изучения Торы. Ашем награждает человека, который знакомится даже с теми законами Торы, которые нельзя применить в момент изучения. Моше призывал евреев:

«Постоянно занимайтесь Торой. Рассматривайте каждый изучаемый вопрос с той же активностью и интересом, как будто встретились с ним впервые. Расценивайте Тору, которую вы слышите из уст своего отца или учителя, будто она исходит из уст Б-га на Синае.

Не изучайте Тору только из-за почестей, связанных с этим занятием (Я хочу, чтобы меня называли «рабби»), или ради материальной выгоды. Посвятите себя изучению Торы и соблюдению заповедей из любви к Ашему — и тогда вы можете быть уверенными, что получите награду».

Ашем говорит: «Если вы будете служить Б-гу всем своим сердцем, Я не останусь в долгу.

Я буду давать дождь вашей Земле в надлежащий срок: обильный дождь в мархешване и весенний дождь в месяце нисане, так что ваши поля будут плодоносить и вы соберете богатый урожай зерна, вина и масла».

Б-г держит при Себе, не доверяя ангелам, ключи от трех жизненных материй:

1. от дождя (средств к существованию);

2. от вынашивания детей;

3. от воскрешения мертвых.

Хофец Хаим поясняет: если бы ангелу было поручено назначать людям парнасу (средства к существованию), и он заметил бы, что люди не служат Ашему надлежащим образом, то лишенные самых необходимых средств люди были бы обречены на смерть. Однако Сам Ашем, будучи источником милосердия, поддерживает даже тех, кто этого не заслуживает.

Подобным же образом ангел может приговорить к смерти большое число рожениц, а Б-г терпелив по отношению к ним.

И, наконец, если бы ангел определял, кто воскреснет в Конце Дней, он бы не допустил к вечной жизни многих евреев, ибо они не учили Тору. Поэтому Б-г Сам будет решать этот вопрос и в Своем Милосердии находить у них другие заслуги. Он может посчитать, что они достойны воскрешения, так как поддерживали мудрецов Торы.

Поэтому стих утверждает: «Я Сам дам вам дождь, если вы будете соблюдать Мои заповеди».

Кажется, что стих: «Вы соберете свой урожай зерна, вина и масла» подразумевает, что евреям разрешено заниматься добыванием средств к существованию. Но в других местах Писания мы читаем: «Пусть не отходит эта Книга Торы от уст твоих, и размышляй о ней днем и ночью» (Иеошуа 1:8).

Позволяет ли Тора выделять время на зарабатывание средств к жизни или еврей должен быть занят только изучением Торы? Между двумя мудрецами возникла дискуссия по этому вопросу:

• Мнение рабби Ишмаэля. Рабби Ишмаэль учил: «Кроме занятий Торой, занимайся торговлей, дабы заработать на жизнь». (Ибо в противном случае тебе придется просить милостыню и это положит конец твоим занятиям, так как сказано: «Любое изучение Торы, не сочетаемое с работой, сходит на нет и влечет за собой грех».)

• Мнение рабби Шимона бар Йохая. Этот мудрец учил: «Тора не желает, чтобы еврей тратил время на пахоту, сев или другие земные занятия. Но Б-г имеет в виду, что евреи будут полностью погружены в Тору и служение Ему. Пока евреи исполняют волю Б-га совершенным образом, Он обеспечивает их всем необходимым и делает так, что их работу выполняют неевреи, ибо сказано: «И поднимутся сыны иноземцев и будут пасти твои стада, и сыновья чужеземцев будут твоими земледельцами и хранителями виноградников. А вы будете названы «кознами Ашема» (вы будете свободно служить Ашему как коэны прежних времен), «слуги нашего Б-га» — скажут о вас» (Иешаяу 61:5—6).

Как же тогда р. Шимон понимал значение стиха «Вы соберете свой урожай зерна, вина и масла»?

Гемара объясняет, что Тора говорит о временах, когда евреи еще не достигли высшего уровня Служения Б-гу и поэтому были вынуждены работать.

Тора темима предполагает, что, в соответствии с точкой зрения рабби Шимона бар Йохая, слова «вы соберете» никому конкретно не адресованы; скорее, их следует читать так: «Некто может собрать» или «вы можете собрать руками других».

Мы можем лучше понять точку зрения рабби Шимона бар Йохая в контексте его жизни.

Рабби Йеуда, рабби Йосе, рабби Шимон бар Йохай и Йеуда бар Герим однажды вели беседу, и рабби Йеуда заметил: «Согласитесь, что римляне прекрасно застроили окрестности — рынки, мосты, бани»… Рабби Йосе хранил молчание, а рабби Шимон бар Йохай возразил: «Здания, действительно, прекрасные, но предназначены они только для их блага: базарные места для проституток, бани для восстановления сил и мосты для удержания пошлин».

Впоследствии Йеуда бар Герим во всех подробностях передал содержание разговора знакомым, те рассказали другим, и в результате об этом стало известно римским властям, которые постановили: «Рабби Йеуда за верноподданические высказывания получит хорошую должность, рабби Йосе, не поддержавший его, будет изгнан в город Ципори, а рабби Шимон бар Йохай, пытавшийся очернить нас, приговаривается к смерти».

Тогда рабби Шимон был вынужден скрыться. Вначале он вместе со своим сыном скрывался в доме учения, куда жена рабби Шимона ежедневно приносила им хлеб и воду. Когда правители повели розыски более активно, рабби Шимон сказал сыну: «Убежище, о котором знает женщина, становится опасным. Если ее начнут допрашивать, она выдаст наше местонахождение».

Не сказав никому ни слова, рабби Шимон и его сын бежали в горы и скрылись в пещере.

Ашем, посылавший этим праведникам пищу, пока они прятались в доме учения, и теперь обеспечивал их всем необходимым, совершая для них чудеса. Перед входом в пещеру Он вырастил рожковое дерево, а воду беглецы брали из неожиданно появившегося родника. Чтобы одежда не износилась, они надевали ее только для молитвы, а все остальное время засыпали себя песком по шею. Несмотря на физические страдания, они день и ночь посвящали себя изучению Торы.

Через двенадцать лет перед входом в пещеру появился пророк Элияу и открыл, что император умер и вынесенный им смертный приговор отменен.

Мидраш (Берешит раба 79:6) по-другому описывает их освобождение. Выйдя однажды из пещеры, рабби Шимон и его сын заметили человека, охотившегося на птиц. Рабби Шимон услышал Небесный Голос, который провозглашал: «Смерть!», и птица падала сраженной, или «Свобода!», и тогда птице удавалось спастись.

«Если жизнь или гибель птицы зависит от воли Небес, — подумал рабби Шимон, — то судьба человека тем более в руках Б-га! Это был знак свыше: Ашем повелевает мне покинуть убежище. Если мне суждено жить — никто не причинит мне вреда, но если я обречен на смерть — мне нет спасения!» Рабби Шимон бар Йохай вместе с сыном вернулся в город и узнал о помиловании.

Тиферет Цион поясняет: первоначально рабби Шимон верил, что по воле Б-га человек должен прилагать усилия в земных делах (безусловно, памятуя о том, что его участь зависит от воли Б-га), поэтому он и скрывался в горах. Услышав Небесный Голос, он понял, сколь ничтожны возможности человека перед Властью Всевышнего, и решил полностью уповать на Б-га. (Именно поэтому он пришел к выводу, что еврей должен только изучать Тору, доверив Ашему обеспечивать его земное существование.)

Возвращаясь домой, рабби Шимон бар Йохай и его сын дошли до еврейского поселения и увидели евреев, занятых полевыми работами.

Их изумлению не было предела. За двенадцать лет, посвященных только изучению Торы, они достигли такого высокого уровня духовности, их святость была столь возвышенна, что они не могли понять, как евреи могут тратить время на добывание средств к существованию вместо того, чтобы постигать мудрость Торы, дарующей вечную жизнь.

И тут рабби Шимон вновь услышал Небесный Голос: «Ваша святость так велика, что, взглянув на что-либо в гневе, вы можете превратить это в пепел. Но неужели вы вернулись в этот мир, чтобы разрушить его?! Ступайте обратно!» Рабби Шимон с сыном опять вернулись в свое убежище и провели там целый год, после чего стали молить Ашема, чтобы Он позволил им уйти. Всевышний принял их молитвы.

Их путь домой пролегал мимо того же селения. Была пятница, и время близилось к полудню, когда путники встретили старика, который нес две миртовые ветки.

«Куда ты несешь их?» — спросили они.

«Я несу их домой в честь Шабата, — ответил старик, — чтобы насладиться их благоуханием».

«А почему ты взял две ветви?»

«Одну в честь Захар (напоминание о предписывающих заповедях Шабата), другую в честь Шамор (предостережение не нарушать запрещающие заповеди)».

«Посмотри, — обратился рабби Шимон к сыну, — как евреи дорожат заповедями».

Теперь они могли судить о поступках своих собратьев уже в более теплых тонах.

Рабби Шимон бар Йохай надеялся, что все евреи всецело посвятят себя Торе, не беспокоясь о пропитании, и сам служил им примером.

Но многие его последователи терпели неудачу, лишь истинные праведники могли следовать его путем.

Большинство евреев следовали учению рабби Ишмаэля, который считал, что часть времени нужно отдавать добыванию средств к существованию.

Раба обычно наставлял учеников: «Не приходите ко мне изучать Тору в месяц нисан (сезон весенней жатвы), а также в тишри (время приготовления вина осенью), чтобы заработать средства на весь остальной год».

Ученики следовали этому совету и эти два месяца работали на земле (кроме, естественно, праздничных дней), а остальную часть года занимались в ешиве Рабы.

Рабби Авраам Ландау, брат Виленского Гаона, пояснял, что и по мнению рабби Ишмаэля еврею не разрешается полностью сосредоточиваться на парнасе. Скорее, думы еврея должны быть обращены к Торе даже во время зарабатывания денег. Это высказывание касается большинства евреев, но кто в состоянии изучать Тору постоянно, не должен вовсе прерывать своей учебы.

Когда Раба настаивал, чтобы его ученики работали в нисан и тишри, он имел в виду, что они будут заниматься Торой дома при любой возможности и, даже занимаясь делом, не перестанут думать о своей учебе.

Но даже согласно мнению, разрешающему большинству евреев прерывать изучение Торы ради заработка, недопустимо расценивать получение средств к существованию как основную цель в жизни, отводя изучению Торы второстепенное значение.

Следует добиться того, чтобы основным занятием евреев было изучение Торы, а работа отступала на второй план.

Праведники древности, поступавшие подобным образом, преуспевали и в том, и в другом; более поздние поколения изменили приоритеты и ничего не достигли.

Концепцию Тора им дэрех эрец (Тора в сочетании с земными занятиями) часто понимают совершенно неправильно. Она не оправдывает ни постановку во главу угла работы или бизнеса, ни оставление изучения Торы и соблюдения ее заповедей. Мидраш Коэлет раба (9:7) описывает «святое собрание», которое занято «треть дня Торой, треть дня молитвой и треть дня работой».

Каждый еврей должен четко осознавать, что предназначение его жизни — служить Ашему в полную меру своих способностей. Ему следует как можно больше времени посвящать Торе и заповедям, сохраняя уверенность в том, что даже минимальную заботу о заработке с его стороны Б-г вознаградит материальным достатком. Еврей, соблюдающий Тору, должен рассматривать служение Ашему как высочайшее наслаждение и цель своего существования; тогда все мирские заботы в его глазах станут второстепенными.

Моше продолжал свои поучения:

«Ашем говорит: «Я Сам буду заботиться о том, чтобы трава росла на ваших полях, чтобы вам не приходилось свои стада выводить на дальние пастбища. Кроме того, Я буду благословлять вашу еду; даже съев немного, вы почувствуете насыщение».

Вначале сказано: «Я дам траву вашему скоту на ваших полях» и только потом «вы будете есть и насытитесь». Отсюда мы делаем вывод, что еврей должен сперва накормить своих животных и только затем может поесть сам.

«Наевшись досыта, остерегайтесь, чтобы не восстать против Ашема (ибо сытость ведет к забвению Б-га).

Если вы отойдете от Торы и будете служить идолам, Б-жий гнев воспылает против вас. Он не позволит Небесам пролиться дождем, и земля произведет меньше зерна, чем вы вложили в нее. Перестанут давать богатый урожай даже орошаемые вами тучные поля».

Богач так наставлял свою семью и прислугу: «Пока ваше поведение безупречно, мои кладовые открыты для вас. Вы можете пить и есть, сколько пожелаете. Но если я замечу, что вы поступаете дурно, я запру все склады. Голод научит вас достойному поведению».

Точно так же говорил Моше: «Если вы будете слушаться Б-га, то Он откроет Свои небесные кладовые, чтобы дать вашей земле дождь, но если вы не подчинитесь Ему, воспламенится Его гнев, и Он закроет Небеса».

Еврейский царь Ахав настолько погряз в идолопоклонстве, что, встречая в Торе Имя Б-га, стирал Его, заменяя на слово Баал. В его свитке было написано: «Вначале Баал создал», «И сказал Баал…» и т.д.

Царь убеждал своего друга Хиеля, богатого и испорченного еврея, восстановить город Иерихо. Этот город 700 лет лежал в развалинах. Никто и никогда не пытался бросить вызов знаменитому проклятию Иеошуа в отношении того, кто осмелится восстановить город: «Пусть будет проклят перед Ашемом человек, кто поднимется и отстроит этот город Иерихо — он положит ему основание (смертью) своего первенца, и врата его поставит на (смерти) своего младшего сына» (Иеошуа 6:26).

По мнению Рамбама, Иеошуа запретил восстанавливать Иерихо, потому что хотел, чтобы посетители увидели, как городская стена чудесным образом ушла под землю. Таким образом, великое деяние Б-га будет увековечено для всех поколений.

Поэтому на первых порах Хиель противился просьбам Ахава.

Но Ахав рассеивал опасения друга: «Глупец! Неужели ты думаешь, что проклятие Иеошуа сбудется! Даже слова его учителя Моше не сбывались! Моше предупреждал: «Не сворачивайте в сторону и не поклоняйтесь чужим богам, ибо это воспламенит Б-жий гнев; Он закроет небеса, так что наступит засуха!» Но ведь ты знаешь, что мы служим идолам, а дожди выпадают как обычно!»

Эти слова придали Хиелю уверенности, и он начал восстанавливать Иерихо. Люди предостерегали его, но он отвечал: «Иеошуа нет в живых уже несколько столетий, и его слова еще не привели ни к каким последствиям!»

Но как только Хиель заложил фундамент Иерихо, умер его старший сын Авирам. Тем не менее Хиель продолжал строительство, считая это простым совпадением. Вскоре умер его другой сын, но он упрямо продолжал начатое. Так он хоронил одного сына за другим, пока при сооружении ворот не потерял младшего, Сегува.

Тогда Ашем приказал пророку Элияу навестить Хиеля и утешить его.

«Не вынуждай меня входить в его дом, — просил Элияу. — Мне трудно выслушивать нечестивые речи этих людей!»

«Ты должен войти, — приказал Б-г. — Если слова этих людей досаждают тебе, вынеси в отношении них любой приказ, а Я соглашусь с ним».

В доме Хиеля Элияу повстречал царя Ахава, который пришел навестить скорбящего друга.

Пророк увещевал Ахава раскаяться в том, что он склонил Хиеля к греху и стал причиной смерти его сыновей. Ахав отказался и с вызовом обратился к Элияу: «Быть может, проклятие Иеошуа и сбылось, но этого не скажешь о словах его учителя Моше! На каждом холме я поставил идолов, но Б-г не закрыл небеса. Дождей выпадает так много, что я иногда не могу выйти на поклонение богам, так как все дороги размыты!»

Услышав оскорбление, задевающее честь Б-га, Элияу, дрожа от негодования, поклялся: «Пока жив Ашем, Б-г Израиля, пред Которым я стою, ни роса, ни дождь во все годы не выпадут без моего слова!»

Обратившись к Всемогущему, Элияу молил, чтобы Он задержал выпадение дождя и росы. Обычно Ашем Сам решает, давать или не давать дождь, но на этот раз Он сделал исключение, вручив «ключ от дождя» праведнику.

Желая спасти Элияу от гнева Ахава, Б-г укрыл его на время засухи около ручья Керит, откуда пророк мог брать воду, чтобы не страдать от жажды. Однако этот ручей тоже иссяк в то время, когда голод в Эрец Исраэль достиг своего предела.

Чтобы вынудить Элияу отменить запрет на выпадение дождя, Б-г, Который всегда милостив к еврейскому народу, совершил следующее.

Смертельно заболел сын бедной вдовы, в доме которой жил Элияу. Состояние мальчика ухудшалось, и вскоре он умер.

Убитая горем женщина упрекала пророка: «Б-г разгневался на меня! До того как ты появился в моем доме, ко мне относились как к праведнице, но рядом с тобой, человеком Б-га, мои недостатки высветились ярким светом!»

Элияу отнес мальчика в свою комнату и воззвал к Ашему: «О, Ашем, мой Б-г, Ты так разгневан на меня (за то, что я прекратил дожди), что наказываешь даже тех, кто добр ко мне? Я умоляю Тебя, возврати ребенку жизнь!»

И отвечал Б-г: «Ты знаешь, что есть три ключа, которые Я обычно не доверяю никому: от дождя, от рождения и от воскрешения мертвых. Я дал тебе ключ к дождю, а теперь ты хочешь еще и ключ от воскрешения мертвых? Но тогда скажут: «Ученик выше учителя, у него в руках два ключа, а у учителя только один! Верни мне ключ к дождю, тогда я дам тебе ключ от воскрешения мертвых».

Элияу согласился, и Б-г вернул ребенку жизнь. Затем Ашем приказал пророку: «Явись перед Ахавом и объяви: «Я пошлю на землю дождь».

«Почему? — возразил Элияу. — Ведь он не раскаялся».

«Когда на земле жил всего один человек, Адам, — сказал Б-г, — то Я ради него одного орошал землю. Разве теперь Я не дам дождь (ради праведников среди народа)?»

Эти события показывают, как велико терпение Б-га, хотя Он грозит наказанием за забвение Торы. Степень Б-жественного милосердия выходит далеко за рамки человеческого понимания. Ради нескольких праведников среди евреев Он может надолго отложить исполнение проклятия Торы.

Моше пророчествовал: «Если вы покинете Тору, Б-г не только не даст вам дождя, но скоро изгонит вас из Своей Земли». («Скоро» в соответствии с Б-жественными мерками, ибо для Б-га тысяча лет подобна одному дню.)

Почему Б-г наказывает изгнанием за нелояльность Торе?

Аристократ предупредил сына, который собирался на большой прием: «Веди себя, как того требует твое положение; не переедай и не пей лишнего».

Сын пообещал, что будет следить за собой, но, увидев изысканные блюда и напитки, обо всем забыл. Он набросился на угощение и стал есть и пить без меры, пока ему не стало дурно. Всех возмутило его неприличное поведение, и слуги бесцеремонно вытолкали его из банкетного зала.

Вот так и Тора предупреждает, что евреи могут наслаждаться изобилием Эрец Исраэль только в том случае, если они живут по стандартам Торы. Если же они преступят ее заповеди, то не будут более достойны пребывать в Земле и подвергнутся изгнанию.

Моше наставлял народ: «Если вы будете вынуждены покинуть Эрец Исраэль, продолжайте соблюдать заповеди (которые могут быть исполнены за пределами Земли). Накладывайте тфилин и прикрепляйте мезузы к дверным косякам. Б-г приказывает нам делать это, чтобы заповеди не были забыты, когда вы в будущем вернетесь в Святую Землю.

Изучайте все заповеди, даже те, которые вы не можете исполнить. Учите их сами и обучайте им своих детей, пока они не будут в совершенстве знать законы.

В конце концов вы вернетесь в Эрец Исраэль, и Ашем увеличит число ваших дней в Земле».

Моше настоятельно требует повторения полученных знаний и еще раз указывает, что Б-г изгонит врагов сынов Израиля, если евреи будут соблюдать заповеди

Моше предупреждал сынов Израиля: «Недостаточно один раз выучить слова Торы. Чтобы не забыть, их надо постоянно повторять».

Торой так же трудно овладеть, как золотом, и так же легко потерять, как стекло, которое бьется при неосторожном обращении с ним.

Как человек следит за собой, чтобы не потерять деньги, так же он должен следить за собой, чтобы не растерять знания Торы (пренебрегая повторением выученного).

Рабби Элазар бен Арах был одним из выдающихся учеников рабби Йоханана бен Закая. Его учитель говорил о нем, как о «роднике, бьющем со все возрастающей силой», а его советы людям были так совершенны, что его называли пророком.

После смерти р. Йоханана его ученики перешли в центр изучения Торы в Явне, но жена Элазара бен Араха убедила мужа переехать в Дамсис (Эммаус), дачное место неподалеку от Иерусалима. Рабби Элазар надеялся, что его коллеги последуют за ним, но этого не случилось. Когда же он предложил своей жене тоже поехать в Явне, она спросила его: «Кто кому нужен: ты им или они тебе?»

«Им нужен я», — отвечал он.

«Еда идет к мышке или мышь идет к еде? — спросила она его. — Если им нужна Тора, пускай они приедут сюда».

Рабби Элазар остался в Дамсисе и прекратил свои занятия.

Он начал многое забывать и однажды, когда его вызвали к Торе, перепутал буквы далет и реш, заин и юд, хаф и бет и вместо: «Аходэш азэ лахем — Этот месяц для вас» прочитал «эхереш ая либам — Глухими были их сердца».

Эта ошибка показала, что он перестал быть «родником, бьющим со все возрастающей силой», что его ум стал глух к Торе, ибо он слишком надеялся на приобретенные прежде знания.

Как часто следует повторять пройденное? Наши мудрецы учили: «Тот, кто повторит пройденное сто один раз, несравненно выше того, кто повторил материал только сто раз».

Сто один раз — это, однако, не предел. Нет пределов числу повторений. Однажды Шаагат Арье (современник Виленского Гаона) попросил приготовить ему праздничную трапезу. «А что произошло?» — спросили его. «Я только что завершил изучение Вавилонского Талмуда в тысячный раз», — ответил он.

Моше внушал евреям: «Каждая заповедь, которую исполняет еврей, создает ангела-защитника. Оберегая заповеди, вы будете защищены от своих врагов (по принципу мида кенегед мида). Б-г предаст в ваши руки даже более сильные народы и заставит их покориться вам. Он обещал вашим праотцам, что отдаст вам любую землю, на которую вы вступите, и включит ее в состав Святой Земли.

Самые сильные и могущественные нации будут охвачены ужасом и страхом перед вами. Они не устоят, ибо Б-г исполнит Свое обещание посеять страх всюду, где вы появитесь».

Пророчество Моше исполнилось, когда Рахав открыла разведчикам, посланным Иеошуа и спрятавшимся в ее доме: «Ужас перед вами охватил нас, и все жители земли растаяли (от страха) перед вами» (Иеошуа 2:9).

Так Ашем сдержал Свое слово провести завоевание Земли чудесным способом ради тех, кто хранит Его заповеди.
4. Глава Реэ

Моше объясняет, что еврей привлекает к себе благословение исполнением заповеди и подлежит проклятию за грех

Повернувшись к будущему вождю, Иеошуа, Моше наставлял его: «После того, как ты переведешь евреев через Иордан, расположи половину народа на горе Геризим, а остальных — на горе Эйваль. Скоро я открою тебе благословения и проклятия, которые следует произнести там».

После этого Моше дал народу такой совет: «Какую бы сторону повседневной жизни мы ни рассматривали, мы всегда стоим перед выбором: подчиняться Ашему или нет. Знайте, что по сути это выбор между благословением и проклятием, жизнью и смертью.

Свобода выбора есть у каждого человека, но Б-гу не безразлично, каким путем пойдет человек. Б-г как бы умоляет и советует нам: «Тщательно обдумывайте свой выбор: делать ли добро и получить в итоге благословение или поступать порочно, навлекая на себя проклятия, — так выбери жизнь!»

Длинная колонна машин извивалась на трассе, словно змея. Водители, устав от сложной ухабистой дороги, мечтали поскорее выехать на современную автостраду. Но перед самым въездом на шоссе стоял старый фермер, который неистово размахивал шляпой и что есть силы кричал: «Внимание, внимание! Продолжайте движение по старой дороге! В конце скоростной магистрали пробка!»

Некоторые водители отнеслись к его словам скептически: следует ли верить какой-то «деревенщине»? Несколько машин выскочили на шоссе, а остальные решили продолжить путь по старой дороге. Те, кто пренебрег советом старого фермера, заплатили за это большой потерей времени. Дорога действительно была заблокирована, и машинам пришлось ехать в объезд.

Ашем предупреждает «Хотя временами дорога Торы и заповедей может казаться мучительной, она, тем не менее, приведет вас к вашему предназначению (кроме того, кажется, что эта дорога, пока вы не вступите на нее, ухабиста и извилиста, но скоро вы поймете, как она живописна и удобна). Дорога греха поначалу может казаться более гладкой, но в конечном итоге по ней нельзя будет пройти. Поэтому выбирайте благоразумно!»

Комментаторы поясняют, что «все дороги ведут к признанию Ашема». Человек может «пойти прямым путем», то есть по своей воле и при жизни признать Ашема, в противном случае его душа вынуждена будет признать истину, понеся наказание после смерти. Наши мудрецы предупреждают: «Не позволяйте вашему побуждению ко злу убедить себя, что вы найдете убежище в могиле» (Авот 4:29). Для человека лучше провести жизнь, повинуясь Ашему.

Моше начал учить заповедям, касающимся поведения индивидуумов. Сперва он толковал те, что относятся к поклонению идолам.

Купив дом вблизи центральной синагоги и ешивы, где учились дети, семья с нетерпением ожидала переезда. Глава семейства вызвал подрядчика, чтобы составить смету ремонта, так как стены и полы в нескольких комнатах были с дефектами.

«Вы сможете сделать ремонт за несколько недель? — спросил он агента. — Нам бы хотелось переехать побыстрей».

Тщательно осмотрев весь дом, тот ответил: «Уважаемый, без сомнения, я могу все сделать срочно. Но знаете, что произойдет вскоре? Большая часть труб проржавела; без сомнения, они могут потечь в любую минуту. Электрическая проводка обветшала и испортилась, она может вызвать пожар в любую минуту. Крыша находится тоже в аварийном состоянии. Какая польза от новых стен и полов, если за ними все прогнило?

Вначале вам следует избавиться от испорченных труб, проводов и кровли. На это действительно уйдет несколько недель работы, не говоря уже о том, что надо увезти весь этот хлам. И только после этого можно начинать ремонт полов и стен. Обновление фасада не решит проблем этого дома».

Вот так и Моше объяснял евреям: «В Ханаане полно предметов, имеющих отношение к идолопоклонству. Нельзя построить Землю Святости, в центре которой будет стоять Храм, окруженный предметами идолопоклонства.

Уберите все, что имеет отношение к идолам, — алтари, камни, деревья. Разбейте их, сожгите или бросьте в море. Не оставляйте ни малейшего следа идолопоклонства! Даже если какое-то место было названо именем идола, его необходимо переименовать».

Если заповедь разрушать идолов применима к любой стране (где евреи имеют законное право на это), то в Эрец Исраэль обязательства возрастают: евреи должны не только разрушить известных идолов, они обязаны искать и уничтожить также и всех тайных идолов.

Римский наместник Турнус Руфус спросил у рабби Акивы: «Почему ваш Б-г объявил, что Он ненавидит Эсава?» (Малахи 1:3)

— Я дам тебе ответ завтра, — отвечал рабби Акива.

Представ перед наместником на следующий день, рабби Акива заметил: «Прошлой ночью мне был странный сон».

— В чем была его суть? — поинтересовался Турнус Руфус.

— Мне снилось, что я являюсь хозяином двух собак, — рассказал рабби Акива. — Я назвал их Руфус и Руфина.

Лицо правителя покраснело.

— Ты поплатишься жизнью, Акива! — гневно воскликнул он. — Как ты посмел назвать своих собак моим именем и именем моей жены?»

Тогда рабби Акива объяснил: «Между твоими поступками и поведением собаки много общего: ты ешь, и собака ест; ты даешь потомство — и собака тоже; ты умрешь, и собака умрет. Но как только я назвал собаку твоим именем, ты пришел в ярость.

Всемогущий создал Вселенную. Он вечен и всемогущ, а вы, неевреи, называете «богами» образы или деревья! Неужели вы думаете, что Он будет это вечно терпеть? Именно поэтому Он утверждает: «Я ненавижу Эсава».

Тора без устали повторяет, что поклонение идолам — это самое тяжелое из всех прегрешений. Ничего нет хуже, чем использовать свой ум, способный осознать присутствие Создателя, для отрицания единства Б-га и приписывать безграничные возможности ума, который явно побуждает к действию все Сущее, силам, отличным от Него.

Наши мудрецы учили: «Того, кто служит идолам, можно приравнять к тому, кто отрицает Тору». Именно поэтому в Торе так много предостережений против поклонения идолам.

Согласно Рамбаму (Маамар Кццуш Ашем), атеизм является еще более тяжким грехом, нежели идолопоклонство.

Приказав евреям разрушить все, связанное с поклонением идолам, Моше далее объяснил: «И наоборот, вы не можете разрушить ни один предмет, на котором начертано одно из Имен Б-га».

Тора нам запрещает стирать даже одну букву в каком-либо из Имен Б-га. (Вместо этого такие письмена или предметы следует захоронить.)

Эта заповедь внушает нам страх и трепет перед Всемогущим.

Моше предупреждал: «Вы должны разрушать алтари идолов, но не двигайте ни одного камня из жертвенника Ашема!»

Он также предостерегал евреев: «Построив для Б-га главный Храм, вы не сможете приносить жертвы на собственных алтарях (как это было в пустыне перед сооружением Мишкана и как это было разрешено делать в период завоевания и заселения Земли, пока Мишкан пребывал в запустении).

Однако вам не придется каждый раз, когда вы захотите мяса, отправляться в Храм. Б-г разрешает резать скот для еды там, где вы живете, если соблюдаются ограничения Торы.

Проявите характер, отказываясь пить кровь (как вы это делали перед Дарованием Торы). Более того, вы должны убивать животных для пищи в соответствии с детальными указаниями Торы (о чем пойдет речь в следующем параграфе)».

Шхита — заповедь резать животных в соответствии с требованиями Торы

На Синае Ашем учил Моше, что по закону надо убивать животных, перерезая большую часть трахеи и пищевода.

Он сказал Моше: «Если еврей хочет есть мясо кашерного животного или птицы, то он вначале должен зарезать их в соответствии с алахой, которой Я научил тебя на Синае. Однако рыба не требует шхиты. Животное, умерщвленное не по закону, называется невела, и еврей не может есть его.

Кашерная шхита подразумевает исполнение множества алахических требований. Шохет (резник) обязан быть искусным в своем ремесле, Б-гобоязненным человеком и, кроме того, он должен работать без каких-либо производственных норм. Он должен иметь достаточно времени для проверки гладкости лезвия ножа и кашерности животного. Он должен быть спокойным и сдержанным, чтобы приложить необходимое давление к шее животного в ходе каждой шхиты.

Шохет обязан внимательно проверять легкие животного, спайки на которых не всегда легко обнаружить, и поэтому нередко требуется вынести в отношении их алахическое суждение, что может повлиять на кашерность животного.

Если в легких совершенно нет спаек, то животное получает статус меадрин (глат кошер). В среднем, только одно или два животных из каждых 50 является глат кошер. Поэтому заявления мясных магазинов, ресторанов, отелей и т.д., что они обеспечивают глат кошер, являются, как правило, безответственными. Тот, кто хочет употреблять в пищу только глат кошер, может есть мясо, лишь удостоверившись, что шхита соответствовала всем необходимым нормам кашрута.

Шохет произносит благословение: «Благословен Ты, Ашем, Кто освятил нас Своими заповедями и повелел нам соблюдать шхиту», — перед тем, как зарезать животное.

Какое значение для Ашема имеет, в каком месте перерезать шею животного? Разве Он получает выгоду от того, что мы соблюдаем заповедь шхиты.

Конечно же, нет; эта заповедь, как и все заповеди, была дана, чтобы очистить и возвысить нас. Поэтому царь Шломо объявил: «Если ты поумнел, то поумнел для себя» (Мишлей 9: 12).

Этот Мидраш можно понять двумя способами:

1. Б-г ввел заповеди ради того, чтобы испытать нас. Он желает посмотреть, будем ли мы соблюдать их, независимо от сопряженных с этим трудностей. Если мы будем исполнять волю Б-га, то получим за это награду. 

2. Само по себе соблюдение заповедей несет выгоду: оно возвышает нас в духовном отношении.

Моше делает еще одно предостережение против поклонения идолам

Моше предостерегал евреев: «Народы, что жили в Ханаане, изгоняются оттуда из-за своих греховных привычек. Никогда не подражайте их служению и не ходите их путями.

Никогда не интересуйтесь их обычаями, думая: «И я буду поступать подобным образом во славу Б-га».

Эти народы совершают все виды мерзостей во имя своих богов, а это именно то, что ненавидит Всемогущий; они даже заживо сжигают в огне своих сынов и дочерей».

Язычники приносили в жертву и своих родителей.

Тора заявляет, что, кроме зла, присущего поклонению идолам, Б-г ненавидит порочные обряды идолопоклонников. Поэтому еврей должен стараться держаться подальше от всех действий идолопоклонников.

Мы не можем ни добавлять, ни убавлять от заповедей

Моше наставлял евреев: «Исполняйте все заповеди Б-га только так, как это написано в Торе. Ничего к ним не прибавляйте и ничего от них не отнимайте».

Таким образом, ради исполнения заповеди мы не можем оставаться в сукке или возносить лулав на следующий день после праздника Суккот. Мы также не можем ничего добавлять к заповеди, например, взять пять видов растений в Суккот вместо предписываемых четырех, или добавить пятый отрывок в наши тфилин к имеющимся четырем. Благословляя еврейский народ, коэн не может добавлять какие-либо слова к предписанному тексту.

Тора Ашема не имеет изъянов. Абсолютно безупречное творение (например, произведение искусства) будет испорчено не только изъятием, но и добавлением любой детали.

Именно поэтому Тора особо подчеркивает, что ни одной из деталей алахи не следует пренебрегать и что нежелательны и добавления, ибо каждая заповедь сама по себе совершенна.

Законы в отношении еврейского города, жители которого стали поклоняться идолам

Моше пояснял: «Как только Великий Санхедрин в Иерусалиме будет оповещен о том, что какие-то жители еврейского города в Эрец Исраэль склоняли общину служить идолам, — судьи обязаны незамедлительно заняться этим делом».

Санхедрин отправляет туда уполномоченных, дабы выяснить истинное положение вещей. Если посланцы удостоверятся, что большинство жителей служило идолам вопреки предупреждениям, Санхедрин призывает весь еврейский народ начать гражданскую войну против города идолопоклонников. Город подвергается осаде до тех пор, пока его жители не сдадутся. Затем Санхедрин назначает несколько малых судов закона, чтобы определить, кто именно из жителей виновен в идолопоклонстве. Судьи опрашивают свидетелей, и всех, кто был предупрежден, но впоследствии уличен в грехе двумя свидетелями, берут под стражу.

После того как различные суды установят, кто действительно поклонялся идолам, Санхедрин производит подсчет, чтобы определить, составляют ли согрешившие большую часть жителей города. Если нет, то согрешивших приговаривают к скиле, невиновных освобождают, и дело закрывают.

Однако, если Санхедрин установит, что в поклонении идолам участвовала большая часть жителей, он объявляет город ир анидахат (город, погрязший в идолопоклонстве) и проводит в жизнь следующие законы:

• Тех, кто подстрекал своих братьев поклоняться идолам, подвергают скиле — самому страшному виду смертной казни.

• Всех мужчин, женщин и детей, уличенных в идолопоклонстве, убивают мечом.

• Все, что принадлежало идолопоклонникам, сжигают, пусть даже эти вещи хранились в другом городе.

• Тех жителей, кто удержался от поклонения идолам, отпускают, но их имущество сжигают. Они теряют все, что им принадлежало, ибо избрали для себя жизнь в греховном обществе.

• Городские строения предают огню. (Священные предметы, например, святые книги и рукописи, закапывают в землю, а не сжигают. Животных, которых освятили для жертвоприношения, также не сжигают.)

• Дома в городе не подлежат восстановлению. Они должны вечно лежать в руинах, напоминая Общине Израиля о судьбе города, который отказался от Ашема.

• Никому из евреев не разрешено перемещать или брать во владение предметы, предназначенные для сжигания. Эти предметы расцениваются как херем (запрещенные предметы), и никто из евреев не может воспользоваться ими ради получения выгоды.

Судьи Великою Санхедрина могут колебаться, ибо нелегко обречь на уничтожение целый город. Не станут ли родственники убитых их заклятыми врагами? И как посмотрит остальное население Эрец Исраэль на то, что осуждению подверглось так много евреев?

Предвидя эти опасения, Тора добавляет объяснение (как его интерпретируют наши мудрецы):

Ашем обещает: «Я расценю исполнение вами законов об ир анидахат как принесение Мне жертвы всесожжения. И Я перестану гневаться на еврейский народ. Пока в мире живут грешники, до тех пор будет пылать Б-жественный гнев (ибо существование нечестивцев противоречит задаче Творения). Убирая из мира порочных людей, мы приносим ему пользу».

Естественное нежелание судей подвергать наказанию большое число евреев Тора преодолевает тремя обещаниями:

1. Жестокие действия обычно вселяют в душу человека искру жестокости. Но Б-г обещает: «Если вы исполните закон Торы о наказании ир анидахат, то Б-г (наоборот) зажжет в ваших душах искру милосердия».

2. Родственники приговоренных не будут ненавидеть судей. Б-г уверяет: «Я поселю в сердцах их родственников дух мира и дружбы. И они признают справедливость приговора».

3. Чтобы судьи не опасались уменьшения численности населения, Всемогущий гарантирует: «Я увеличу ваше число. Вместо наказанных злодеев Я дам вам праведников».

Моше заключил: «Вам не следует беспокоиться о последствиях разрушения ир анидахат, пока вы делаете то, что праведно в глазах Б-га».

Случалось ли в истории еврейского народа, чтобы какой-нибудь город был провозглашен ир анидахат!
Один из мудрецов учил: (Санхедрин 71): «Никогда не было ир анидахат, и никогда не будет. Город, в котором есть хотя бы одна мезуза или свиток, на котором написано Имя Б-га, никогда не станет ир анидахат, ибо нельзя сжигать эти святые предметы, а по законам ир анидахат их следует сжечь. (Без сомнения, никогда не было и не будет такого еврейского города, в котором вовсе нет Пятикнижия или других святых книг.)»

Однако мы принимаем алахическое мнение рабби Ионатана, который утверждал: «Эти законы применимы и на практике. Все святые тексты, найденные в ир анидахат, должны быть преданы земле, а город сожжен. Действительно, я однажды сидел на опустошенной земле ир анидахат».

Даат софрим предполагает, что рабби Ионатан говорил про начало династии Хашмонеев, когда бейт дин еще мог наказывать нарушителей Торы. Тогда целые кланы евреев поддавались влиянию эллинистической культуры и опускались до поклонения греческим богам.

Гемара (Санхедрин 11За) упоминает о том, что, завоевав Иерихо, первый город в Эрец Исраэль, Иеошуа обошелся с ним как с ир анидахат.

Если согласиться с тем, что законы ир анидахат не могут быть применены на практике, зачем тогда Ашем включил их в Тору?

Ответ в том, что Он награждает нас за изучение даже теоретических законов Торы.

По мнению рабби Исраэля Салантера, это идеальный пример исполнения заповеди изучения Торы ради нее самой, без какого бы то ни было практического применения. Однако другие толкователи объясняют, что даже в соответствии с этой точкой зрения, из этого вопроса можно извлечь практические уроки (Рабейну Иона).

В чрезмерной печали из-за чьей-либо смерти мы не можем наносить себе телесные повреждения или вырывать волосы

В древние времена близкие друзья или родственники недавно умершего человека нередко выражали свое горе, нанося себе раны или вырывая волосы. Тогда же существовал обычай наносить себе телесные повреждения во имя богов.

Тора предупреждает: «Не уподобляйтесь неевреям, наносящим себе раны. Вы не можете вырывать себе волосы до проплешин».

Рав Амнуна так наставляет своих коллег: «Учите своих жен: если перед вами лежит покойник, вообще не тяните себя за волосы, чтобы не потерять контроль над собой и не нарушить запрет Торы вырывать из-за мертвого волосы до проплешин».

Тора особо подчеркивает: «Помните, что вы — дети Ашема, своего Б-гa. Вам не приличествует уродовать себя ранами и проплешинами.

Кроме того, вам следует воздерживаться от чрезмерного проявления горя. Хотя умер очень дорогой для вас человек, ваш Небесный Отец остается с вами».

Из этих стихов наши мудрецы вывели, что нельзя чрезмерно скорбеть о мертвых.

Тора предписывает период траура по следующим причинам:

• Мы скорбим из-за отсутствия среди нас умершего. Особенно, если это был праведник; мы скорбим, потому что теперь он не учит Торе и заповедям, а это увеличивало заслуги людей.

• Мы оплакиваем наши грехи, ибо (Иешаяу 57:1): «…по причине зла взят праведник».

• Добротой по отношению к душе покойного будет, если мы скорбим по нему и вспоминаем его (Абарбанель).

Ашем говорит: «Не скорбите дольше, чем Я предписал: три дня рыданий, семь дней строгого траура, тридцать дней траура (и двенадцать месяцев траура по родителям). Если вы продолжаете скорбеть и после этого, то вы претендуете быть более милосердными нежели Я, Б-г (Который сотворил человека и знает, когда он должен покинуть мир)».

Maacpoт — десятины, которые земледелец должен был отделять в Эрец Исраэль во времена Храма

Раздел Реэ по существу обсуждает маасер шени (вторую десятину) и лишь вскользь упоминает о других типах десятин.

Маасер ришон (первая десятина) описана в Бемидбар 18:21; не есть пищу, от которой не отделены десятины, в Ваикра 22:15; законы трумы описаны в разделе Корах (Бемидбар 18).

Во времена Храма еврей-земледелец должен был отделять от фруктов и овощей следующие части:

• Труму (Тора не устанавливает минимальный размер трумы. Наши мудрецы определили, что ее размер должен составлять минимум 1/60 объема урожая. В среднем, эта величина составляет 1/50, а при щедром отделении — 1/40).

• Маасер ришон — первая десятина: каждый год земледелец отделял десятую часть собранных им плодов, земли и отдавал ее левиту по своему выбору.

• Маасер шени — вторая десятина: в первый, второй, четвертый и пятый годы каждого семилетнего цикла (шмиты) земледелец отделял дополнительную десятину, которую съедал в Иерусалиме (об этом мы подробно поговорим в следующем параграфе).

• Маасер они — десятины для бедных: в третий и шестой годы каждого семилетнего цикла вместо маасер шени земледельцы отделяли маасер они. Эту десятину они распределяли среди бедных, и им было позволено есть ее повсеместно.

Кроме того, каждый год земледелец должен был приносить бикурим (первые фрукты) в Храм (см. раздел Ки таво).

Рабби Пинхас бен Яир был человеком выдающейся праведности, ради которого Б-г совершал чудеса.

Говорили, что он никогда не пользовался ничьим гостеприимством и даже отказался от помощи отца, как только повзрослел.

Однажды рабби Пинхас приехал в деревню и жители пожаловались ему: «Весь наш урожай уничтожают мыши, заполонившие окрестности».

Рабби Пинхас приказал, чтобы мыши собрались перед ним. Они явились, и люди услышали, что они издают пронзительные, свистящие звуки.

«Вы знаете, что говорят мыши?» — спросил евреев рабби Пинхас. «Нет», — отвечали те.

«Мыши говорят, что посланы уничтожать все выращенное вами, так как вы не отделяете от урожая маасер», —объяснил рабби Пинхас бен Яир. Евреи пообещали исполнять заповедь. После этого мыши исчезли и больше никогда не появлялись здесь.

За грех, который совершают евреи, не отделяя десятины, Б-г посылает в качестве наказания голод.

В доме самого рабби Пинхаса отделение десятин соблюдали так пунктуально, что даже его осел отказывался притронуться к корму, от которого не была отделена десятина (хотя животным можно давать пищу, от которой не отделили десятину). Однажды рабби Пинхас остановился в таверне, и вдруг его осел отказался принимать корм. Рабби Пинхас упрекнул хозяина: «Даже это бедное животное желает исполнить волю Создателя, а ты предлагаешь ему тевель, пищу, от которой не отделена десятина!»

Эц Йосэф поясняет, что животное, без сомнения, не могло отличить, отделена ли десятина. Но Б-г удержал животное, чтобы оно не ело корм, ради заслуг праведника.

Один человек собрал обильный урожай винограда и олив, сделал из них вино и масло, но не отделил необходимые маасрот. Б-г наказал его, лишив рассудка. Человек схватил палку и начал разбивать свои же сосуды.

Кто-то из домочадцев попытался остановить его, но получил удар по голове. «Ты сердишься на меня за то, что я хочу тебе помочь? — спросил раненый человек. — Дай мне палку». Вместе они довершили разгром.

Рабби Йоханан встретил своего племянника, сына Реш Лакиша, который вышел из ешивы.

«Какой стих вы сегодня учили?» — спросил его рабби Йоханан. «Мой ребе учил меня: «Вы должны отделять десятину (14:22)», — ответил юноша и тут же спросил дядю: «Почему Тора использует удвоение в этом выражении (асэр теасэр)».

Рабби Йоханан пояснил: «Чтобы научить: кто отделяет маасер от урожая, — ничего не теряет. Наоборот, Б-г обогатит его. Читай второе слово как теашер (ты разбогатеешь)».

«Разве можно быть уверенным в том, что это истинное толкование стиха?» — спросил племянник». —Проверь и убедишься, что я прав», — отвечал дядя.

«Но разве нет запрета на исполнение заповедей с намерением испытать Б-га, чтобы убедиться, дарует Он или нет обещанную награду?» — возразил юноша.

«Маасер является исключением, — пояснил рабби Йоханан. — Отделяя маасер, разрешено испытывать Б-га. Я узнал это от своего учителя рабби Ошеа, который цитировал стих (Малахи 3:10): «Принесите все десятины в сокровищницы, чтобы они стали пищей в Моем Доме (отделите маасер в помощь левитам, которые служат в Храме), и тем самым проверьте Меня, — говорит Ашем Небесного воинства, — открою ли Я для вас небесные окна и осыплю ли вас бесчисленными благословениями».

Юноша заметил: «Если бы я в ходе своих занятий дошел до стиха в Малахи, я бы уловил эту мысль без вас или объяснений учителя».

Что подразумевал царь Давид, объявляя: «И Твоя Тора в сердце моем (Теилим 40:9)»? Он подразумевал: «Пускай Б-г покарает меня, если любая еда попадет ко мне в желудок, прежде чем я отделю маасер».

Хофец Хаим (Аават хесед, гл.18 в примечаниях) заключает, что разрешение испытывать Ашема и обещание осыпать благословениями относится к отделению десятины не только от урожая, но и от дохода. (Однако есть и другие авторитеты, которые считают, что речь идет только об урожае.)

Далее Хофец Хаим пишет, что в наши времена основное предназначение отделения денег в качестве маасера —помогать нуждающимся ученикам, изучающим Тору (подобно тому, как во времена Храма дары, получаемые коэнами и левитами, давали им возможность изучать Тору и совершать Служение).

И в наши дни земледелец в Эрец Исраэль должен отделять десятину, как этого требует алаха.

К евреям, проживающим за пределами Эрец Исраэль, эта заповедь имеет следующее отношение:

1. Туристы в Святой Земле должны хорошо знать, что нельзя съесть ни одного фрукта или овоща, пить их сок, если от них до того не были произведены все необходимые отделения.

2. Все больше продуктов из Израиля экспортируется в другие страны. От этих продуктов не были отделены десятины. Спросите у управляющего вашего местного фруктового магазина, какие из продуктов импортированы из Эрец Исраэль. Если вы обладаете необходимыми знаниями, то сами отделите десятины в соответствии с алахическими требованиями, в противном случае не покупайте эти продукты.

Из заповеди об отделении десятин от плодов земли мы учим, что деловому человеку надлежит отделять десятую часть своего дохода для передачи бедным, которые изучают Тору, и другим нуждающимся евреям.

Маасер шени — вторая десятина, которую хозяин ест в Иерусалиме

Отделив маасер ришон для левита, земледелец должен отделить еще одну десятину — маасер шени. Ее необходимо привезти в Иерусалим и там съесть.

Однако, если ему трудно привезти маасер шени в Иерусалим из-за дальности пути или слишком большого урожая, он может «выкупить» ее. Земледелец продает урожай, добавляет к сумме одну пятую часть и эти деньги тратит на еду и напитки в Иерусалиме.

Зачем Тора ввела заповедь о маасер шени? Тот, кто в прежние времена бывал в Иерусалиме, не мог не воодушевиться, глядя на мудрецов Торы, посвятивших жизнь служению Б-гу. Там можно было видеть Великий Санхедрин, ученые судьи которого наставляли евреев в Торе и заповедях; коэнов, погруженных в жертвенную службу, и поглощенных своими обязанностями левитов; глав общин, надзирающих за процедурой принесения жертв.

Атмосфера сосредоточенного изучения Торы и служения Б-гу вызывала у евреев страх перед Ашемом и побуждала их глубже изучать Тору и ревностнее исполнять заповеди.

«И ты будешь есть перед Ашемом, своим Б-гом, там, где Он постановил установить Свое Имя, маасер твоего зерна, вина и масла, первенцев твоих быков и овец, чтобы тем самым научиться бояться Ашема, своего Б-га, во все дни» (14:23).

Рабейну Иона добавляет, что заповедь о маасер шени заставляла зажиточных людей, не способных съесть весь маасер шени во время короткого пребывания в Иерусалиме, отправлять туда своих сыновей изучать Тору, и те в течение более длительного времени могли питаться маасер шени.

Шмитат кесафим — аннулирование долгов в год шмиты

Заповедь о шмите, субботнем годе, повторяющемся каждые семь лет, состоит из двух частей:

1. С началом года шмиты евреи в Эрец Исраэль не могут обрабатывать землю (как это было объяснено в разделе Беар).

2. В самый последний момент шмиты — на исходе кануна Рош ашана, которым завершается год шмиты, — еврей, одолживший другому еврею деньги, должен отменить долг, объявляя: «Я отказываюсь от всех претензий на возврат долга». Однако, если тот, кто занимает деньги, решает возвратить долг как дар, то кредитор может их принять (наши мудрецы предпочитают, чтобы именно так и произошло.)

Тора предупреждает: «Остерегайся, чтобы в твое сердце не закралась порочная мысль: «Приближается седьмой год, шмита, и ты станешь немилостив (скуп) к брату твоему, и откажешь ему (одолжить денег из-за боязни, что долг будет аннулирован); ибо он будет взывать против тебя к Ашему, и на тебя падет грех» (15:9).

А если спросишь: «Разве не пострадаю я, отменяя долги в год шмиты», — ответом тебе будет: «Б-г благословит тебя, и ты не понесешь никакого ущерба».

Эта заповедь требует высшей степени веры в Б-га. Ведь в год шмиты в Эрец Исраэль еврей был не просто лишен обычных средств к существованию и дохода от урожая, т.к. нельзя было возделывать землю, но, кроме того, он должен был освободить от обязательств всех, кто одолжил у него деньги.

По мере того, как утрачивалась нравственность поколений, евреи теряли эту высшую степень веры в Б-га и отказывались одалживать деньги бедным, если приближался год шмиты. В итоге это оборачивалось и против кредиторов, и против должников: богатые нарушали запрет Торы отказывать, когда бедные просят денег в долг, а бедные не могли получить жизненно необходимые суммы.

Мудрец Гилель исправил положение введением прозбула, законного договора, название которого состоит из арамейских слов со значением «богатый-бедный», ибо этот документ служит выгоде каждой из сторон.

Прозбул позволяет кредитору передать просроченный долг в бейт дин, ибо Тора запрещает взимать долги в год шмиты только частным лицам, а бейт дин может потребовать возврата. Поэтому, если кредитор законным путем передал свою ссуду в бейт дин, то он получит ее обратно.

Согласно большинству авторитетов, заповедь об освобождении должников применима и в наши дни. Ближайшие годы шмиты — 5761, 5768, 5775 и т.д. Б-гобоязненный еврей должен раздобыть прозбул, если одалживал деньги другим евреям.

Цедака — нам заповедано щедро оказывать благотворительность

Философ спросил у р. Гамлиэля: «Ваша Тора предписывает постоянно раздавать цедаку и не опасаться подвергнуть риску свое финансовое положение. А разве тревога по этому поводу не естественна? Как можно спокойно раздавать деньги, если каждому ясно, что лучше сохранить их на случай нужды?»

Тогда р. Гамлиэль спросил: «Если у тебя попросят взаймы, ты дашь ссуду?» «Все зависит от того, кто просит, — отвечал философ. — Если проситель мне незнаком, я могу потерять деньги». «А если тебе предложат поручителя?» — снова спросил р. Гамлиэль. «Если я буду уверен, что это надежный человек, то соглашусь», — отвечал философ. «Если проситель предложит в качестве поручителя главу правительства, — продолжал р. Гамлиэль, — как ты поступишь?» «Тогда у меня будет полная уверенность, что возврат ссуды гарантирован,» — заявил философ.

Р. Гамлиэль пояснил: «Давая цедаку, человек, по сути дела, дает в долг под гарантию Создателя Вселенной. В Писании (Мишлей 19:17) сказано: «Тот, кто милостиво подает бедным, как бы дает ссуду Ашему, Который заплатит все, что причитается». (Б-г возвратит жертвователю в этом мире все, что причитается по «кредиту», и проследит, чтобы в Грядущем Мире тот получил полную награду.) Никому нельзя доверять в большей степени, нежели Творцу; если Он обещает вернуть деньги, разве может кто-либо колебаться, давать или не давать цедаку?! »
От раздачи цедаки до сих пор никто не обеднел. Верно и противоположное, ибо сказано в стихе: «Тот, кто раздает (цедаку) бедным, ничего не потеряет, а тот, кто прячет глаза, будет многократно проклят» (Мишлей 28:27). Б-г возвращает деньги, пожертвованные на цедаку, а то, что утаили от бедных, мы, в конечном итоге, потеряем.

Наши мудрецы учат, однако, что не следует раздавать слишком много цедаки, чтобы потом самому не пришлось получать пожертвования от других. Люди среднего достатка не должны отдавать более 20%.

Рабби Элазар, рабби Иеошуа и рабби Акива, собиравшие средства для нуждающихся учеников ешивы, прибыли в окрестности Антиохии, где жил Аба Юдан — известный магнат, всегда щедро жертвовавший деньги на благотворительность.

Узнав о приезде мудрецов, Аба Юдан был сильно огорчен, так как незадолго до этого лишился всех своих денег и не мог оказать помощи.

Его жена отличалась еще большей щедростью. Она посоветовала мужу продать половину оставшегося поля и отдать деньги. (Такой акт благочестия алаха вовсе не считает необходимым.)

Получив дар, мудрецы благословили магната: «Пусть Всемогущий восполнит твои траты!»

Прошло время, и однажды корова Абы Юдана упала в яму и сломала ногу. Аба Юдан решил помочь животному, и в этот миг Б-г озарил его глаза: он нашел клад, спрятанный в этой яме.

Когда мудрецы снова приехали в Антиохию, Аба Юдан вышел поприветствовать их. «Ваши молитвы о моем благополучии были услышаны Б-гом, — рассказал он, — Ашем не только вернул мне деньги, отданные вам, но и благословил меня большим богатством, нежели у меня было!»

Мудрецы отвечали: «Ты преуспел благодаря своим милосердным деяниям. Так как ты щедро раздавал цедаку, Ашем посчитал тебя достойным Его благословения».

Именно таким людям адресован стих мудрецов: «Щедрый дар (цедаки) приводит к умножению (средств к существованию)» (Мишлей 18:16).

Кроме того, давая цедаку, можно продлить жизнь человека.

Биньямин-праведник руководил благотворительными фондами. Однажды во время долгой засухи и голода к нему подошла женщина и стала умолять о помощи.

«Я бы очень хотел вам помочь, — отвечал он, — но все деньги уже распределены, касса пуста».

«Если вы не поможете мне, — плакала женщина, — семеро моих детей умрут от голода». Услышав это, Биньямин-праведник отдал ей собственные деньги.

Позже он тяжело заболел, и смерть, казалось, была близка.

На Небесах ангелы умоляли Ашема: «Властелин Вселенной, разве ты не объявил, что спасение даже одной еврейской души — это такое же великое деяние, как поддержка всего мира? Разве может умереть в расцвете лет Биньямин, спасший жизнь женщины и ее семерых детей?»

Смертный приговор был отменен, и Небесный Суд даровал Биньямину еще 22 года жизни.

Отменить Небесные распоряжения могут три действия:

1. Раскаяние

2. Благотворительность

3. Молитвы.

Следующие основополагающие законы имеют отношение к заповеди цедаки:
• Величина цедаки зависит от дохода человека: чем больше он зарабатывает, тем выше его обязательства. Человек со средним доходом должен отдавать одну десятую часть своих денег, а богач — до одной пятой.

Это было после разрушения Второго Храма. Рабби Йоханан бен Закай ехал верхом на осле в сопровождении учеников. Вдруг он заметил молодую женщину, выбирающую ячменные зернышки из помета животного, принадлежащего арабу.

Она приблизилась к рабби Йоханану и попросила цедаку. К своему удивлению, рабби Йоханан узнал в ней дочь Накдимона бен Гуриона, одного из богатейших жителей Иерусалима. На его расспросы женщина отвечала: «Разве не говорят в Иерусалиме: «Тот, кто хочет сохранить свои деньги, должен раздавать цедаку!» Мы все потеряли, так как не следовали этому совету».

«А что случилось с состоянием твоего свекра?» — поинтересовался рабби Йоханан. «Он выступал в качестве поручителя моего отца и тоже лишился денег», — объяснила она.

Рабби Йоханан вспомнил, что подписывал кетубу этой женщины, где говорилось о том, что в качестве приданого отец дает ей миллион золотых динаров, помимо того, что она получила от свекра! Как же сурово наказывает Ашем евреев! Рабби Йоханан в отчаянии воскликнул: «Если еврейский народ исполняет Волю Б-га, Он поднимает их до величайших высот, но если нет, Он низвергает их на небывалую глубину».

Когда молодая женщина сказала, что ее отец потерял свои деньги из-за того, что не давал цедаку, она не имела в виду, что он вообще ничего не давал. Наоборот, он совершал много милосердных дел. Например, все знали, что когда Накдимон отправлялся в дом учения, слуги расстилали перед ним ковры, которые затем оставляли бедным. Скорее, она имела в виду, что он потерял свое состояние из-за того, что размер его пожертвований был несоизмерим с его великим богатством. Люди говорят: «Груз, который можно положить на верблюда, зависит от силы животного». Б-г ожидает, что человек будет раздавать цедаку в соответствии с богатством, которым он благословлен.

Действительно, богатый человек удачлив, если щедро жертвует деньги.

Две овцы стояли над речной стремниной и со страхом смотрели на пенящиеся внизу волны. Смогут ли они переплыть реку и достичь манящего зеленого луга на другом берегу?

Наконец обе бросились в воду и поплыли. Но одна из них быстро устала, с трудом держала голову над водой, а вскоре ее увлек бурлящий поток. К своему несчастью, эта овца была покрыта длинной шерстью, которая, намокнув, висела на ней непосильным грузом. А другая овца была острижена, ничто ей не мешало, и поэтому она легко добралась до берега.

Наши мудрецы советуют человеку путешествовать в Грядущий Мир «налегке», то есть, избавившись от лишних денег, раздавая цедаку. Если же человек держится за свои деньги, они, в конечном итоге, могут затащить его в Геином, ибо он распорядился своим состоянием не в соответствии с желанием Ашема.

К раздаче цедаки относятся также следующие законы:

• Если у кого-то есть бедные родственники, то раздавать цедаку в первую очередь следует именно им, затем надо помочь бедным соседям, а затем нищим города. Если приходится выбирать между нищими другого города и бедняками Эрец Исраэль, предпочтение надо отдать тем, кто живет в Эрец Исраэль.

• Заповедь благотворительности подразумевает помощь деньгами или пищей.

• Если нищий просит цедаку на приобретение одежды, мы можем выяснить, так ли это; но если просит на еду, то мы должны тотчас же дать ему какую-то сумму.

• Цедаку следует давать доброжелательно и необходимо при этом сказать несколько напутственных слов. Тот, кто подает в злобном расположении духа, пусть даже и большую сумму, не получит награды.

• Исполнение заповеди будет считаться оптимальным, если даритель не знает того, кто получает цедаку.

В таком случае, конечно, необходимо, чтобы сборщик цедаки был надежным человеком, лично знакомым с обеими сторонами, и это даст уверенность, что цедака пойдет по прямому назначению.

• Самая большая цедака — удержать ближнего от ее получения. Если вы можете найти ему работу, взять его в дело или ссудить деньгами, чтобы он мог сам себя поддерживать, то вы исполните самую совершенную цедаку.

• Распределяя цедаку, мы должны предоставить приоритет евреям, не отрывающимся от изучения Торы. Как в старые времена маасрот поддерживали коэнов и левитов, служивших в Храме, так и мы обязаны отделять 1/10 нашего заработка на поддержку знатоков Торы, испытывающих финансовые затруднения.

Рабби Тарфон был очень богатым человеком, но цедака, которую он давал, не соответствовала размеру его состояния. Рабби Акива предложил ему: «Не хочешь ли ты, чтобы я вложил твои деньги в недвижимое имущество?» Рабби Тарфон согласился и дал ему четыреста золотых динаров, которые рабби Акива распределил среди бедных.

Позднее рабби Тарфон пожелал посмотреть на свою недвижимость. Рабби Акива привел его в дом учения и открыл книгу Теилим, где прочитал: «Щедро раздавал нищим, его праведность стоит навеки» (Теилим 112:9). Именно так я распорядился твоими деньгами».

Рабби Тарфон поцеловал его и воскликнул: «Ты — мой господин и учитель. Ты мудрее меня и преподал мне хороший урок». Еще раз подтверждая свое согласие, рабби Тарфон пожертвовал дополнительные деньги для раздачи бедным.

По сути, рабби Акива не обманул рабби Тарфона, когда назвал цедаку «вкладыванием денег в недвижимость». Раздавая цедаку в этом мире, человек вкладывает деньги в дом для своей души в Грядущем Мире.

Рамбам пишет: «Мы никогда не видели, чтобы десять евреев жили вместе и не образовали благотворительной кассы.

Мы, еврейский народ, должны гарантировать исполнение заповеди цедаки наилучшим образом, ибо она отличает нас как праведное семя Авраама, в отношении которого Б-г объявил: «Ибо Я знаю, что он прикажет своим детям и домочадцам после своей смерти делать цедаку.

Человек должен неустанно благодарить и восхвалять Создателя за то, что ему дана возможность быть среди тех, кто может раздавать другим людям цедаку.
Человек, однако, должен отдавать себе отчет в том, что деньги, которыми он обладает, на самом деле не «его», а Создателя. Если Б-г поручает ему богатство, то, тем самым, Он проверяет человека, будет ли тот раздавать цедаку с добрыми намерениями.

Заповедь о том, что, отсылая раба-еврея или служанку-еврейку, хозяин должен сделать им подарки

Продолжая тему благотворительности, Тора говорит, что еврейский хозяин, получивший от бейт дина раба-еврея или служанку-еврейку, не увольнял их с пустыми руками (после шести лет службы или при наступлении юбилейного года). Хозяину следует щедро одарить своего раба животными и продуктами в соответствии со своими возможностями. Наши мудрецы уточнили, каким должен быть минимальный размер подарка.

Ашем говорит: «Помните о рабстве в Египте, о том, что, покидая эту страну, вы были осыпаны Мною богатством, и то же самое Я сделал у Ям Суф. Вот так и вы должны щедро снабдить своего раба».

Комментаторы замечают, что эти дары помогут слуге самому обеспечить получение средств к существованию.

Хинух (450)  добавляет: эта заповедь неприменима в наши дни. (Законы о еврейском рабе действительны только тогда, когда соблюдаются шмита и йовель.) Тем не менее Тора указывает нам подходящее правило для соблюдения: если вы наняли еврея даже на короткий срок, вы не можете уволить его без выходного пособия.

Заповедь давать на прощание подарки рабу относится к человеку, проданному бейт дином за кражу, убытки от которой он не мог возместить.

Зимним вечером несколько человек столпились у ярко освещенного входа в зал торжеств — то ли это как-то согревало их, то ли просто было интересно узнать, что происходит внутри.

Официанты тем временем выносили подносы с остатками обильного пиршества.

«Смотри! — воскликнул один. — Здесь, наверное, были прекрасные фрукты! Еще можно разглядеть виноград, инжир и гранаты».

«А посмотрите, какую дорогую рыбу они ели! — воскликнул другой. — Я сужу об этом по остаткам голов и хвостов!»

Разглядывая остатки пищи, все решили, что свадьба была очень пышной.

Смысл этой притчи в том, что из законов в отношении еврея-раба мы можем судить об исключительной награде, ожидающей праведников в Ган Эдене.

Тора предписывает нам перед отсыланием раба, проданного за воровство, щедро одарить его. Если даже вор достоин вознаграждения, то как должна быть велика награда Ашема, которой Тот одарит праведников. Она так прекрасна, что не поддается описанию. Давид намекает на нее, заявляя (Теилим 31:20): «Как велико Твое великодушие, которое Ты хранишь (в Грядущем Мире) для боящихся Тебя!»

Дополнительные законы о праздниках

Перед смертью Моше повторил с сынами Израиля законы праздников и научил их новым законам, имеющим отношение к праздникам.

Три раза в Торе идет речь о праздниках:

1. В разделе Эмор (Ваикра 23).

2. В разделе Пинхас (Бемидбар 28, 29).

3. В разделе Реэ (Дварим 16:1—17).

Он разъяснил заповеди, общие для всех трех паломнических праздников — Песаха, Шавуот и Суккот. А именно:

• Посещение Храма (алия лерегель). 
• Жертв

Перед смертью Моше повторил с сынами Израиля законы праздников и научил их новым законам, имеющим отношение к праздникам.

Три раза в Торе идет речь о праздниках:

1. В разделе Эмор (Ваикра 23).

2. В разделе Пинхас (Бемидбар 28, 29).

3. В разделе Реэ (Дварим 16:1—17).

Он разъяснил заповеди, общие для всех трех паломнических праздников — Песаха, Шавуот и Суккот. А именно:

• Посещение Храма (алия лерегель). о Жертвы хагига. о Веселье.

Каждая из трех заповедей включает в себя принесение определенных жертв. Сейчас мы остановимся на этих трех заповедях подробнее.

Посещение Храма
Во время существования Храма каждый взрослый мужчина-еврей был обязан войти в храмовый двор (азара) в первый день паломнического праздника. Он должен был принести с собой животное или птицу для жертвы всесожжения (олат реия), жертвы, приносимой при посещении Храма. Тот, кто приносил жертвы, должен был оставаться в Иерусалиме на ночь.

Тора обещает, что Б-г защитит имущество тех, кто покинул свой дом ради исполнения заповеди. Ашем говорит: «Евреи, которые оставили свое золото, серебро и другие ценности, чтобы приветствовать Шехину, находятся под Моей защитой».

Человек, отправившись в Иерусалим, забыл запереть двери своего дома. Возвратившись, он обнаружил на пороге змею. Но как только он появился, змея уползла. Человек понял, что Б-г послал змею, чтобы она охраняла дом в его отсутствие.

Другой путешественник случайно оставил своих цыплят во дворе, забыв загнать их в курятник. Вернувшись из Иерусалима, он увидел, что все цыплята живы, а во дворе лежат несколько мертвых кошек.

У двух богатых братьев из Ашкелона были порочные соседи-неевреи, задумавшие ограбить дома евреев во время их очередного паломничества в Иерусалим.

Очевидно, братья разгадали злобный план, ибо соседи заметили, что они не поехали в Иерусалим. Велико же было удивление соседей, когда в один прекрасный день братья явились к ним с подарками.

«По какому случаю?» — поинтересовались они. — «Мы вернулись из Иерусалима и привезли вам эти подарки», — отвечали братья.

Соседи застыли от изумления: «Из Иерусалима? — воскликнули они. — Но каждый день мы видели, как вы входили в дом и выходили из него! Когда же вы успели?» — «В такой-то день», — отвечали братья. «Да будет благословлен Б-г евреев, Который не покидает их, — воскликнули соседи. — Мы намеревались обворовать ваши дома, пока вас нет, но Б-г, на Которого вы уповаете, послал для вашей защиты ангелов».

Тора связывает эти три праздника — Песах, Шавуот и Суккот — с урожаем на полях:

• Песах — время созревания ячменя.

• Шавуот — время жатвы пшеницы.

• Суккот — время сбора урожая всех зерновых и фруктов.

Тора приказывает нам: в это время приходите в Храм, дабы признать, что Ашем — это Властелин, Который управляет законами природы и поддерживает мир. Благодарите Его и подчиняйтесь Его заповедям.

Принесение жертв хагига
Придя в Храм, каждый еврей должен был принести мирную жертву (шламим), называемую корбан хагига (праздничная жертва). Ее приносили в первый день праздника в честь праздника.

Веселье
Тора приказывает как женщинам, так и мужчинам быть в веселом расположении духа во все праздники.

Пока существовал Храм, празднование включало употребление в пищу мяса жертвы шламим. Поэтому приносилась специальная жертва шалмей симха, дабы обеспечить мясом людей в том случае, если жертвы хагига было недостаточно.

И сегодня каждый еврей должен исполнить заповедь «веселиться». Для этого надлежит снабдить каждого члена семьи подарком, который поднимет его настроение (наряды для женщин, лакомства детям и т.д.). Тора приказывает, чтобы мы вовлекали в праздничное веселье тех, кому повезло меньше: левитов (сегодня: бедных), геров, сирот и вдов, приглашая их домой и одаривая в соответствии с нашими возможностями. Это поможет им компенсировать затраты на праздничные нужды.

Ашем говорит: «К числу ваших домашних относится четыре типа близких людей: ваши сыновья, дочери, слуги и служанки; и Мои домочадцы состоят из четырех типов близких: левиты, геры, сироты и вдовы. Если вы развеселите Моих близких, Я сделаю счастливыми и ваших, и Своих домочадцев».

Зоар объясняет, что если семья в праздник садится за роскошный стол, ничем не снабдив нуждающихся, то Ашем отвергает такое празднование.

В стихе сказано: «веаита ах самэах» (16:15). Это подразумевает: «Вам следует быть счастливыми, но…»; «Вы должны быть почти счастливы». Почему же Тора ограничивает веселье?

1. Никакое веселье в этом мире не может быть полным, ибо оно всегда несет привкус горечи.

Только в Грядущем Мире Б-г отменит смерть и несчастья. «Тогда наши уста будут (полностью) наполнены весельем» (Теплим 126:2).

2. Тора предупреждает: «Пусть твое веселье не перейдет в беспечность!» Нам советуют не слишком увлекаться весельем, чтобы избежать пагубных последствий.

Как следует проводить праздник? Есть, пить, отдыхать — или изучать Тору?

Рабби Иеошуа учил: «Разделите свой праздник: часть времени уделите физическим наслаждениям, а остальное проведите в доме учения».

Чтобы исполнить заповедь веселиться в праздник, в Храме каждую ночь Суккот, начиная со второй, проходили празднования. Они назывались Симхат бейт ашоэва(веселье по поводу возлияния воды на жертвенник). Оркестр левитов располагался на пятнадцати ступенях, ведущих вниз из внешнего храмового двора во двор для женщин (вместо того, чтобы стоять непосредственно во внешнем дворе, где левиты обычно пели во время возлияния воды). Они играли на разных музыкальных инструментах.

Великие и благочестивые мужи исполняли всякие действа и танцевали, а остальные наблюдали за этим. Дня женщин был построен специальный балкон, чтобы они могли наблюдать за весельем, не смешиваясь с мужской толпой.

Р. Шимон бен Гамлиэль подбрасывал в воздух восемь горящих факелов, которые не касались при этом друг друга. Мудрец Леви то же самое проделывал с ножами; другой мудрец с восемью стаканами, наполненными вином, а еще один — с восемью сырыми яйцами.

Гилель уверял народ: «Знайте, что когда Б-г доволен вашими делами и Шехина пребывает среди вас, вам дано право прийти в Храм. Но если согрешите, Б-г удалит Свою Шехину, и более вы не сможете посещать Храм».

Веселье ради исполнения заповеди настолько высоко поднимало дух участников, что некоторые из них преисполнялись духа святости. Поэтому мудрецы толковали слова Симхат бейт ашоэва, как «празднование, которое вселяет дух святости».

В диаспоре все евреи должны соблюдать два дня праздника вместо одного, предписываемого Торой. Почему Провидение повелевает соблюдение двух дней праздника во всех общинах за пределами Эрец Исраэль?

Рабби Абау поясняет от имени рабби Йоханана: «Так как евреи не соблюдали должным образом праздники в Эрец Исраэль, Б-г заставил их в изгнании соблюдать праздник два дня, дабы искупить грех. Тем не менее награда их не будет настолько же велика, как если бы они соблюдали эту заповедь в Святой Земле».

Повеление о соблюдении праздника в течение двух дней соблюдается только в изгнании. Оно должно поднять нас до просьбы Ашему возвратить нас в нашу Землю.

Пожалуйста, отметьте:

Некоторые заповеди, встречающиеся в разделе Реэ, уже были объяснены в других местах:

• Запрет на употребление в пищу крови животных даже после шхиты (Ваикра, раздел Цав).

• Разрешение употреблять в пищу только кашерных птиц и животных (Ваикра, раздел Шмини).

• Веселье. хагига. 
Каждая из трех заповедей включает в себя принесение определенных жертв. Сейчас мы остановимся на этих трех заповедях подробнее.
5. Глава Шофтим

Содержание раздела Шофтим

В этом разделе рассказывается об основных принципах управления еврейским народом:

• Об учреждении еврейских судов и о законах, имеющих отношение к судьям.

• О назначении еврейского царя и о различных законах ведения войн под руководством царя.

• И в завершение излагается заповедь эгла аруфа (о телице с проломленной шеей), которая относится и к судьям, и к коэнам.

В каждом городе Эрец Исраэль необходимо учредить еврейские суды

Моше пояснял: «Одной из обязанностей Великого Санхедрина является обеспечение еврейским судом каждого города Эрец Исраэль, а также в городах за пределами Земли, где будут проживать евреи».

Во времена Храма в Святой Земле действовала следующая система судов:

• В поселениях, где проживало менее 120 жителей, имелся бейт дин (еврейский суд, состоящий из трех судей). Они имели право решать финансовые споры, но не вопросы жизни и смерти.

• Во всех городах с населением более 120 жителей учреждался Малый Санхедрин, то есть суд, состоящий из 23 судей, наделенных правом выносить смертные приговоры.

• В районе Храмовой горы находились три суда:

1. Бейт дин из 23 судей перед входом на Храмовую гору

2. Бейт дин из 23 судей перед входом во внешний двор Храма.

3. Великий Санхедрин из 71 судьи (включая наси — главу суда), который ежедневно заседал в помещении Храма.

Судьям помогали шотрим (судебные исполнители, которые следили за выполнением решения судей).

Претендента на пост судьи тщательно проверяли на компетентность в трех областях: знании Торы, сметливости и способности к судейству. Если кандидат выдерживал испытания и выяснялось, что он обладает всеми остальными необходимыми качествами (которые перечислены в разделе Дварим, в параграфе «Моше продолжает рассказывать о том, как он назначал судей»), то тогда талмид хахам, сам прежде получивший назначение от другого судьи, объявлял ему: «Ты назначаешься судьей».

Все наши великие лидеры были глубоко озабочены вопросами установления справедливости:

• В молодости Моше упрекал еврея, поднявшего руку на своего собрата: «Почему ты готов ударить своего ближнего?»

Из-за того, что Моше был вынужден бежать из Египта после убийства египетского преступника, Б-г вознаградил его за любовь к справедливости, назначив главой Санхедрина.

• «И Давид вершил справедливость и цедаку в отношении всего своего народа» (II Шмуэль 8:15).

Давид возглавлял Санхедрин, а его полководец Йоав был главой полиции, которая следила за выполнением решений суда Давида.

Что имеется в виду, когда стих утверждает, что Давид совершал цедаку, а не только справедливость?

В соответствии с одним из мнений, если тяжба заканчивалась тем, что на бедняка накладывали штраф, то Давид приказывал: «Выплатите его из моих личных средств». Таким образом, он проявлял милосердие в отношении тех бедняков, которые проиграли дело в его суде.

Однако Давид опасался, что нечестные люди могут воспользоваться его щедростью, и поэтому молился: «Я вершил справедливость и милосердие, не допусти, чтобы я попал в руки нечестных людей (Теилим 119:121)» — Ашем, не допусти, чтобы две стороны замыслили тяжбу с целью поделить деньги, которые я возмещаю бедняку».

• Укрепив свое царство, праведный царь Иеошафат направил свои усилия на установление справедливости.

«И он назначил судей в Земле во всех укрепленных городах Йеуды, во всех городах последовательно, и сказал судьям: «Хорошо думайте о том, что делаете, ибо вы судите не от имени людей, но от имени Б-га, Который пребывает с вами при вашем судействе (и знает, намерены ли вы судить справедливо или хотите отступить от правды). Поэтому пусть вас не оставляет страх перед Ашемом, будьте внимательны (верша справедливость), ибо Ашем, наш Б-г, осуждает несправедливость, пристрастие и взяточничество» (II Диврей аямим 19:5—7).

Судья должен представить, что над ним занесен меч, а под ним лежит Геином.

Если он намерен судить справедливо, то его не настигнет ни то, ни другoe; в противном случае, его постигнут оба наказания.

Однако, если судья полон решимости вершить справедливый суд, он не должен опасаться вынести неправильное решение по причине недостаточности фактов; он несет ответственность только за те сведения, которые были ему представлены. (Если же судья заподозрил обман, ему следует отойти от расследования случая.)

Тора предупреждает судью не брать взяток даже с намерением судить честно.

Справедливое судейство предполагает, что судья не движим тщеславием, жаждой обогащения или другими соображениями личного характера, он также не должен благоволить к одной из сторон или бояться тяжущихся.

Однажды раб царя Яная (который позже стал царем Ордусом — Иродом) совершил убийство.

Рабби Шимон бен Шетах, глава Великого Санхедрина, распорядился, чтобы этот случай был рассмотрен Санхедрином. «Вызовите в суд не только раба, но и царя, — приказал он. — Нужно выслушать свидетельство и хозяина, и слуги».

Царь Янай принял вызов и явился в суд, но всем своим видом ясно и бесстыдно дал понять судьям, что им лучше оправдать убийцу. Появившись во всем блеске царского великолепия, царь сел в присутствии судей.

«Встань, Янай, — обратился к нему рабби Шимон бен Шетах, — и стоя выслушай свидетельские показания. Ты стоишь не перед нами, а перед Тем, Кто сотворил вселенную».

«Ты всего лишь человек, и слова твои не имеют силы, — дерзко отвечал царь. — Пусть весь суд целиком решит, стоять мне или нет! Что скажут остальные члены суда?»

Рабби Шимон бен Шетах повернулся направо и обнаружил, что его коллеги молча глядят себе под ноги, не осмеливаясь возразить царю. Тогда он повернулся к судьям слева от себя, но и среди них не нашлось храбреца, который приказал бы царю встать.

Рабби Шимон бен Шетах громогласно объявил судьям: «По вашему поведению видно, что вы и не намеревались вершить справедливый суд. Вы послали за царем, предполагая, что его присутствие устрашит свидетелей и его раб будет оправдан. Поскольку вы полны греховных мыслей, пусть вас судит Тот, Кто знает мысли людей!»

При этих словах появился ангел Гавриэль, повалил судей наземь и они умерли.

Судьи были наказаны так сурово потому, что справедливое судейство — это один из столпов цивилизации.

В Храме запрещено сажать деревья

Идолопоклонники обычно высаживали перед входом в свои храмы великолепные «святые» деревья, называемые ашерот.

Пример этого можно найти в книге Шофтим, в которой Б-г повелевает судье Гидеону: «Разрушь алтарь Баала, принадлежащий твоему отцу, и сруби ашеру, дерево, рядом с ним».

Чтобы мы не следовали этому обычаю идолопоклонников, Тора запрещает нам сажать любые деревья в Храме или в его дворе. Наши мудрецы распространили этот запрет на всю Храмовую Гору.

Даже когда человек хочет только умножить великолепие Храмовой Горы в честь Б-га, ему все равно запрещено сажать деревья или сооружать что-либо из дерева, если на это не дано ясного разрешения.

Почему о запрете на высаживание ашеры в Торе говорится сразу после раздела о назначении судей?

Мы делаем из этого вывод, что человек, назначивший неквалифицированного судью, приравнивается к тому, кто посадил ашеру.

1. Подобно идолопоклонству, нарушение справедливости приводит к удалению Шехины.

2. Как идол является ложным толкованием Б-жественности, так и неопытный или нечестный судья является своего рода карикатурой на концепцию справедливости.

Запрет воздвигать мацеву — памятник для поклонения

В Торе сказано, что наш праотец Яаков воздвиг мацеву во имя Б-га. Мацева — это каменная глыба, которую обычно устанавливают для увековечения некоего события и на которую изливают вино или масло.

По дороге к Лавану Яаков устроился переночевать на горе Мориа, где Б-г даровал ему провидческий сон. Проснувшись, он увидел, что двенадцать камней, которыми он в начале ночи окружил свое изголовье, слились в один. Яаков решил освятить камень как мацеву (памятник) Ашему. Он помазал его маслом, которое ему послали с Небес, поклонился камню, помолился перед ним и дал обет: «Если Ты, Ашем, позволишь мне вернуться домой с миром, я принесу жертвы на этом месте».

Позже Б-г взял этот памятник и погрузил в центр земли. С его помощью Он поддерживал мир. (Позднее на этом месте в Храме располагался ковчег.)

Хотя краеугольный камень мира был заложен в ходе Творения, Б-г воспользовался мацевой Яакова для его поддержки. Таким образом Он символически выразил тот факт, что Яаков, избранный среди праотцев, и его двенадцать праведных сыновей (представленные двенадцатью камнями, слившимися в один) стали духовной основой вселенной, фундаментом еврейской нации, среди которой будет пребывать Шехина.

Хотя Б-гу доставляли удовольствие памятники, воздвигаемые праотцами, позднее (во время Дарования Торы) Он запретил их сооружение, так как это стало распространенным идолопоклонническим ритуалом хананеев.

После запрета мацевот Тора приводит закон о запрете приносить в жертву животных с пороками. Таким образом, этот раздел начинается с шести запретов:

1. Не извращать справедливость.

2. При судействе не выказывать благоволения одной из тяжущихся сторон.

3. Не брать взяток.

4. Не сажать ашеры («святого» дерева).

5. Не воздвигать мацевы (памятника).

6. Не приносить в жертву животных с пороками.

Царь Шломо для судейства соорудил специальный трон, к которому вели шесть ступеней. (Его трон был символом Небесного Трона, к которому также ведут шесть ступеней.)

Перед троном стоял глашатай, и, когда Шломо поднимался на первую ступень, он возвещал: «Не извращай справедливость!» Когда Шломо ступал на вторую ступень, глашатай объявлял: «При судействе не выказывай благоволения одной из тяжущихся сторон!» Когда царь достигал третьей ступени: «Не бери взяток!» На четвертой — «Не сажайте ашеру!» На пятой: «Не воздвигай мацевот!» А когда царь всходил на шестую ступень, глашатай предупреждал: «Не приноси в жертву животных с пороками!»

Первые три предупреждения должны были настроить Шломо и Санхедрин на справедливое судейство, но насколько были уместны остальные три?

Согласно Адэрет Элияу, эти три последних запрета адресованы также к вождям общин:

• «Не сажайте ашеру» предупреждает их не назначать недостойных судей, ибо тот, кто вводит в должность неквалифицированного судью, уподобляется человеку, сажающему ашеру.

• «Не воздвигайте мацевы» — предупреждает не назначать на ведущие общинные посты евреев, не боящихся Б-га. (Отцы города уподобляются краеугольному камню — мацеве.)

• «Не приносите в жертву животных с пороками» — призывает евреев молиться с полной сосредоточенностью и прилежно изучать Тору. «Бык» — относится к проницательным и мудрым, а «овечка» — к тем, кто способен понять только простой смысл.

Таким образом, мы можем сказать, что все провозглашаемое у трона Шломо было адресовано судьям и общине.

Как бейт дин наказывает идолопоклонника

Приказав евреям учредить суды, Моше затем пояснил, как судьи должны наказывать идолопоклонника. (Тора разъясняет в деталях это наказание, ибо поклонение идолам — самое серьезное прегрешение.)

Если два свидетеля увидят, что еврей служит идолам после того, как он был предупрежден, дело представляют в бейт дин из 23 судей.

Судьи должны услышать прямое свидетельство двух человек; показания посредников и косвенные свидетельства не принимаются.

Если после тщательного изучения показаний судьи определят, что свидетельства правдивы, идолопоклонника приговаривают к смертной казни — побиению камнями. Грешника казнят в том городе, где он поклонялся идолам.

Побиение камнями (скила) производилось так: приговоренного к смерти приводили на второй этаж специально выстроенного для этой цели здания, и один из свидетелей сбрасывал его вниз. Затем оба свидетеля бросали ему на сердце тяжелый камень. Если после этого приговоренный оставался в живых, то для всех евреев являлось исполнением заповеди забросать его камнями. В заключение идолопоклонника вешали.

Стих утверждает: «Мертвый человек должен умереть от руки двух свидетелей», подразумевая, что он был (духовно) мертв еще до казни; его злые деяния превращают его в нечестивца, отсекшего себя от Ашема.

Тора заключает: «Вы должны искоренить зло в еврейском народе». Пусть судьи не боятся приговорить кого-либо к смертной казни, если виновный ее заслуживает, ибо этим они иссекут зло из тела еврейского народа:

1. Злодей наносит вред обществу либо активным дурным воздействием, либо своим отрицательным примером. Наказание согрешившего предотвращает разрушение общины подобно тому, как ампутация больной конечности спасает все тело.

2. Более того, каждый грех порождает туму — духовную нечистоту. Казнь грешника противодействует влиянию тумы и восстанавливает дух святости.

Необходимо подчиняться постановлениям Великого Санхедрина и мудрецов Торы всех поколений

Великий Санхедрин из 71 судьи обладал полномочиями решать любой вопрос еврейского закона. Его решения становились обязательными вне зависимости от того, основывались ли они:

1. на алахе, полученной от Моше,

2. на алахической интерпретации Торы в соответствии с Синайскими правилами,

3. на новом установлении, необходимость которого вызвана особыми современными обстоятельствами и которому должны подчиняться все евреи при условии, что это установление распространилось в народе и большая часть Общины Израиля в состоянии его исполнять.

Решение принималось голосованием судей, имело окончательную силу и было абсолютно обязательно для всех евреев, независимо от того, были они с ним согласны или нет.

Тора предупреждает: «Не отходите от того, что говорят они (судьи Великою Санхедрина) ни вправо, ни влево!»

Даже если вы совершенно уверены в том, что судьи приняли неверное решение (то, что они назвали «правым», на самом деле является «левым», и наоборот), вы все равно должны подчиниться. Поэтому не говорите: «Как я могу есть разрешенную ими еду, если я точно знаю, что она запрещена?»

Рабан Гамлиэль, который возглавлял Великий Санхедрин в Явне после разрушения Второго Храма, однажды установил начало месяца тишри по показаниям двух свидетелей, наблюдавших появление новой луны. Рабби Йеошуа объявил, что этим свидетельствам нельзя верить и что Рош ходеш наступит днем позже, а следовательно, Йом Кипур (десятого Тишри) также отодвинется на один день.

Рабан Гамлиэль отправил рабби Йеошуа послание: «Я приказываю тебе явиться ко мне с твоим посохом и котомкой в день, на который, по-твоему, выпадает Йом Кипур (чтобы публично показать, что ты подчиняешься авторитету Санхедрина)».

Рабби Йеошуа испытал боль, получив этот вызов. Однако рабби Акива успокоил его, убедив, что он не совершит греха, перенеся «свой» Йом Кипур, а наоборот, получит награду за то, что подчинился Санхедрину. В день, на который по его расчетам приходился Йом Кипур, рабби Йеошуа взял свой посох и предстал перед главой Санхедрина в Явне.

Рабан Гамлиэль поднялся со своего места, поцеловал его в голову и воскликнул: «Мир тебе, мой господин и ученик, — мой господин по знанию Торы и ученик, потому что исполнил мое указание».

Господин Вселенной приказал нам подчинять себя конечной власти гигантов Торы, дабы сохранить ее единство. Если бы каждый еврей толковал Тору и применял заповеди по своему усмотрению, за этим неминуемо последовал бы распад Торы и, как следствие, исчезновение народа.

Почему мы произносим благословение «…Освятивший нас Своими заповедями и приказавший нам…», зажигая свечи Хануки и исполняя другие заповеди, введенные мудрецами?

Тем самым мы исполняем заповедь подчиняться Санхедрину, ибо сказано: «Не отходи от того, что они (мудрецы) скажут тебе, ни вправо, ни влево» (17:11).

Тора приказывает нам исполнять установления мудрецов как составную часть Торы.

Наказание мудреца, который устанавливал алаху против решения Санхедрина

Если еврей не подчиняется решению Великого Санхедрина или лидеров Торы своего поколения, то он нарушает заповедь Торы. Во времена Храма его могли за это даже приговорить к смерти при следующих обстоятельствах.

Знаток Торы, компетентный решать алахические вопросы, наставлял других действовать против указаний Великого Санхедрина или же сам поступал подобным образом. Если его поступки приводили к прегрешению, за которое следует наказание карэт (при умышленном грехе) или хатат (при ненамеренном грехе), например, употреблению в пищу жира, который Санхедрин объявил некашерным, то мудрец приговаривался к смертной казни.

Казнь откладывали до ближайшего праздника, когда люди приходили в Храм. Тогда публично объявляли: «Такой-то был наказан как закен мамрэ (старейшина, восставший против авторитета Санхедрина)».

В чем смысл столь строгого наказания?

Тем самым Тора учит нас фундаментальной необходимости повиноваться словам Ашема, выраженным Санхедрином. Поэтому даже самый ученый мудрец Санхедрина должен быть наказан, если он наставляет других поступать против решения большинства.

Заповедь назначать еврейского царя

Обосновавшись в Земле, еврейский народ должен исполнить три заповеди:

1. Назначить еврейского царя, которого изберет пророк Б-га и Санхедрин.

2. Уничтожить Амалека.

3. Воздвигнуть Храм.

Когда пророк Шмуэль состарился, к нему пришли евреи и потребовали: «Ты немощен, а твои сыновья недостойны тебя. Дай нам царя, чтобы он судил нас, как это принято у других народов!»

Их слова огорчили Шмуэля, и он обратился с молитвой к Ашему. Б-г подтвердил, что евреи поступили дурно, но, тем не менее, повелел: «Исполни их просьбу! Знай, что не тебя они отвергли, но Меня!» Шмуэль объяснил народу, что царь будет иметь право на десятую часть их урожая и скота, что он сможет взять любого из них себе в услужение и что он возложит на них и другие подати.

Однако евреи, по-прежнему, настаивали. И тогда, как повелел Ашем, Шмуэль помазал первого еврейского царя — Шауля бен Киша.

Почему Шмуэль и Ашем посчитали просьбу народа греховной, хотя Тора предписывает евреям назначать царя. На этот вопрос есть несколько ответов.

1. Их просьба была преждевременной. Пока был жив Шмуэль, Б-г совершал явные чудеса для сынов Израиля. Таким образом, потребовав другого вождя при жизни Шмуэля, евреи отвергали явное надприродное Б-жественное Провидение.

2. Народ обратился с просьбой не ради исполнения заповеди, а просто желая, чтобы ими правили так же, как и нееврейскими нациями вокруг.

До времен Шмуэля филистимлянами, соседями евреев, правили знатные люди. Однако в период, совпадающий со временем правления Шмуэля, они стали назначать царей. Таким образом, обращаясь с просьбой о царе, евреи по сути дела подражали филистимлянам и другим неевреям, а не думали о соблюдении заповеди Торы.

3. В соответствии с мнением наших мудрецов, только самые невежественные из евреев, обращаясь с просьбой о назначении царя, руководствовались греховными намерениями, в то время как старейшины просили о царе лишь ради исполнения заповеди. Гнев Шмуэля был направлен на тех, чьи мотивы были недостойны.

В чем состоит истинное предназначение еврейского монарха?

Он должен вести народ, защищать и возвышать Тору, чтобы еврейским народом всецело правила алаха, насаждать в мире праведность и справедливость, подчинять нечестивых, вести войны Ашема и судить еврейский народ. Он должен занимать свой пост «во имя Неба», исполняя все свои обязанности ради Ашема.

Чтобы царь не воспользовался высоким положением для личного возвеличивания, Тора ограничивает его запретами:

1. Он не может держать ненужных коней.

2. Он не может иметь более разрешенного количества жен.

3. Он не может накапливать богатства больше, чем это необходимо для содержания его армии.

4. Кроме того, он обязан написать для себя свиток Торы.

5. Каждые семь лет он должен читать части книги Дварим в собрании всей нации. (См. раздел Ваелэх)

Теперь мы в деталях разберем особые заповеди, предназначенные для царя.

1. Он не может держать ненужных коней.

Когда нееврейские цари устраивают выезд, они, чтобы произвести впечатление на публику, окружают себя большой конной свитой.

Еврейскому царю Тора разрешает содержать только тех коней, что необходимы для его колесницы и армии. Ему запрещено владеть лошадьми сверх этой меры ради великолепия и блеска.

Одно из обоснований этого запрета — необходимость оградить царя от высокомерия, способного отвратить его от Всемогущего.

Тора приводит еще одно обоснование этого запрета: в древние времена коневодством занимались, главным образом, в Египте, откуда лошадей экспортировали в другие страны. Тора запрещает еврею жить в Египте. Если бы у еврейского правителя было право покупать столько коней, сколько он пожелает, то он бы невольно заставлял своих посланцев совершать регулярные поездки в Египет и обосновываться там в нарушение запрета.

Рамбам поясняет, что Б-г не желал, чтобы евреи ездили в Египет, дабы воспрепятствовать подражанию извращенным манерам египтян.

Путешествия в Египет запрещены лишь тогда, когда их совершают с целью обосноваться в этой стране, но не в случае деловых контактов. Более того, в соответствии с некоторыми мнениями, запрет применим лишь тогда, когда евреи отправляются в Египет из Эрец Исраэль.

Когда Давид победил Ададэзера, царя Цовы, захватив тысячи лошадей, он искалечил их всех, кроме четырехсот и тех, что были нужны для его колесницы. Давид не убил этих животных, ибо Тора запрещает бессмысленные убийства. Он сделал их непригодными для быстрой езды, дабы избежать запрета Торы на обладание излишним числом лошадей.

Царь Шломо, однако, нарушил этот запрет, как мы далее объясним.

2. Царь не может иметь более разрешенного количества жен.

Нееврейские цари древности имели обыкновение держать большие гаремы, но еврейскому царю запрещено жениться более чем на восемнадцати женах, чтобы «его сердце не отвернулось». Он должен править общиной в соответствии с законом Торы, а не проводить время в физических наслаждениях.

Почему Б-г скрыл от нас обоснования заповедей; например, почему мы не можем носить шаатнез (смесь шерсти и льна) или есть мясо определенных животных?

Один из ответов заключается в том, что знание логического обоснования заповеди может привести к тому, что люди нарушат ее, оправдывая себя тем, что она более не подходит к данным обстоятельствам или времени.

Ярким примером тому служит Шломо, мудрейший из людей, не сумевший соблюсти три заповеди, причины которых Тора раскрывает.

Хотя сказано: «У царя не может быть много жен», «У Шломо было семьсот жен и триста наложниц» (1 Мелахим 11:13). И далее, хотя царю запрещено иметь много коней: «У Шломо было 40 000 коней в стойлах» (там же 5:6). Шломо также нарушил запрет накопления золота и серебра.

Как посмел Шломо нарушить эти запреты?

Каждой из этих заповедей Тора дает обоснование: «чтобы сердце его не отвернулось от Ашема». Мудрость Шломо, его знания в Торе находились на таком высоком уровне, а его сердце было так чисто, что он был полностью уверен, что никакие жены не отвернут его сердце от Ашема.

Шломо объявил: «У меня есть сила, чтобы устоять перед любым испытанием и не согрешить». Он считал свои действия допустимыми и даже, возможно, обязательными.

Ясно, что Шломо действовал «во имя Небес». Он намеревался поставить себя перед более тяжелым испытанием и, победив свое побуждение ко злу, получить дополнительную награду от Ашема.

Более того, он хотел совершить кидуш Ашем и показать миру, что на того, кто близок Ашему, изливается поток благословений.

Шломо также намеревался путем обращения своих жен, иноземных принцесс, в еврейство привести их под крылья Шехины и, тем самым, расширить царство Ашема.

Когда Шломо нарушил эти запреты Торы, буква юд из слова ирбэ

(умножит) взлетела к Небесному Трону и пожаловалась: «Шломо вырвал меня с корнем, нарушив запреты на умножение жен, лошадей и богатства. Он аннулировал эти заповеди. Возможно, в конечном итоге, и вся Тора будет выброшена!»

Ашем успокаивал ее: «Не бойся! Шломо и тысячи подобных ему умрут, но ты, самая маленькая из букв, не сдвинешься со своего места (а тем более целые части Торы)».

Чтобы показать всем будущим поколениям ошибку Шломо, Всемогущий отнял у него выдающийся ум, который, как надеялся Шломо, защитит его от побуждения ко злу.

Итак, Шломо попал в ловушку и согрешил: покупая лошадей в Египте, он способствовал тому, чтобы евреи возвратились туда; а когда он состарился, его жены-чужестранки (чье обращение было неискренним) предались идолопоклонству. Для человека такого величия, как Шломо, проступок, заключавшийся в позволении своим женам служить идолам, был так серьезен, что самого Шломо можно было обвинить в поклонении идолам. Поэтому Писание возлагает на него вину за то, что жены склонили его сердце» (1 Мелахим 11:4).

Этот стих так сильно смутил Шломо, что, по утверждению наших мудрецов, он бы предпочел всю жизнь оставаться привратником, нежели получить навечно такую характеристику в Торе.

Шломо был наказан за свои прегрешения так:

За нарушение им трех заповедей Б-г (мида-кенегед-мида) направил против него трех противников: Адада, эдемского царя, и Разона, правителя Дамесека (они восстали и беспокоили евреев набегами во все дни правления Шломо); затем Иеравам бен Неват Именем Б-га предупредил Шломо, что он будет править десятью коленами и оставит в живых только двух из сыновей Шломо.

Кроме того, в Санхвдрине обсуждался вопрос, получит ли царь Шломо удел в Грядущем Мире.

Когда Мужи Великого Собрания составили список евреев, утративших право на долю в Грядущем Мире, они включили туда имя Шломо на основании стиха: «Шломо совершил зло в глазах Б-га».

Однако Небеса удержали Мужей Великого Собрания от совершения этой ошибки. Им явился отец Шломо, царь Давид, который пал ниц и умолял их избавить Шломо от позора быть внесенным в список наряду с порочными царями, потерявшими удел в Грядущем Мире. Однако мудрецы не вняли словам Давида.

Затем им было видение огня, показавшегося из Святая Святых в Храме (дабы напомнить им о великой заслуге Шломо, который воздвиг Храм, где Шехина пребывала среди Общины Израиля).

Небесный Голос объявил: «Шломо воздвиг Храм до того, как построил себе дворец, и завершил строительство Храма за семь лет, хотя с собственной резиденцией медлил тринадцать лет».

И все же Мужи Великого Собрания были уверены, что Шломо не заслужил доли в Грядущем Мире, ибо награда за исполнение заповедей не избавляет человека от наказания за грехи. В конце концов Небесный Голос осудил мудрецов: «Разве вы решаете, награждать ли праведников в Грядущем Мире?!» И тогда они отказались от своего намерения.

Мужам Великого Собрания дали понять, что Б-г пощадил Шломо, ибо знал, что тот действовал «во имя Небес»; кроме того, совершая злые дела, Шломо фактически не имел свободы выбора: Б-г лишил его мудрости, чтобы все поколения убедились, что никто не может безнаказанно нарушать Тору.

По сути дела, нарушение заповедей Торы наносит вред всем будущим поколениям. Этот момент подчеркивает история женитьбы Шломо на дочери фараона.

Шломо откладывал женитьбу на дочери фараона до завершения строительства Храма.

Ночь торжественного открытия Храма стала брачной ночью царя. Свадьба была настолько веселой и радостной, что затмила празднество по поводу окончания строительства Храма.

Тогда Б-г решил разрушить Иерусалим, ибо сказано (Ирмеяу 32:31): «…на гнев Мне и на ярость Мне был этот город с того дня, как его построили».

В течение семи лет строительства Храма Шломо воздерживался от употребления вина, дабы ничто не отвлекало его от выполнения заповеди, но на свадьбе дочь фараона подала ему вино, и он выпил.

Она приказала, чтобы для него играл оркестр из тысячи инструментов, и только после этого открыла ему, что эти же инструменты играют и при поклонении идолам.

Дочь фараона продолжала обманывать его. Она повесила над его кроватью полог, к которому прикрепила множество сверкающих, словно звезды, драгоценных камней.

Когда Шломо захотел узнать, не занялась ли заря, он увидел «звезды» и снова заснул. Поэтому случилось так, что коэны тщетно прождали его для принесения ежедневной утренней жертвы тамид, ибо ключи от Храма царь Шломо хранил под подушкой (чтобы показать, что он интересуется храмовым служением даже во время свадьбы).

Никто не осмелился нарушить сон царя: и коэны, и народ были сильно встревожены. Шломо спал до тех пор, пока солнце не засветило ярко; тогда мать царя Бат-Шева, которой сообщили о случившемся, в конце концов, вошла к сыну с упреками.

В ночь свадьбы Шломо и дочери фараона ангел Гавриэль спустился к океану и посадил маленький росток тростника на океанском дне. Вокруг него стали накапливаться песок и камни, пока, наконец, не выросла скала, ставшая основанием для Рима.

Какому уроку хотят научить нас мудрецы?

Размышляя над тем, почему Б-г разрушил Храм и вверг еврейский народ в пучину отчаяния, они выявили корень греха — женитьбу Шломо на дочери фараона. Иерусалим был городом святости, но вот был «посажен маленький росток» — побуждение ко злу было допущено в город. В результате дочь фараона и прочие чужеземные жены Шломо служили идолам в Эрец Исраэль. По мере распространения идолопоклонства «песок и камни (прегрешения) накапливались вокруг тростника». Это привело к тому, что Б-г возвеличил Рим (неевреев) и разрушил Иерусалим.

Для «посадки тростника» был выбран ангел Гавриэль, так как он олицетворяет Атрибут Суда, требовавший наказания.

Таким образом, мы видим, что нарушение запрета Торы приводит к бессчетному числу бедствий в будущих поколениях.

3. Царь не может накапливать богатства.

Тора запрещает еврейскому царю накапливать богатство для удовлетворения жажды денег. Он может копить золото и серебро ради благополучия и безопасности своей страны, но не ради собственного удовольствия и славы.

4. Царю заповедано написать для себя свиток Торы.

Написать самому свиток Торы является заповедью для каждого еврея.

Еврейский царь, кроме того, должен написать второй свиток Торы, который ему предписано постоянно носить с собой и изучать, куда бы он ни отправился (другой свиток Торы он должен хранить в сокровищнице).

Обычно еврейские цари имели миниатюрный свиток Торы, прикрепленный к правой руке, чтобы он был с ними всегда — во дворце, в поездках, суде или даже на войне.

Как величественен образ еврейского царя древности: к его правой руке прикреплен свиток Торы, на левой руке — ручной тфилин, а головной тфилин, подобно короне, украшает его голову! (В те времена евреи носили тфилин каждый день.) Всему миру еврейский царь представал в качестве слуги Б-га!

Почему Б-г приказывает царю носить с собой свиток Торы?

«Он должен быть с ним, и он должен читать его все дни жизни своей, чтобы научиться бояться Ашема, своего Б-га, и исполнять все слова Торы и законы, чтобы соблюдать их, чтобы его сердце не стало надменным по отношению к его собратьям и чтобы он не отклонялся от заповеди ни вправо, ни влево» (Дварим 17:19—20).

Этот стих подчеркивает два аспекта повеления Ашема: Царь всегда должен носить свиток Торы, чтобы он был под рукой в любую минуту. Будучи свободным от государственных дел, царь обязан изучать Тору. Таким образом, царь, в качестве мудреца Торы и исполнителя заповедей, будет праведным лидером и хорошим примером для своих подданных.

Многие вожди и цари нашего народа (такие как Моше, Давид, Шломо и Хизкияу) олицетворяли собой лидера-мудреца.

1. Царь Давид всегда вставал в полночь для изучения Торы. Он играл на арфе, а жители города, слыша его музыку, говорили: «Если царь Давид не спит и изучает Тору, сколько же необходимо заниматься нам!» Давид страстно желал все свое время проводить в учении и так молился Б-гу: «Позволь мне найти время для постижения Торы, и пусть дела войны не беспокоят меня!»

Все разговоры Давида были о Торе, как он заявил: «Как я люблю Твою Тору! Целый день она — моя беседа» (Теилим 119—97). Он не менял темы разговора даже перед царями неевреев: «И я буду говорить о Твоих заповедях пред царями, и мне не будет стыдно» (там же 119:46).

Всемогущий сказал Давиду: «Занимайся изучением Торы, а Я буду вести за тебя войны!» Полководец Давида Йоав одерживал победы в войне ради заслуг Давида в изучении Торы.

2. Тора требует, чтобы царь занимался изучением Торы и учился бояться Б-га, «чтобы его сердце не стало надменным по отношению к собратьям».

Кроме наделения царя особыми правами (например, казнить любого, кто его ослушается), Тора жалует его особым почетом. Никто не может ездить на его лошади, сидеть на его троне, пользоваться его скипетром или другими предметами; кроме того, все подданные (за исключением первосвященника) должны склоняться перед ним. (Эти законы необходимы для воспитания уважения к царю и повиновения ему.)

Однако соразмерно этому великому почету царь должен отличаться качеством смирения (ощущая особую благодарность Ашему и обязательства перед Ним). Дабы уменьшить великую опасность высокомерия, Тора обязывает его носить с собой свиток Торы для постоянного изучения и напоминания, что он всего лишь слуга Б-га.

Рамбан пишет: «Здесь Тора запрещает тщеславие. Даже царь, невзирая на его особое положение, не может быть высокомерным, тем более простые люди. Б-г ненавидит надменность сердца, даже царского. Только Б-гу одному принадлежат величие, сила и слава».

Почему Шауль стал первым еврейским царем? Обладая множеством достоинств, он особенно выделялся скромностью. Так, отправляясь из дома со слугой на поиски ослиц своего отца, Шауль заметил: «Мой отец будет беспокоиться о нас», уравняв себя, тем самым, со слугой.

С неподдельной скромностью Шауль считал себя недостойным царского сана и потому спрятался. Однако, привыкнув к своему царскому положению, он изменился, стал высокомерен, а когда услышал, что Давид наследует ему, начал преследовать его и всех, кто ему помогал. Из-за гордыни Шауля Б-г положил конец его правлению уже через два года.

Что касается Давида, то даже в окружении богатства и славы он оставался смиренным. О себе он говорил так: «Мое сердце пусто (смиренно) внутри меня» (Теилим:22) и «Ашем, мое сердце не стало надменным, а глаза — высокомерными» (там же 131:1). Он всегда боялся Б-га.

Тора подчеркивает, что царь обязательно должен быть праведником, свободным от греха, а сердце его не должно отходить от Ашема, ибо сердце царя подымает национальный дух.

Для вечного царствования избрано колено Йеуды.

За какие заслуги?

1. Основатель колена публично признал свою вину в истории с Тамар.

2. Йеуда помешал сынам Яакова убить Йосэфа, предложив продать его.

3. Когда евреи подошли к Ям Суф, члены колена Йеуды освятили Имя Б-га тем, что продолжали идти прямо в море, хотя оно еще не разошлось.

4. Колену Йеуды было присуще смирение. Имя Йеуда содержит те же буквы, что и Четырехбуквенное Имя Б-га. Буква далед в имени Йеуда намекает на Давида, избранного среди царей. (Качества Йеуды отражают Качества Ашема, и поэтому он был избран на царствование.)

Хотя в галуте Йеуда не правит нами
, Б-г обещал восстановить его царствование в будущем через его потомка Машиаха.

Рамбам пишет: «Если восстанет царь из дома Давида, который будет занят Торой и заповедями, — как Письменным, так и Устным Законом, — подобно своему праотцу Давиду, и вернет весь еврейский народ  к соблюдению Торы, мы можем предположить, что это — Машиах.

Если ему удастся восстановить Храм, то это точно будет Машиах, который вернет мир на путь истины и заставит все народы в согласии служить Ашему».

Нельзя выяснять будущее у предсказателей

Хананеи глубоко погрязли в язычестве. Среди совершаемых ими ритуалов были:

1. Посвящение детей Молоху путем проведения их сквозь пылающий огонь (они или действительно сжигали таким образом детей, или проводили их между двух костров). Тора упоминает этот ритуал первым, так как он представляет собой самое страшное зло.

2. Косэм кесамим — «вопрошание посоха» или совершение иных действий для предсказывания будущего.

Стоя на перепутье, Нэвухаднэцар, царь Вавилона, не мог решить, послать ему свои войска против Амона или против Эрец Исраэль. Поэтому он стал «вопрошать о будущем» — пускал в воздух стрелы, чтобы посмотреть, куда они упадут: в направлении Иерусалима или в направлении Рабы, столицы Амона. Кроме того, он просил совета у терафим (образков, «предсказывающих» грядущие события) и пытался узнать свою судьбу, глядя на печень (в этом гадании были искусны некоторые неевреи). Нэвухаднэцар пытался заглянуть в будущее 49 раз, но результат был один и тот же: все гадания неизменно указывали на Эрец Исраэль. Итак, он направил свои войска в сторону Иерусалима, ибо таково было решение Б-га: предать город в руки Нэвухаднэцара, так как евреи согрешили.

3. Меонен — объявление какого-либо момента времени удачным или неудачным для некоторого предприятия.

4. Менахеш — попытки предугадать будущее, толкуя определенные события и поступая соответствующим образом.

5. Мехашеф — включает все виды черной магии, практиковавшиеся в древности.

6. Ховэр хэвер — магическое привлечение рептилий или других крупных животных.

7. Шоэль ов — некромантия: вызывание мертвеца, чей голос, казалось, исходит из подмышки некроманта или иной части его тела.

Царь Шауль изгнал из Земли всех прорицателей магий ов и идони, ибо Тора запрещает обращаться к ним.

На третий год правления Шауля филистимляне выступили против евреев огромным войском. Шауль трепетал, так как не был уверен в победе и не знал, как поступить. Если бы его учитель, пророк Шмуэль, был жив, Шауль, без сомнения, посоветовался с ним, но тот уже умер. Поэтому Шауль решил вопросить урим ветумим (которые передавали Б-жественные ответы с помощью букв на нагрудной пластине первосвященника) о результате войны, но не получил ответа.

Тогда Шауль решился на отчаянный шаг. Он начал расспрашивать слуг, не остался ли в Земле какой-нибудь чародей, умеющий вызывать мертвых с помощью ритуала ов?

Шауль напоминал царя, который приказал уничтожить всех петухов и кур, а затем потребовал найти петуха, который мог бы разбудить его поутру. Тем не менее, слуги открыли Шаулю, что в местечке Эйн Дор осталась одна волшебница. Шауль снял царское облачение, оделся как простолюдин и приказал своим полководцам Авнеру и Амасе сопровождать его в Эйн Дор.

Волшебница сначала отказалась совершить магический обряд, опасаясь, что об этом сообщат царю и она поплатится жизнью. Но Шауль поклялся: «Как жив Ашем, ты не будешь наказана за этот поступок!»

Давая клятву Именем Б-га, Шауль напоминал женщину, которая, пребывая с любовником, клянется именем мужа. (Воистину, Шауль был праведником, который клялся только Именем Б-га, и он согрешил, обратившись к колдунье, лишь из страха перед грозящей опасностью.)

Женщина спросила его: «Чей дух вызвать для тебя?» «Вызови Шмуэля, господина всех пророков», — потребовал Шауль. Волшебница совершила обычный ритуал: воскурила фимиам, произнесла магическое заклинание — и появился призрак Шмуэля. Однако нечто необычное в тени пророка заставило ее вскрикнуть.

Обычно дух, вызываемый колдуньей с помощью тумы (сил нечистоты), появлялся вниз головой, ибо приходил в мир способом, противоречившим святому Б-жественному творению. Однако перед царем призрак предстал в нормальном положении. Волшебница со страхом поняла, что к ее колдовству решил прибегнуть сам царь. «Не пугайся! — успокоил ее Шауль. — Только скажи мне, что ты видишь». (Шауль не мог видеть призрака. Хотя он и слышал его голос, но зримый образ явился только колдунье.) Женщина сказала: «Я видела ангельскую фигуру, поднявшуюся снизу в сопровождении второй».

Наши мудрецы объясняют, что вместе со Шмуэлем появился Моше. Когда дух Шмуэля был призван, он, опасаясь, что это Б-г зовет его на суд, попросил Моше сопровождать его и подтвердить, что Шмуэль судил людей в соответствии с учением Моше.

«Как выглядит призрак?» — спросил Шауль. «Это старик, облаченный в мантию», — отвечала волшебница.

Описание соответствовало облику Шмуэля, и Шауль склонился перед пророком. Шмуэль заговорил с царем и открыл ему будущее. Его пророчество было истинным посланием Ашема, а не результатом магии ов. (Шмуэль превосходит всех других пророков тем, что только он получил пророчество после своей смерти.)

«Б-г не отвечал мне через пророков и не посылал вещие сны, — объяснил Шауль, — поэтому я вызвал тебя подобным образом». Шауль не упомянул о своем обращении к урим ветумим, ибо ему было стыдно за уничтожение Нова, города коэнов, и он боялся, что Шмуэль поставит это ему в вину.

Шмуэль пророчествовал: «Б-г покинул тебя. Пришло время, когда Он исполнит Свое слово и отнимет у тебя царство, чтобы передать его Давиду. Он наказывает тебя за неподчинение Его приказу уничтожить Амалека».

«Почему сейчас ты открыл мне, что Б-г передает царство Давиду, а при жизни просто предсказал, что царство перейдет к тому, кто достойнее меня?» — спросил Шауль.

Шмуэль пояснил: «При жизни я боялся, что ты убьешь меня за помазание Давида. Теперь же я пребываю в Мире Истины и говорю всю правду».

Шмуэль продолжал пророчество: «Б-г отдаст еврейскую армию в руки филистимлян; ты и твои сыновья — погибнете. Однако, если ты примешь участие в битве, не страшась неминуемой гибели, это искупит грех разрушения Нова. Ты войдешь в часть Ган Эдена, предназначенную для праведников, где пребываю я».

Шауль, охваченный страхом в результате роковых откровений, пал на землю. Он был слаб и опустошен, ибо накануне постился день и ночь. Авнер и Амаса, которые ничего не видели и не слышали, спросили его о пророчестве, но Шауль отказался открыть правду, так как не хотел сообщать о предстоящем поражении. Кроме того, если бы он упомянул о предсказанной ему в битве гибели, они могли бы помешать Шаулю возглавить воинство.

Пророчество Шмуэля полностью сбылось: сыны Израиля были разбиты в сражении, а Шауль и трое его сыновей погибли.

На Небесах Ашем объявил ангелам: «Зрите величие Шауля! Праведник пошел на войну, зная наверняка, что погибнет. Он даже взял с собой сыновей и возрадовался, когда Атрибут Суда поразил его».

8. Шоэль идони — кость животного, называемого идо, помещали в рот прорицателя и принуждали ее говорить.

9. Вопрошание мертвых — типы некромантии: советоваться с черепом или мертвецом
 или оставаться всю ночь на кладбище для общения с духами покойников.

Все эти ритуалы исполнялись силами нечистоты. Б-г испытывает настолько сильное отвращение к подобного рода ритуалам, что из-за них изгнал нееврейские нации из Ханаана.

Когда рабби Элазар изучал стих, в котором перечислялись хананейские культы, то обычно давал такой комментарий: «Позор нам! Если дух тумы покоится на неевреях, связавших себя с тумой, то дух святости должен обязательно покоиться на том, кто связывает себя с Шехиной! Тогда почему мы взываем к Б-гу, а Он не отвечает нам? Наши грехи отдаляют нас от Шехины!»

Тора заверяет нас, что нам нет нужды советоваться с колдунами по поводу нашего будущего, ибо мы можем доверять Б-гу, Который устроил его наилучшим образом. Однако в древние времена еврею, пожелавшему узнать о будущем, было разрешено обратиться к пророку Ашема.

Тур объясняет: мы должны безоговорочно верить, что только Б-г управляет будущим, и, если мы слышим даже дурные предзнаменования из уст колдунов, наш ответ должен быть таким: «Б-г — Всемогущ; Он может нарушить естественный ход событий в соответствии со Своей Волей». Мы должны верить, что Б-г управляет нашей судьбой в зависимости от того, насколько мы близки к Нему.

Законы городов-убежищ

В разделе Масэй Тора объяснила, что тот, кто неумышленно убил другого человека, должен бежать в город-убежище. Изгнание искупает его вину, и, находясь в городе-убежище, он защищен законом. Моше добавил ряд деталей к законам о городах-убежищах, и среди них такие:

• Великий Санхедрин обязан обеспечить удобство дорог в город-убежище и снабдить их четкими указателями.

Ежегодно 15 адара Санхедрин отправлял мужчин проверять все дороги, ведущие к городам-убежищам. При необходимости их чинили, воздвигали мосты для облегчения путешествия. Судьи Санхедрина расценивали это как одну из своих первостепенных обязанностей, так как если неумышленный убийца из-за плохих дорог не успевал скрыться и попадал в руки мстителей, Тора считала, что это убийство совершил Санхедрин.

• На каждом перекрестке по предписанию Санхедрина сооружался указатель направления в сторону города-убежища с надписью «Убежище».

Именно к этому закону относил рабби Хама бар Ханина стих (Теилим 26:8): «Добр и праведен Б-г; поэтому Он наставляет грешников на путь».

Если Б-г так озабочен тем, чтобы на праведный путь направить грешников, то как же Он тогда заботится о праведниках!

• Считается, что еврей настроен враждебно по отношению к другому еврею, если отказывается говорить с ним в течение трех дней подряд. Если он однажды убивает человека, к которому испытывает вражду, то заявление о «случайности» убийства бейт дин отвергает, то есть, такое убийство нельзя расценивать как «неумышленное».

Из этого закона мы делаем вывод, что нарушение легкой для исполнения заповеди, в конечном итоге, приводит к нарушению более серьезных заповедей. Если человек не соблюдает заповедь «Люби ближнего как самого себя», то, скорее всего, он нарушит и заповеди «Не ненавидь его», «Не мсти» и, наконец, — «Не убивай».

Если судьи расценивают убийство как «преднамеренное», то они не должны избавлять убийцу от смертной казни (при соблюдении всех необходимых условий); они не должны говорить: «Один еврей уже убит, какая польза от смерти второго?» Освобождая умышленного убийцу, судьи поощряют дальнейшее кровопролитие, за которое понесут ответственность перед Б-гом.

Моше устроил три города-убежища на восточном берегу реки Иордан; другие три города были устроены Йеошуа в Эрец Исраэль.

Мы должны назначить еще три города-убежища в эпоху Машиаха, когда Б-г расширит нашу Землю и в нее войдут земли кенеев, кенизеев и кадмонеев (другие имена Эдома, Амона и Моава). Первоначально Б-г пообещал эти земли Аврааму, но нашел, что евреи недостойны завоевать их во времена Йеошуа. В будущем Он даст нам дополнительные территории.

Запрет перемещения чужих межевых знаков с целью захвата земли

Еврей получает предупреждение, что он не может увеличивать свои владения обманным путем, тайно передвигая межевые знаки. Если же еврей все же поступает подобным образом, то он нарушает запрет посягательства на границу и, кроме того, и запрет воровства.

Именно это прегрешение явилось одним из грехов, из-за которых был разрушен Первый Храм. Нередко два богатых землевладельца, чьи земли граничили с участком бедняка, передвигали вехи все дальше и дальше и в результате лишали его земли. Пророк Иешаяу предупреждал свое поколение (5:8): «Горе тем, кто присоединяет дом к дому и придвигает поле к полю (посягая на владения бедняка путем переноса межевых вех). Вы (богатые и сильные) домогаетесь того, чтобы в одиночестве жить в Земле (не оставляя места для бедных и слабых)? Нет, Б-г без сомнения накажет вас».

Запрет посягательства на границы имеет более широкое толкование: каждый еврей должен был согласиться с распределением наделов земли с помощью Б-жественного жребия, когда Йеошуа и вожди колен делили Землю. Никто не имел права настаивать на переделе Земли.

Законы в отношении свидетелей и ситуация свидетелей-злоумышленников

Еврейский суд не может положить в основу своего решения косвенное свидетельство, слухи, письменное показание или показания одного свидетеля. Принимается только устное свидетельство двух кашерных очевидцев, пришедших в суд. Затем свидетели тщательно опрашиваются судьями. (Алаха предполагает четко определенную процедуру перекрестного допроса). Если свидетели дают ложные показания так убедительно, что даже допрос не обнаруживает обмана, Тора не возлагает на судей ответственности за сокрытые факты, которые они не смогли выявить. Если же в результате человека приговорили к смерти, то это означает, что на нем лежал другой грех и что Б-г таким образом лишил его жизни. Примером тому служит история Навота.

Царь Ахав возжелал виноградник Навота. Порочная жена Ахава Йезевель устроила так, что Навота казнили по постановлению подкупленного бейт дина, который принял к сведению показания нанятых свидетелей. Так как имущество признанного виновным человека переходит к царю, то виноградник целиком попал в руки Ахава.

Какой же грех совершил до того Навот? Ему был дарован прекрасный и звучный голос. Приходя на праздник в Храм, евреи собирались, чтобы послушать его пение во славу Ашема. Но однажды Навот не пришел на праздник в Иерусалим. Именно за это он лишился жизни.

Б-г наказал его так сурово (ибо Навот был праведником) за то, что он не воспользовался своим необычным, подаренным Б-гом талантом в честь Ашема.

Если две пары свидетелей дают противоположные показания о происшедшем событии, то ни одно из свидетельств не принимается. Однако, если вторая пара свидетелей докажет, что первая пара не была на месте преступления, хотя и заявляет об этом, то принимаются показания второй пары.

Вот пример такого случая.

Свидетели А и Б: «Мы видели, как такой-то убил своего соседа на нашем заднем дворе пятого ава в 11 часов вечера в Шабат».

Свидетели В и Г: «Вы не могли видеть этого. Пятого ава именно в 11 часов вечера мы видели, как вы выходили из дома г-на Алмони в другом конце города!»

Тора объявляет, что следует верить второй паре свидетелей, при условии, что они удовлетворительно прошли судейскую проверку.

Комментаторов занимает вопрос, почему следует верить второй паре, а не первой.

Согласно Рамбану, вторые свидетели не отрицают фактов свидетельства, а, скорее, делают заявление в отношении первой пары как таковой. Свидетелю не верят, если он дает показания о самом себе, следовательно, первая пара не может делать таких заявлений. Они могут защитить себя лишь тем, что приведут двух других свидетелей, которые подтвердят их присутствие на месте преступления.

При окончательном анализе, однако, закон о свидетелях-злоумышленниках — это постановление Торы.

Первая пара объявляется эйдим зомемим (свидетелями-злоумышленниками).
Свидетелей-злоумышленников приговаривают к такому же наказанию, какое они хотели уготовить своей жертве. Если тому, кого пытались оговорить, грозили сорок ударов плетью, то каждый из свидетелей получал по сорок ударов (количество ударов не делили); если предполагалось, что он заплатит штраф, то его вносили свидетели (но каждый из них вносил половину суммы), если его ожидала смерть, то казнили и свидетелей.

Этот закон относится к тому случаю, когда злоумышление свидетелей было раскрыто перед тем, как жертву казнили или наказали плетьми.

Однако наша традиция учит, что если после исполнения приговора суда выясняется, что свидетели были злоумышленниками, их приговаривают только к сорока ударам плетью за ложное свидетельство.

Саддукеи, отрицавшие Устную традицию, наставляли судей поступать наоборот: если свидетели-злоумышленники были разоблачены до наказания жертвы, их отпускали на свободу, если после — наказывали.

Мудрецы объясняли: «Вы неверно толкуете Тору. В ней сказано: «Вы должны поступить с ним так, как он замышлял поступить со своим братом» (19:19), а не «как он поступил со своим братом». Стих подразумевает, что свидетелей наказывают за замысел совершить несправедливость по отношению к своему брату, пока тот жив, но не после того, как он казнен.

Почему свидетелей отпускали на свободу, если их злоумышление раскрывалось после казни жертвы?

Рамбан (19:19) объясняет, что мы должны видеть в происходящем руку Б-га. Если Б-г позволил свершиться приговору и не вмешался, то, следовательно, обвиненный действительно совершил смертельное преступление. Если бы на нем не было греха, то Б-г не позволил бы ему пасть жертвой заговора свидетелей, ибо сказано (Теилим 37:33): «Ашем не предаст его в руку нечестивца (который стремится поразить его) и не допустит обвинить его, когда он будет судим (если он невиновен)».

Кроме того, Б-г не позволит праведным судьям пролить невинную кровь. Очевидно, Он одобрил их решение.

Как еврейская армия готовилась к войне

Если войной руководит Ашем, то для каждого солдата является заповедью не бояться силы и численности врага.

«Когда ты выйдешь на войну против своего врага и увидишь коня и колесницу, народ многочисленнее тебя, не бойся…» (20:1).

Слова «коня и колесницу» употреблены в единственном числе, что подразумевает Б-жественное обещание: «Когда еврейский народ исполняет Мою Волю, то все кони и колесницы врагов (или прочее военное снаряжение) станут предо Мною как один конь и одна колесница. Вы превосходите врагов в праведных делах, и вы — потомки своих праотцев, которым Я обещал умножить их род.

.Как Я вывел вас из Египта с помощью чудес, так же Я буду совершать для вас чудеса всегда, когда это необходимо».

Поэтому, перейдя через Ям Суф, сыны Израиля пели: «Коня и всадника Он сбросил в море». Хотя фараон преследовал евреев во главе многочисленной армии, все они были пред Б-гом подобны одному коню и одной колеснице.

Хотя Б-г не хотел, чтобы еврейский народ полагался только на чудеса, и поэтому должна была быть создана армия, тем не менее, еврейскому солдату запрещено всецело полагаться на еврейскую армию, ибо сказано (Теилим 147:9—10):

«Он (Б-г) не хочет (тех, кто доверяет) силе коня или (быстроте) ног человека. Ашем хочет тех, кто боится Его: тех, кто уповает на Его доброту (кто больше верит в Его силу, нежели в силу человека)».

Во время битвы солдат не имеет права думать о жене и детях. Он должен сознавать, что победа или поражение — в руках Б-га, и сражаться единственно ради Ашема, твердо помня: если он покинет поле боя, он может увлечь за собой других и тогда будет отвечать также и за их бегство.

Согласно Рамбаму (Законы царей 1:15), «Тот, кто искренне и бесстрашно воюет и думает только об освящении Имени Б-гa, может быть уверен, что на него не падет никакое зло и ему не причинят никакого вреда». Тем не менее Биркат Перец объясняет, что солдат должен быть готов расстаться с жизнью, ибо его мысли могут быть несовершенны, и что «Сатана обвиняет в момент опасности».

Тора предписывает назначать особого коэна, который называется машуах милхама («Коэн, помазанный на войну», освященный маслом помазания), чтобы воодушевлять народ и обучать его заповедям Торы в отношении приемов ведения войны. Коэн, помазанный на войну, обращался к народу дважды. В первый раз на границе перед мобилизацией армии он читал стихи 20:5—7.

«Каждый, кто принадлежит к одной из перечисленных категорий, не может принимать участия в войне и должен покинуть фронт:

• Тот, кто недавно построил (купил или наследовал) новый дом и еще не освятил его прикреплением мезузы к косяку двери (то есть, человек еще не жил в доме).

• Тот, кто посадил (купил или унаследовал) виноградник, и не наступил еще четвертый год, когда плоды выкупают (как посвященные Храму), так что человек еще не получил от виноградника никакой личной выгоды.

• Тот, кто обручился с женщиной, но не успел жениться на ней».

Слова коэна повторял офицер, который добавлял:

• «Тот, чье сердце трепещет и кто дрожит при виде обнаженного меча, также должен вернуться домой».

Все, кто уходил, должны были обосновать свой поступок, кроме малодушных. Удалившиеся выполняли вспомогательную работу в тылу: очищали дороги, снабжали солдат пищей и т.д.

Почему Тора дисквалифицирует упомянутые выше категории людей, выводя их из боевого порядка?

1. На уровне простого смысла, ни один из них не будет хорошим воином, ибо их сердца будут далеко от места битвы. Владелец дома мечтает о доме, в котором ему не придется пожить, если он погибнет в бою, жених — о свадьбе, которая может не состояться, и т.д. Такие люди быстро сбегут с поля боя.

2. Один из наших мудрецов объясняет, что слова «трусливые и малодушные» относятся к тем, кто совершил грех и боится, что наказанием им станет гибель в битве.

С целью избавить грешника от пбличного стыда, Б-г приказал, чтобы ушли и другие: построившие дом, посадившие виноградник или помолвленные.

Приказав судье Гидеону пойти на битву против мидиан, Ашем сказал ему: «С тобой слишком много солдат, чтобы Я предал мидиан в ваши руки, иначе евреи возгордятся, говоря: «Меня спасла моя рука». Поэтому объяви людям: «Тот, кто боится и дрожит, пускай возвращается. (В эпоху Судей законы Торы в отношении отбора солдат не применялись. Эти законы имели силу только во время правления еврейских царей. Тем не менее Б-г приказал Гидеону отпустить трусливых.) Ему следует покинуть гору Гилад рано поутру (когда все еще спят; это спасет его от позора)!»

Возвратились 22 000 человек, остались — 10 000. Ашем сказал Гидеону: «Все равно людей еще слишком много. Приведи их к воде, и там Я проверю их!»

Гидеон привел воинов к воде, где Ашем наставил его: «Оставь около себя тех, кто лакает подобно собаке, чтобы напиться, и отправь тех, кто станет на колени». Только триста человек пили воду, лежа на земле, остальные — стояли на коленях.

Тогда Всемогущий открыл Гидеону: «Этим тремстам воинам Я дарую победу. (Потому что они — праведники; остальные встали на колени, ибо привыкли таким образом молиться идолам.) Б-г помогает еврейским воинам, только если они праведны.

Мы видим, что Тора отдает предпочтение не большой армии, а тщательно отобранной, состоящей только из праведных воинов. Действительно, если во всем мире отдают под суд тех, кто отказывается от военной службы, Тора приказывает как раз обратное: публично объявить, что все нежелательные солдаты должны уйти.

Далее Тора предупреждает, что в армии должен царить высочайший уровень святости, так как в противном случае Шехина уйдет. После того как армия организована и готова к битве, коэн, помазанный на войну, еще раз обращается к народу. Его обращение повторяется другим коэном. Он провозглашает на святом языке стихи 20:3—4:

«Шма Исраэль (Слушай, Израиль)! Сегодня вы выступаете войной против ваших врагов. Пусть не будет мягким ваше сердце, не бойтесь, не трепещите и не страшитесь их. Ибо Ашем, ваш Б-г, идет на битву вместе с вами (Его святой ковчег, в котором обитает Шехина, среди вас) против ваших врагов, дабы спасти вас».

Вступительные слова «Шма Исраэль» подразумевали: «Даже если у вас есть только одна заслуга, которая состоит в том, что вы читаете Шма каждое утро и вечер, вы все равно заслужили спасение».

Почему чтение Шма считается такой большой заслугой? Потому что это фундаментальнейший акт веры, когда еврей принимает господство Б-га над собой.

В древние времена даже неевреи понимали, что евреи защищены заслугой чтения Шма.

Филистимский гигант Гольят (Голиаф) дважды в день, утром и вечером, высокомерно и богохульно вызывал евреев назначить противника для битвы с ним, надеясь, что евреи соберутся послушать его и забудут о заповеди чтения Шма.

Коэн, помазанный на войну, четырьмя ободрениями призывал евреев не бояться врага, чтобы противодействовать четырем видам тактики устрашения, которую применяли нееврейские армии:

1. Они с шумом ударяли щит о щит, дабы произвести страшный грохот.

2. Их лошади в неистовстве рыли землю копытами и ржали.

3. Они трубили в рога и трубы.

4. Они издавали устрашающие воинственные крики. Поскольку такая тактика заставляла врагов трепетать и содрогаться, коэн предупреждал евреев:

1. Да не будут мягкими ваши сердца (от ржания их коней).

2. Не бойтесь (лязга их щитов).

3. Не трепещите (услышав трубные звуки).

4. Не страшитесь (их боевых гимнов).

Военачальник добавлял следующие слова, которые повторял другой офицер: «Кто из вас малодушен и боится? Пусть возвращается домой, чтобы сердца его братьев не растаяли, подобно его сердцу».

Когда Авраам узнал, что его племянник Лот схвачен, он подготовил свое войско в соответствии с указаниями Торы. Авраам воскликнул перед битвой: «Кто боится совершенных им грехов или злых дел? Такой человек пусть вернется домой!»

Каждому городу необходимо предложить мир, прежде чем атаковать его

Ашем, Который любит мир, приказал сынам Израиля не начинать войны, не предложив противнику мира.

Завоевывая Эрец Исраэль, Йеошуа подчинялся этому приказу. Перед началом военных действий он призвал жителей Эрец Исраэль заключить мирное соглашение, в котором обговаривалось, что они или подчинятся евреям и примут Семь заповедей потомков Ноаха, или покинут страну. Перед тем как брать приступом какой-нибудь город, Йеошуа опять повторял предложение о мире.

Ашем также заповедал: «Осаждая город, окружайте его не со всех четырех сторон, а только с трех, тем самым оставляя для осажденных путь к спасению».

Не разрушайте ничего полезного

Среди законов Торы о правилах ведения войны есть и такой: мы не должны в ходе осады губить фруктовые деревья наших врагов.

Ненужное вырубание фруктовых деревьев запрещено всегда, а не только в военное время. Подобным же образом мы не можем уничтожать или портить ничего полезного, например, пищу, деньги или одежду.

Концепция Торы — не уничтожать и не растрачивать попусту творения Б-га — противоречит воспитанию и обычаям неевреев. Между тем, даже небольшая предусмотрительность помогает избежать потерь: меню можно составить так, что остатки превратятся в привлекательное дополнительное блюдо; ненужную одежду — передать нуждающимся; деньги вложить в нужные и полезные инициативы (а лишние деньги отдать в цедаку), а не растрачивать попусту на капризы и бессмысленные развлечения.

Идя вавилонскими улицами, рабби Йеуда заметил двух людей, играющих в пятнашки хлебом. «Похоже, что вокруг очень много еды, — воскликнул он, — если люди так небрежно обращаются с хлебом!» Его глаза возмущенно засверкали, и гнев праведника тотчас же вызвал голод в стране, люди стали ощущать нехватку самого необходимого.

Мудрецы сказали рабби Каане: «Ты служишь рабби Иеуде, пройди с ним по базару, чтобы он увидел, как трагично положение людей». Рабби Йеуда заметил длинную очередь и поинтересовался, что здесь продают. На базаре ему ответили: «Кто-то продает испорченные финики, но их все равно покупают, потому что больше нечего есть».

«Неужто голод столь жесток?» — спросил рабби Йеуда. Он велел своему помощнику: «Сними с меня обувь, я буду скорбеть и поститься, умоляя Ашема о милосердии».

Как только помощник снял с ноги рабби Йеуды один башмак, начался дождь. Когда начал снимать второй, явился пророк Элияу и приказал: «Остановись! Если ты снимешь второй башмак, дождь превратится в сильнейший ливень, и мир будет затоплен (ибо Ашем не может видеть праведника в скорби)».

Эгла аруфа — процедура искупления убийства в случае, когда убийца неизвестен

Если убийство произошло при свидетелях, убийцу передавали в бейт дин для наказания. Но как же поступали в случае, когда личность убийцы была неизвестна?

Убийство не будет искуплено, пока не будут совершены действия, предписываемые законом об эгле аруфе (проламывании шеи телице). Они применимы только в Эрец Исраэль, где пребывает Шехина. Святая Земля не может вынести неотомщенного убийства.

Если убитый найден в любом месте Эрец Исраэль, об этом оповещается Великий Санхедрин в Иерусалиме. Пятеро его судей лично посещают место преступления и делают измерения во всех направлениях, чтобы определить, какой город расположен ближе всего к трупу. Даже если это очевидно, они, тем не менее, должны совершить процедуру измерения, ибо это заповедь.

Жертву хоронят на том самом месте, где она была обнаружена. Затем судьи Санхедрина уезжают, так как выполнили свои обязанности. Теперь приступают к делу судьи и старейшины (лидеры Торы) ближайшего к месту убийства города.

Старейшины берут годовалую телицу, которую никогда не использовали в сельскохозяйственных работах и которую купили на общинные деньги, и приводят ее в долину с каменистой и твердой почвой, непригодной для возделывания. В соответствии с некоторыми мнениями, через долину должен протекать сильный поток.

Старейшины убивают телицу ударом топора по затылочной части шеи и там же хоронят. Затем все старейшины города — а их может быть и сто человек — омывают в долине руки и провозглашают на святом языке: «Наши руки не проливали этой крови, и наши глаза этого не видели».

Каков смысл этого заявления? Ведь никто не подозревает старейшин города в совершении убийства?

Старейшины объявляют, что они даже косвенно не отвечают за преступление: «Мы никогда не отпускали из города ни одного незнакомца без пищи (чтобы ему не пришлось воровать и быть убитым за это) или без сопровождения (чтобы он не путешествовал без защиты по опасной дороге)».

Негостеприимство — это тяжелый грех, ибо его последствия могут быть трагичны.

Царь Шауль завидовал Давиду и преследовал его. Опасаясь за свою жизнь, Давид умолял Йонатана, сына Шауля и своего друга, открыть ему истинные намерения царя. Поговорив с отцом, Йонатан понял, что Давиду угрожает опасность и посоветовал ему бежать.

Однако Йонатан не позаботился о том, чтобы снабдить друга едой, и очень скоро Давид и его спутники стали страдать от голода. Достигнув Нова, города, где жили коэны, Давид попросил еды у первосвященника Ахимелеха, который дал ему хлеб и оружие, не подозревая, что тот бежит от Шауля.

Царь Шауль расценил поступок Ахимелеха как измену, убил первосвященника самого и уничтожил весь город за «сговор с Давидом». Впоследствии Б-г наказал Шауля смертью за убийство коэнов. Таким образом, можно сказать, что если бы Йонатан, немного поразмыслив, снабдил Давида едой, не было бы гибели коэнов, разрушения города Нова и смерти Шауля.

В свою очередь, награда за гостеприимство — безгранична.

После смерти Йеошуа евреи из колена Йосэфа выступили на завоевание города Луза, который достался им по Б-жественному жребию при разделе Земли. Подойдя к стенам города, они не обнаружили входа. В недоумении сыны Йосэфа сказали жителю Луза, схваченному за пределами города: «Покажи, как войти в город, и мы будем добры к тебе!»

Мужчина указал им на тайный вход — полое миндальное дерево перед входом в пещеру. В город можно было проникнуть через дупло дерева и пещеру. Захватив город силой, сыны Йосэфа пощадили мужчину и его семью. Он уехал в дальние земли и там построил город под названием Луз. Б-г наградил его за то, что он направил сынов Йосэфа: Он спас новый город Луз от разрушения императорами Нэвухаднэцаром и Санхеривом. Кроме того, Б-г запретил Ангелу Смерти входить туда, так что его жители не умирали. Когда человек становился настолько стар, что жизнь была ему в тягость, его выводили за городские стены, где его и находил Ангел Смерти.

Если Ашем так щедро наградил человека, который лишь указал путь, то как щедро Он должен наградить того, кто сопровождает гостя!

Однако ни один пришелец не мог спастись от смерти, войдя в город Луз, о чем говорят такие события.

Однажды царь Шломо увидел горестное выражение на лице Ангела Смерти.

«Что беспокоит тебя?» — спросил его Шломо. — «Небесный Суд приказал мне взять души двух твоих историков, Элихорефа и Ахии, а я не могу это сделать!» Когда Шломо услышал, что двум его слугам объявлен смертный приговор, он приказал шэйдим. «Унесите их в город Луз, над которым Ангел Смерти не имеет власти». Но как только шэйдим прибыли к воротам города, Элихореф и Ахия умерли.

На следующий день Шломо увидел улыбающегося Ангела Смерти. «Почему ты весел?» — спросил царь.

«Потому что ты помог мне исполнить мою миссию! На Небесах было решено, что эти люди должны умереть у ворот Луза!» После этого Шломо воскликнул: «Ноги человека несут его в то место, которое предназначено ему Небесами!»

Теперь наступала очередь коэнов продолжать процедуру эглы аруфы. Они молили Ашема: «Искупи вину Своего народа, Израиля, который Ты освободил из Египта, и пусть Твой народ, Израиль, не несет ответственность за невинную кровь, пролитую в его среде».

Каждый еврей несет ответственность за дела своего ближнего, поэтому весь народ нуждается в искуплении за убийство, случившееся среди Общины Израиля.

Если законы эглы аруфы исполняются надлежащим образом, Тора обещает: «Кровопролитие искуплено».

Во времена, когда евреи были совершенными праведниками, в конце процедуры происходило чудо:

Коэны молили Ашема: «Открой нам, кто убийца, чтобы можно было искупить кровь жертвы». При этих словах многочисленные черви вылезали из желудка телицы и ползли к дому убийцы.

Убийцу арестовывал бейт дин, и дело преступника разбирали в суде. (Если убийцу обнаруживали после того, как телице проламывали шею, его, тем не менее, казнили по предписанию Торы.)

Хотя законы эглы аруфы относятся к категории хуким, то есть, к законам, причины которых скрыты, наши мудрецы находят намеки в различных этапах этой процедуры:

• Почему Тора предписывает, чтобы не носившая ярма телица была убита на бесплодной земле?

Это характеризует преступление: отняв у жертвы жизнь, убийца лишил его возможности «быть плодовитым и порождать потомство» — то есть исполнять заповеди и иметь детей.

• Почему шею телицы ломают старейшины ближайшего к месту трагедии города?

Скорее всего, убийца пришел из ближайшего города, поэтому искупление необходимо его старейшинам (за то, что не смогли вовремя укорить общину и предотвратить преступление).

Тем не менее Тора приказывает, чтобы судьи Санхедрина измерили расстояние до всех близлежащих городов, показывая, тем самым, что вина за это гнусное преступление ложится на всю округу.

• Почему Тора повелевает совершить необычную процедуру перерубания шеи телицы при стечении народа?

Есть надежда, что зрелище приведет к поимке убийцы. Если толпа знает, что старейшины пытаются арестовать убийцу, то очень возможно, что кто-нибудь сообщит нужные сведения, которые помогут найти преступника.

• Старейшины омывают руки в долине, что символизирует их невиновность в преступлении. Более того, в месте убийства пребывает дух тумы, и они должны очистить себя, омывая руки.

• Коэны должны умолять Б-га об искуплении, ибо сам факт убийства отчасти может быть приписан их недостаточному усердию в молитвах и службе. Если бы они в совершенстве исполняли службу в Святилище, Б-г предотвратил бы несчастье.

Законы эглы аруфы подчеркивают святость человеческой жизни. Если жизнь внезапно обрывается, Тора расценивает это как ужасную трагедию, которая настоятельно требует участия в расследовании Санхедрина, старейшин и кознов.

Кровопролитие приводит к удалению Шехины и разрушению Храма.

Когда перед разрушением Второго Храма участились убийства, Санхедрин прекратил проведение процедуры эгла аруфа.

Гемара поясняет, что в ту эпоху законы эглы аруфы не применялись, ибо всегда можно было кого-то подозревать в убийстве, а эта процедура совершается лишь тогда, когда личность преступника совершенно неизвестна.
6. Глава Ки тэце

Законы о пленной нееврейке, на которой хочет жениться еврейский воин

Среди неевреев принято считать, что перемена гражданского платья на военную форму освобождает мужчину от принятых в обществе ограничений и разрешает определенные послабления морали.

Тора, напротив, требует от каждого солдата соблюдения самых высоких норм святости (как мы объясним в разделе «От еврейского войска требуется быть святым»).

Однако, предвидя, что в условиях военного времени некоторым воинам будет трудно устоять перед соблазном связи с нееврейкой, Тора установила ряд правил для таких ситуаций.

Эти законы имеют силу, только когда нами правит еврейский царь.

Тора предполагает, что разрешение брать нееврейскую женщину охладит страсть воина, ибо побуждение ко злу теряет силу, стоит лишь отменить запрет. Но Тора выдвигает множество условий для заключения такого брака, призванных удержать воина от совершения подобного шага.

В древние времена неевреи имели обыкновение посылать своих разодетых и разукрашенных дочерей на поле битвы в надежде отвлечь врага. И могло случиться, что после покорения чужого города еврейский воин замечал среди плененных женщин привлекательную особу, к которой, как ему казалось, он воспылал всепоглощающей страстью.

Комментаторы задают вопрос, почему Тора допускает, что воин может быть очарован нееврейкой, если еврейская армия состояла только из праведников.

Проще всего это объяснить тем, что возбуждение битвы и непривычная военная обстановка могут на время нарушить душевное равновесие даже самого стойкого солдата. Расчет же состоял в том, что внезапно нахлынувшая страсть утихнет в результате выполнения всех этих законов, и воин, в конце концов, воздержится от подобной связи.

Основываясь на кабалистических источниках, Ор ахаим поясняет, что посредством этой заповеди Б-г освобождал из среды других народов души, которым предназначалось присоединиться к еврейскому народу. Если, исполняя заповедь о ведении войны, солдат желал жениться на некоей женщине и его чувства остались все так же сильны даже после исполнения всех условий, то это знак, что данная женщина предназначена для обращения в еврейство.

Тора разрешает женитьбу на захваченной в плен нееврейке только после соблюдения ряда условий:

Она должна провести месяц очищения и траура в доме будущего супруга. Этот подготовительный период был необходим для нескольких целей:

1. Будущий супруг видел женщину без внешних прикрас, очаровавших его вначале:

• она должна сбрить волосы, которые могли делать ее особенно привлекательной,

• она должна отращивать свои ногти до тех пор, пока они не станут выглядеть уродливо,

• она меняет нарядные одежды на траурное одеяние.

Возможно, наблюдая в течение месяца за такой женщиной, лишенной внешних атрибутов красоты, — в противовес ухоженным и счастливым еврейским женщинам, — мужчина не пожелает стать ее мужем.

2. В то же время этот месяц помогает нееврейке приспособиться к новым условиям жизни. Рыдания и скорбь по поводу расставания с родителями и своим народом помогают ей утешиться, и она начинает привыкать к своему будущему супругу и дому.

3. Ей также дается время на то, чтобы отделить себя от идолов, которым она привыкла служить. Тем самым она подготавливает себя к обращению, ибо может вступить в брак только после того, как станет гийорет (новообращенной). Если она желает обратиться (и соблюдать все заповеди) в первый месяц, то ее принимают. Тем не менее будущий муж должен ждать еще два месяца. Затем он может жениться на этой женщине, и она приобретает те же права, что и еврейка от рождения.

Если невеста отказывается обратиться, еврей может ждать еще некоторое время; но если она продолжает настаивать на своем, то он должен отпустить ее как свободную женщину. Тора запрещает еврею обращать эту нееврейку в рабство или продавать ее.

Когда царь Давид согрешил в истории с Бат-Шевой, пророк сказал ему от имени Б-гa: «Вот, Я подыму на тебя зло из твоего собственного дома!»

Это пророчество исполнилось, когда Давид тяжко страдал от рук собственного сына Авшалома.

При обсуждении этой темы рабби Йеуда спросил: «Почему Б-г наказал Давида руками его собственного сына?» Один мудрец отвечал: «После греха с Бат-Шевой Б-г объявил: Пускай сын чужестранки воздаст ему за грех с еврейкой!» Матерью Авшалома была Мааха, которую Давид захватил в ходе войны и на которой женился после соблюдения всех предписанных законов о взятии захваченной нееврейской женщины.

Когда еврей женится на такой женщине, то чаще всего дает жизнь сыну-бунтарю. Хотя женщина и обратилась, нечистота не покинула ее полностью.

(Вероятно, ее обращение не было совершенно искренним, и отчасти она была движима страхом. Намерения ее мужа тоже не согласовывались с идеалами Торы.)

Тора расположила тему «нелюбимой жены, родившей первенца» и тему «сына-бунтаря» после законов о пленной нееврейке, чтобы подчеркнуть, что человек, поддающийся своей страсти и вступающий в брак с пленной нееврейкой, скорее всего, возненавидит ее, и у него родится от этой женщины «сын-бунтарь».

Тора неохотно разрешает брак с пленной нееврейкой. Наши мудрецы указывают, что брак, базирующийся только на внешних качествах супругов или на «страсти», породит раздоры и, возможно, закончится разрывом.

Тот, кто вступает в брак «во имя Небес», удостоится детей, которые станут благом для еврейского народа. Так Амрам, женившись на Йохевед «во имя Небес», породил Моше и Аарона, которые учили еврейский народ Торе и заповедям.

Боаз, женившийся на Рут «во имя Небес», удостоился Оведа, который стал предком царя Давида.

Отец не может лишить сына-первенца причитающейся ему двойной доли

В соответствии с законом Торы сын-первенец наследует двойную долю имущества отца, который не может лишить его наследства, даже если предпочитает другого сына или если первенца родила менее любимая из двух жен.

Во времена Александра Великого перед судом императора предстали ишмаэльтяне, предъявившие обвинения в адрес евреев. Их сопровождали представители двух порочных народов, хананеян и египтян. Еврей по имени Гевиа бен Косей вызвался защищать евреев.

«Кто кого обвиняет?» — спросил Александр Великий. Ишмаэльтяне объявили: «Мы оспариваем исключительные права евреев на владение Эрец Исраэль. Их собственные письменные источники утверждают, что отец должен выделить своему первенцу двойную долю, даже если это сын нелюбимой жены. Мы являемся потомками Ишмаэля, первенца Авраама. Таким образом, нам причитается двойная доля в Святой Земле».

«Ваше Величество, — спросил Александра Гевиа, — может ли отец одаривать своих детей по своему желанию при жизни?» «Безусловно», — ответил Александр. «Тогда посмотрите, — пояснил Гевиа, — в нашей Торе сказано, что Авраам дал Землю Ицхаку еще при своей жизни» (Берешит25:2).

«Быть может, Авраам дал ее Ицхаку только во временное пользование?» — спросил Александр.

«Нет, — отвечал Гевиа. — То было окончательное соглашение. В нем утверждается, что остальным сыновьям Авраам дал подарки и отправил их прочь». (На самом деле Авраам поступил так в соответствии с Б-жественным приказом. Ашем сказал ему: «Слушай Сару», а она объявила, что Ишмаэль не будет наследовать вместе с Ицхаком, ибо предвидела его злые поступки.)

«Сын-бунтарь», которого родители передают бейт дину для наказания

Если два свидетеля предупредили тринадцатилетнего мальчика не красть деньги, чтобы купить на них мясо и вино, а затем видели, как он украл деньги у своих родителей, купил мяса и вина и устроил с другими хулиганами самое настоящее обжорство, родители приводят сына в бейт дин, где его подвергают наказанию — порке.

Если мальчик опять совершает этот проступок, родители снова приводят его в бейт дин. На этот раз мальчик подлежит смертной казни (при соблюдении вышеперечисленных условий). Тора предвидит, что в будущем он не остановится перед грабежом и убийством ради удовлетворения своих вожделений, поэтому «лучше пусть он покинет мир невинным, чем отягощенным серьезными преступлениями».

Среди многочисленных условий, которые должны быть соблюдены для того, чтобы казнь состоялась, есть такие:

• Виновному должно быть не меньше тринадцати лет и не больше тринадцати лет и трех месяцев. В противном случае его нельзя казнить.

• Оба его родителя должны быть живы (ибо в бейт дин мальчика должны привести мать и отец).

• Ни один из родителей не должен быть хромым, немым, слепым или глухим.

Гемара утверждает, что в реальной жизни весьма маловероятно (а по одному из мнений, — совершенно невозможно) казнить «сына-бунтаря», так как на практике все необходимые для этого условия не могут быть исполнены.

Тем не менее еврей обязан изучать этот раздел Торы, и ему обещана за это награда, ибо само изучение святых слов Б-га соединяет еврея с Ним.

Кроме того, из этой главы мы можем извлечь много практических уроков, например:

1. Родители могут не обращать внимания на непослушание сына и на его обжорство. Они могут считать его поведение относительно безобидным. Однако Тора заявляет: «Не миритесь с его дурным поведением! Если вы не вмешаетесь, все может окончиться плачевно!»

Этот раздел, таким образом, учит родителей обязанности воспитывать своих детей в духе изучения Торы и исполнения заповедей, укорять их и внушать им истинные еврейские ценности.

По мнению рабби Гирша, за исключением Шабата и праздников в еврейском доме не следует уделять много внимания «хорошей еде и питью».

2. Раздел о «сыне-бунтаре» показывает, до какой степени должна доходить наша любовь к Б-гу. Хотя любовь родителей к детям является самой сильной естественной связью, Тора требует от нас встать над своими чувствами и самим привести сына в бейт дин, чтобы его подвергли наказанию, если он преступил заповеди Ашема.

Так Авраам по велению Б-га подавил свою любовь к сыну и был готов принести его в жертву.

Сын Давида Авшалом восстал против отца и объявил себя царем. Опасаясь за свою жизнь, Давид и его приближенные вынуждены были бежать из Иерусалима.

Давид думал: «Народ возмутится, узнав, что мне приходится терпеть от собственного сына. Они обвинят Всемогущего в несправедливом отношении ко мне. Поэтому, когда я достигну вершины горы, я поклонюсь Б-гy перед установленным там идолом, чтобы люди подумали, будто я пал ниц перед изваянием. Тогда они решат, что Б-г наказывает меня за мои грехи».

Когда советник царя Хушай узнал о замысле царя, он разорвал свои одежды, посыпал голову пеплом и взмолился: «Не делай этого! Почему ты, праведный царь, хочешь, чтобы люди думали о тебе как об идолопоклоннике?»

«Уж лучше я паду ниц перед идолом и люди сочтут меня достойным наказания, — отвечал Давид, — чем по неведению осквернят Имя Б-га, полагая, что Он допустил убийство праведного царя руками его сына».

Хушай возразил: «Тебе не следует опасаться, что имя Б-га будет осквернено. Ты женился на Маахе, дочери гешурского царя Талмая, а она была плененной нееврейкой».

«Но ведь Тора разрешает такой брак», — сказал Давид.

«Да, это так, — признал Хушай, — но ты не поразмыслил над порядком следования тем в Торе.

Ашем поместил раздел о «сыне-бунтаре» после раздела о пленной нееврейке, чтобы предупредить, что женитьба на нееврейке может привести к появлению на свет «сына-бунтаря». Поэтому твои страдания от рук собственного сына, наоборот, подтверждают истинность Торы и справедливость путей Б-га».

Давид понял, что Хушай прав и отказался от мысли поклониться идолу.

Восстание Авшалома привело к расколу в царстве Давида и к гибели тысяч евреев. Б-г наказал Авшалома смертью (за бунт против Давида и овладение его наложницами).

Авшалом проезжал на муле под густыми ветвями дуба, и его великолепные волосы (которыми он очень гордился) запутались в ветвях. Мул продолжал идти вперед, оставив Авшалома висящим между небом и землей. Когда полководец Давида Йоав узнал об этом, он пришел и вонзил в сердце Авшалома три копья, а люди Йоава добили его.

Необходимо похоронить мертвого в день казни

Тора предупреждает еврейский суд: «Когда вы повесите преступника после побиения его камнями, никогда не оставляйте тело казненного на ночь, ибо это унизит Имя Всемогущего».

Почему это может оскорбить Ашема?

Евреи — дети Всевышнего, и вид непогребенного тела еврея плохо отразится, если можно так сказать, на Самом Ашеме. Допустим, у царя есть брат-близнец, который осужден за преступление и повешен. Сходство казненного с царем бросает тень на властителя.

Тора говорит также, что длительное пребывание тела на виселице «оскверняет святость Эрец Исраэль». Кроме того, ночью дикие животные или птицы могут повредить труп, и упавшие остатки их ужасной трапезы тоже оскверняют Землю.

Поэтому еврейский суд отдает преступника в руки палача перед самым заходом солнца, а сразу после захода тело снимают и предают земле.

Похоронить еврея в день его смерти является заповедью (если только отсрочка похорон не связана с особыми почестями, которые оказывают умершему). Если умерший не имел родственников, то каждый еврей обязан предать тело земле (мет мицва).

Заповедь возвращать владельцу утраченное имущество

Если кто-то находит потерянный другим евреем предмет, он обязан вернуть его, даже если стоимость находки составляет всего лишь пруту (около пяти центов).

Владелец предмета должен подробно описать его, чтобы доказать, что вещь действительно принадлежит ему.

Если вы не знаете, кому принадлежит найденное, следует хранить находку дома, пока не объявится владелец. Если найден свежий продукт питания, который может испортиться, или животное, за которым трудно ухаживать, надо продать найденное, а деньги сохранить для хозяина. Тем временем делают публичное заявление о находке с описанием найденной вещи.

Во времена Храма за пределами Иерусалима существовал «камень потерянных вещей», куда приходили люди, нашедшие что-то и желающие объявить об этом, и те, кто потерял что-то и хотел бы навести справки об утерянном.

После разрушения Храма заявления о пропажах и находках стали делать в синагогах и домах учения.

Необходимо помогать еврею нагружать и разгружать поклажу

Если на дороге один еврей повстречает другого, в то время как тот пытается положить груз на животное или на плечо другого человека, то он обязан ему помочь, однако может попросить за это вознаграждение.

Если еврей встречает другого еврея, занимающегося разгрузкой, и никто больше не может ему в этом помочь, то следует оказать содействие бесплатно.

Тора учит нас поступать милосердно в отношении наших близких. Наградой нам будет Б-жественное сострадание, ибо «с тем, кто поступает милосердно, и Небеса будут обращаться милосердно».

Допустим, вы встречаете двух евреев, один из которых навьючивает животное, а другой, наоборот, снимает поклажу. Кому следует помочь в первую очередь?

Заповедь предписывает вначале помочь тому, кто разгружает (чтобы освободить от бремени животное). Есть только одно исключение: если вы недолюбливаете еврея, который занят погрузкой, то именно ему следует помочь в первую очередь, дабы подавить неприязнь в своем сердце!

Мужчина не может носить женские одежды и наоборот

Еврей не может надевать костюмы, которые обычно носят женщины, и точно так же еврейка не может носить мужскую одежду. Тора требует уважать и сохранять различия между полами, установленные Б-гом.

Этот запрет удерживает мужчин от облачения в женское платье ради того, чтобы смешаться с женщинами, и наоборот. Тем самым предотвращаются аморальность и промискуитет, которые так ненавистны Ашему.

Наши мудрецы запретили мужчинам выдергивать седые волосы, носить женские драгоценности и украшения, сбривать волосы, которые обычно удаляют женщины.

Согласно Мидрашу, оружие является исключительно мужским атрибутом, поэтому женщинам запрещено носить его.

(Даже если женщины не носят оружие, Тора все равно запрещает им находиться в армии, так как это ведет к аморальности.)

Во времена Судей хананейский военачальник Сисра угнетал евреев как физически, так и морально — насмешками и богохульством.

Барак и Двора собрали армию, чтобы сбросить ярмо хананеев. Сисра располагал огромными силами, но евреям помогал Б-г. Он посеял среди солдат Сисры панику и сотворил чудо: их оружие стало невыносимо горячим. Когда воины вошли в реку Кишон, чтобы остудить оружие, они утонули. Сисра потерял всех своих солдат и был вынужден спасаться бегством.

Он достиг шатра Яэли, женщины из семьи тестя Моше Итро. Сисра считал, что там он в безопасности, ибо между семьей Итро и хананеями царил мир.

Однако Яэль, не колеблясь, предала злодея смерти. Когда он уснул от питья, которое она подала ему, она схватила молоток и вбила колышек от шатра в висок генерала. Почему она не воспользовалась его оружием?

Мидраш поясняет, что она не хотела нарушить запрет на использование женщиной оружия мужчины.

Так как Сисра бесстыдно богохульствовал перед сынами Израиля, то был наказан мида-кенегед-мида постыдной смертью от руки женщины.

Изгнание наседки из гнезда, прежде чем взять птенца или яйцо

Если еврей находит гнездо кашерной птицы, он не может взять птенца или яйцо, пока птица-мать находится в гнезде. Ему следует вначале отогнать птицу. Если она возвращается, следует отсылать ее снова и снова. Только после этого еврей может взять птенца или яйца.

Поступившему таким образом Тора обещает: «С тобой все будет благополучно, и твои дни продлятся (ты проживешь долго)».

Гемара (Кидушин 39б) рассказывает, что однажды отец попросил сына: «Заберись на дерево, отгони наседку и принеси мне птенцов». Сын повиновался. Спускаясь с дерева, он сорвался и разбился насмерть. И это произошло несмотря на то, что он исполнил две заповеди (почитания родителей и отсылания птицы из гнезда), за которые Тора обещает «продление дней».

В чем же тогда смысл обещания Торы?

Награда за заповеди получается не в этом мире, а только в Мире Грядущем. Именно там «продлеваются дни» еврея за исполнение заповеди отсылания наседки.

Зоар поясняет, что эта заповедь имеет глубинное воздействие:

Изгнанная из гнезда птица-мать беспокойно летает над горами и долинами и горько сетует о разлуке со своими детьми. Ангел, назначенный над этим видом птиц, предстает перед Небесным Троном и укоряет Ашема: «Почему Ты, столь милосердный на всех Своих путях, повелел в Своей Торе поступать подобным образом?» Ангелы, назначенные над другими видами птиц, поддерживают его, жалуясь на то, что птица-мать их вида должна страдать таким же образом.

Тогда Ашем обращается ко всему небесному воинству и выговаривает им: «Вы видите, как ангелы, отвечающие за птиц, волнуются за своих подопечных. Тогда почему ни один из ваших голосов не слышен в защиту Моих сынов и Шехины, находящихся в изгнании?

Шехина изгнана из своего гнезда — Храма в Иерусалиме, и Мои сыны (птенцы) обитают среди неевреев. Неужели среди вас не найдется никого, чтобы возбудить Мое сострадание и защитить их?»

И Всемогущий восклицает: «Ради Себя Самого, ради Себя Самого сделаю Я это, ибо почему должно быть осквернено Мое Имя! » (Йешаяу 48:11)

Этот горестный возглас привлекает Небесное милосердие для облегчения тяжелого положения еврейского народа.

Мы видим, что исполнение заповеди отсылания наседки пробуждает сочувствие на Небесах. Именно за это нам полагается великая награда: «И все будет благополучно у тебя, и продлятся твои дни».

Мидраш приводит еще одну выгоду от исполнения этой заповеди (которая имеет место, даже когда Община Израиля не находится в изгнании):

Мазик, вредоносная сила, перемещается по воздуху. Он летит подобно стреле, и поэтому в стихе о нем сказано: «Не бойся ужасов ночи, ни «стрелы», летящей днем» (Теилим 91:5).

Как можно защититься от него? Путем исполнения заповеди отсылания наседки.

По мнению Рамбама, эта заповедь подобна запрету зарезания скотины и ее детеныша в один и тот же день: тем самым мы предотвращаем истребление вида.

Рамбан поясняет, что эта заповедь воспитывает в нас хорошие черты характера. Мы становимся более сострадательными, воздерживаясь брать птенцов или яйца в присутствии матери.

Однако конечный смысл этой заповеди, как и всех остальных заповедей, скрыт от нас в этом мире. Гемара отмечает, что запрещено молиться: «Ашем, будь милостив к еврейскому народу, как Ты милостив к матери-птице!»

Эта заповедь — постановление Всемогущего, она не проистекает из сочувствия к матери-птице (в противном случае Он запретил бы нам вообще убивать птиц).

Заповедь делать ограждения на крыше, крыльце или вокруг ямы и убирать из своего владения опасные предметы

Если вы живете в доме с крышей (которой пользуются люди), крыльцом или другим местом, с которого можно упасть, то вы обязаны оградить его. По закону высота ограждения должна быть не менее десяти тефахим (около одного метра).

Конечно же, Б-г защищает великих праведников от несчастий, как Он защищал их праотцев. Тем не менее мы должны принимать меры предосторожности против несчастных случаев, ибо Б-г желает, чтобы мы поступали в соответствии с законами природы, созданной Им. (Правило таково: «Тот, кто рассчитывает на чудо, не удостоится чуда, совершенного ради него».)

В доме нельзя оставлять ненадежные и представляющие опасность предметы, например, сломанную лестницу.

Если человек получил травму или умер из-за того, что владелец дома не принял мер предосторожности, то вина за случившееся лежит на хозяине. Хотя, ни один инцидент не происходит «случайно», то есть без ведома Б-га, тем не менее, каждый домовладелец предупреждается не быть тем посредником, из-за оплошности которого происходит несчастье.

Мы не можем сажать в винограднике другие виды растений

Тора запрещает еврею, имеющему виноградник в Эрец Исраэль, сеять в нем зерновые или сажать некоторые другие растения.

Наши мудрецы распространили этот запрет и на страны за пределами Святой Земли, включив в него сеяние овощей в винограднике.

Нельзя запрягать в одно ярмо различные виды животных

Продолжая тему о невозможности смешения разных видов, Тора запрещает запрягать в одно ярмо разных животных. Запрет действителен даже тогда, когда животные не пашут, а лишь тянут повозку.

Если разные животные запряжены в одно ярмо, то они испытывают неудобство. Например, бык пережевывает жвачку, а осел — нет. Осел видит запряженного с ним быка постоянно «жующим», в то время как он должен поститься.

Согласно Рамбаму, эта заповедь предотвращает запрещенное скрещивание животных. (Земледельцы обычно содержат работающих вместе животных в одном стойле.)

Тора предупреждает: «Не паши одновременно на кашерном быке и некашерном осле».

Так Тора намекает на то, что праведник никогда и ни в каком предприятии не должен соединяться с нечестивцем (даже если дело выглядит благочестивым).

Цепочка заповедей, которая тянется от начала этого раздела, указывает, что одна заповедь неизбежно ведет к другой, подобно тому, как один грех следует по пятам другого.

Раздел начинается с:

• женитьбы на пленной нееврейке, которая приводит к:

• ненависти к этой жене и

• рождению сына-бунтаря, совершающего преступление, за которое следует наказание смертной казнью.

Если родители потакают своему сыну-бунтарю и не приводят его в суд, он, скорее всего, станет преступником, которого, в конце концов, казнят. Поэтому

• запрет оставлять на ночь труп повешенного появляется здесь как бы на своем «законном» месте.

Затем в разделе перечислены заповеди, каждая из которых логично вытекает из предыдущей:

• Отсылание наседки из гнезда.

Тот, кто исполнит эту заповедь, удостоится собственного:

• дома, в котором сможет исполнить заповедь ограждения опасных мест. За это он будет награжден:

• виноградником, владея которым сможет исполнять заповедь не сажать вместе разные виды растений.

Исполнение этой заповеди приведет к тому, что он станет владельцем:

• стойла с быками и ослами, что даст ему возможность исполнить заповедь не впрягать их в одно ярмо.

Затем в разделе помещено предостережение не носить одежды, изготовленной из смеси шерсти и льна. При соблюдении этой заповеди еврей удостоится

• носить прекрасную одежду, к которой сможет прикрепить цицит.
Запрещенные браки

Моше объяснил, что следующим группам людей запрещено вступать в брак с еврейкой или евреем (однако они могут вступать в браки с герами, обращенными):

• Человеку, который не может производить на свет детей, так как его репродуктивные органы повреждены или удалены в результате человеческого вмешательства (На человека с врожденным дефектом или с дефектом, приобретенным в результате болезни, этот запрет не распространяется.)

Тора, таким образом, запрещает стерилизацию. В древние времена кастрация была обычным делом при дворах нееврейских царей и почиталась за честь среди благородных людей, служивших царю.

• Мамзеру — человеку, рожденному от связи, которую Тора запрещает как кровосмесительную и заслуживающую наказания карэт или смерти по приговору еврейского суда.

Перечень запрещенных связей приведен в книге Ваикра, раздел Ахарей мот. Исключение составляет сын ниды, который не является мамзером.

Термин мамзер образован сочетанием слов мум зар (чуждый дефект). Этот тип брака, вполне обычный среди неевреев, чужд и непривычен нашему народу.

Мамзер не может жениться на урожденной еврейке, но может вступить в брак с мамзерет и гийорет.
• Мужчинам Амона и Моава.

Хотя народы Амона и Моава происходили от Лота (племянника Авраама, которому Авраам спас жизнь), они отплатили евреям, потомкам Авраама, злом:

А м о н : амонитяне не отблагодарили евреев за доброе отношение Авраама к их предку Лоту и даже не предложили им хлеба и воды, когда те, выйдя из пустыни, достигли пределов их земли. Отказ путникам в гостеприимстве продемонстрировал принципиальное отсутствие у них человеческой порядочности.

М о а в : моавитяне наняли колдуна Билама проклясть евреев. По злодейскому совету Билама многих евреев соблазнили и вовлекли в распутство в Шитиме.

Б-г запретил еврейкам выходить замуж за мужчин из Амона и Моава, даже если те обратились в иудаизм; однако мужчины-евреи могли заключать браки с амонитянками и моавитянками после их обращения. (Поэтому моавитянке Рут было разрешено выйти замуж за еврея Боаза.)

Почему Тора проводит различие между мужчинами и женщинами? Грехи, в которых виновны народы Амона и Моава, совершали их мужчины, а не женщины; по обычаю ответственными за приглашение путников были амонитские мужчины, а не женщины (для них приветствие путника было неприличным поступком). Билама тоже пригласили мужчины.

То, что мужчинам Амона было навеки отказано в присоединении к Общине Израиля, подчеркивает важность гостеприимства.

Великое достоинство гостеприимства иллюстрируют следующие события:

Скрываясь от Шауля, Давид и его спутники временно обосновались по соседству с богатым землевладельцем по имени Навал. Не требуя платы, Давид и его люди помогали пастухам Навала охранять владения.

Подошло время стрижки овец, и хозяйство Навала было буквально забито мясом овец и другой едой, так как это было время праздника.

Давид приказал десятерым из своих людей: «Идите в дом Навала и справьтесь о его благополучии. Расскажите ему, что мы помогали пастухам охранять стада (что пастухи охотно подтвердят). Попросите его снабдить нас едой для приближающегося праздника, ибо сегодня — канун Рош ашана».

Навал принял посланников Давида нелюбезно. Он пригласил их за стол, но решительно отказался кормить всех людей Давида. «Почему я должен давать мой хлеб, воду и свежее мясо чужестранцам?» — бушевал он.

Давид был возмущен скаредностью Навала. Он даже решил, что тот заслуживает наказания смертью за отказ подчиниться «царю», ибо к тому времени он уже был помазан на царствование пророком Шмуэлем. Поэтому Давид решил уничтожить Навала и его хозяйство.

Но жена Навала, Авигайль, не говоря ни слова мужу, нагрузила несколько ослов мясом и другой едой и сама привела их к Давиду. Она успокоила его, сказав, что о помазании его на царство не было объявлено, поэтому он не может относиться к неподчиняющимся ему людям, как к «предателям». Давид признал убедительность ее доводов и поблагодарил за предотвращение кровопролития.

Дома Авигайль нашла мужа мертвецки пьяным. Дождавшись утра, она рассказала ему о том, что была у Давида. Когда Навал узнал, что Давид получил в подарок огромное количество его продуктов, он потерял сознание. Он был чрезвычайно скуп и не мог вынести мысли о том, что поделился своим имуществом с путниками.

На Небесах постановили, что жизни Навала пришел конец. Мало того, что Навал был скуп, он совершал и другие прегрешения, в том числе идолопоклонство. Но за ним была одна заслуга: он накормил посланцев Давида, когда они пришли в его дом. Поэтому Б-г продлил его жизнь на десять дней в благодарность за гостеприимство по отношению к десяти людям, посланным Давидом. (Это были как раз «Десять дней раскаяния» между Рош ашана и Йом кипуром. Если бы Навал воспользовался возможностью искупить свои пороки, приговор мог быть отменен совсем. Но ему это не удалось.) Через десять дней Навал умер.

Теперь мы видим, что исполнение заповеди гостеприимства может в буквальном смысле продлить жизнь человека.

• Эдомиты могут вступать в брак с евреями через два поколения.

Тора приказывает нам принимать обращенных эдомитов. Они (как мужчины, так и женщины) могут вступать в брак с прочими обратившимися, и тогда их внукам разрешается вступать в брак с евреями.

Эдомиты собрали огромную армию, чтобы сыны Израиля не вступили в их землю, но мы должны забыть об этом негостеприимстве и вспомнить о том, что они — наши родственники, потомки Авраама. (Эдомиты предложили евреям хлеб и воду.)

Почему же к эдомитам, встретившим нас с обнаженными мечами, мы должны относиться более благосклонно, нежели к моавитянам?

Мужчины Амона и Моава никогда не могут вступать в брак с еврейками, и нам предписано «не искать мира с Моавом и Амоном», то есть, вступая в сражение, мы не предлагаем им вначале мир; мы поражаем их мужчин, женщин и даже детей, срубаем их фруктовые деревья в ходе осады — делаем то, что обычно делать запрещено (Рамбан 23:7, Бемидбар раба).

Причина в том, что, нанимая Билама, Моав стремился склонить наш народ к греху. Введение другого в грех — это форма духовного распада, худшая, нежели физическое разрушение.

• Египтяне могут вступать в брак с евреями через два поколения.

Один талмид хахам, ученик рабби Акивы, был египетским гером. Он пояснял: «Я женился на обращенной египтянке и для своего сына подберу дочь обращенного египтянина. Таким образом, они будут «вторым поколением», после чего Тора разрешает моим внукам вступать в брак с евреями по рождению».

Тора приказывает нам принимать обращенных египтян и разрешает их внукам вступать в брак с евреями, хотя мы так горько страдали в Египте. Нас настоятельно призывают помнить, что «мы были чужестранцами в египетской земле». Египтяне предоставили семье Яакова убежище, когда они пришли в Египет из-за голода в Ханаане. Мы должны платить добром за их первоначальную доброту.

Щедрость Торы к египтянам показывает уникальную доброту Ашема. Ведь как тяжело человеку забыть о несправедливости со стороны своего ближнего!

Но, несмотря на то, что египтяне поработили нас и бросали наших младенцев в Нил, Б-г приказал в Своей Торе: «Не отказывайте египтянину (во вступлении в брак с евреем в третьем поколении), ибо вы были пришельцами в его стране. Отплатите им за гостеприимство, которое они оказывали вам, пока был жив Йосэф».

В настоящее время мы можем вступать в брак с герами любого происхождения, ибо завоеватель Санхерив согнал народы с родных земель и перемешал их, и поэтому мы более не можем идентифицировать нации, на которые распространяется ограничение.

Еврейской армии заповедано быть святой

Как мы объяснили в разделе Шофтим, Б-г заповедал, что еврейская армия должна состоять только из праведников. (В нее не допускались евреи, нарушающие заповеди.)

Кроме того, Моше внушал воинам: «Б-г позволит Своей Шехине пребывать среди вас и будет спасать вас от врагов, только если вы будете праведны.

Остерегайтесь аморальности, даже в том, что вы видите и о чем думаете; остерегайтесь сквернословия; храните себя от злоречия (лашон ара)».

Тора приказывает воинам охранять себя физически и духовно «от всякого зла».

Физически — они должны соблюдать в лагере чистоту и отводить место за его пределами для исполнения своих естественных надобностей. Духовно — должны беречь себя от прегрешений любого рода.

Почему в ходе войны святости уделяется такое внимание?

1. В среде военных распространена распущенность. Именно поэтому Тора особо подчеркивает необходимость вести себя достойно.

2. «Сатана обвиняет в минуту опасности». Во время войны на Небесах рассматривают список грехов и заслуг солдата, поэтому воин особенно должен остерегаться греха.

3. Стих поясняет: «Б-г (ковчег, на котором покоится Шехина) находится посреди вашего лагеря. Если Он увидит ваше нескромное поведение, то отвернется от вас». Б-г обитает среди воинов лишь тогда, когда они святы.

Хофец Хаим в одном из своих писем упоминает, что стих: «Если Он увидит ваше нескромное поведение, то отвернется от вас», относится не только к армии, но и ко всей еврейской общине. Соблюдение законов скромности (цниюта) является необходимым условием пребывания Шехины.

Нельзя возвращать раба хозяину, если раб искал убежища в Эрец Исраэль

Если хананейский раб бежал от своего хозяина, который живет за пределами Эрец Исраэль, чтобы найти убежище в Святой Земле, запрещено возвращать его хозяину. Наоборот, он должен стать свободным и приобрести, тем самым, статус полноправного еврея. Тогда он сможет служить Ашему в Святой Земле.

Хозяин обязан позволить своим работникам беспрепятственно угощаться во время работы плодами земли

Если землевладелец нанимает работников для обработки своего поля или виноградника, он должен разрешать им свободно употреблять в пищу те плоды, с которыми они работают. В рабочие часы работники могут есть сколько душе угодно, но им ничего нельзя брать домой.

Хинух поясняет, что снисходительное позволение работнику угоститься производимыми им продуктами является особой добротой, которую Ашем проявляет к работнику. Тот, кто целый день работает с плодами поля или сада, будет сильно страдать, если ему не будет позволено вкусить от этих плодов.

Еврейская жена не считается разведенной, пока муж не даст ей гет — документ о разводе

Тора не требует, чтобы несовместимые в жизни муж и жена были привязаны друг к другу до конца своих дней.

Это правда, что евреи предыдущих поколений предпринимали гигантские усилия, чтобы сохранить семьи даже в случае серьезных раздоров, и наши источники полны рассказами об этом.

Однако, если развод все же неизбежен, Тора заповедует еврею дать своей жене гет — документ о разводе.

Точно так же, как заключение еврейского брака является законным, только если имели место кидушин и хупа, так и развод требует гета, документа, текст которого предполагает соблюдение многих алахических деталей. Какие-либо отступления от алахически выверенного текста или стиля делают гет недействительным.

Если гет не имеет силы с точки зрения алахи, то «разведенная» женщина продолжает считаться замужней, ее новый брак — прелюбодеянием, а дети, рожденные в этом браке, мамзерами (им запрещено вступать в брак с евреями по рождению).

Мы видим, что невежество в этом вопросе может нанести непоправимый ущерб последующим поколениям. Чтобы избежать ужасных последствий, развод следует оформлять только в компетентных еврейских судах (батей дин). Обращение за разводом к консервативным или реформистским «раввинам» в конечном счете обернется страшной трагедией.

Гет охраняет святость брака (подобно кидушин — брачной церемонии, исполняемой публично и перед свидетелями). Многочисленные алахические детали написания гета также предотвращают поспешные «разводы», вызванные, например, гневливостью мужа.

Если еврей развелся с женой, и она вторично вышла замуж, Тора запрещает ее первому мужу вновь вступать с ней в брак, даже если она снова стала свободной в результате смерти второго мужа или развода с ним. Этот запрет мешает заранее подготовленному обмену женами под маской законности.

Наши мудрецы учили: «О муже, любящем жену, как самого себя, почитающем ее более себя, который ведет своих сынов и дочерей праведным путем и рано женит их, стих говорит: «И ты узнаешь, что твой шатер пребывает в мире» (Иов 5:24).

Краткое изложение ряда заповедей из этого раздела

В первый год после женитьбы новобрачного освобождают от военной и гражданской службы. В этот же период он не должен покидать свой город.

Этот период очень важен для привыкания друг к другу и возникновения привязанности. Пребывая со своей женой, муж строит фундамент счастливого семейного очага.

• Если еврей одалживает другому деньги, он не может брать в качестве залога какую-либо утварь, необходимую для приготовления пищи, например, жернова.

• Тот, кто дал взаймы, не имеет права перешагнуть порог дома своего должника с целью забрать предмет, предложенный в качестве залога. Ему надо стоять у дверей и ждать. Так надо поступать даже в том случае, если за залогом явился посланец бейт дина.

• Если еврей заметит у себя на теле признаки цараат, он не может вырывать волосы в местах поражений или делать с ними что-либо (то есть, не должен избавляться от проявлений болезни). Он должен показать цараат, как она есть, коэну и ждать его указаний.

• Запрещено во время пахоты надевать намордник на животное, чтобы помешать ему есть зерновые.

Помнить, как Б-г наказал Мирьям, чтобы воздерживаться от злоречия

Если во время разговора нам трудно удержаться от злоречия (лашон ара) или других запрещенных речей, Тора заповедует нам вспомнить о наказании за этот грех.

Во времена Храма Б-г наказывал злоязычников цараат. Пораженный цараат должен был жить за пределами города, и его могли изгнать из общества на всю жизнь. Ему нельзя было смешиваться даже с другими нечистыми людьми, изгнанными из города. Он должен был разорвать свою одежду, накрыть голову, как при трауре, и объявлять всем о своей нечистоте.

Следует помнить, что даже праведная Мирьям, которая говорила о своем брате с положительными намерениями, была, тем не менее, наказана и оставалась за пределами лагеря семь дней. Как же велико должно быть наказание менее заслуженного человека!

«Храни свой язык от зла!» Следя за своим языком, вы избавляете мир от зла. Злоречие приводит в мир болезни.

Запрещено брать залог у вдовы

Давая деньги в долг вдове, нельзя брать у нее залог. При этом не имеет значения, богата она или бедна. Бейт дин также не может брать залог у вдовы.

Тора учит нас относиться к вдовам с особым вниманием.

Дары для бедных во время жатвы

Если еврей владеет полем, он должен исполнять три заповеди в пользу бедных:

1. Пэа — оставлять несжатым край своего поля.

Тора не указывает точный размер пэа, который землевладелец должен оставлять неубранным для нищих. Наши мудрецы постановили оставлять, по крайней мере, 1/60 часть урожая.

Всемогущий говорит:

«Разве кто-нибудь может одарить Меня прежде, чем Я одарю его?»

• Разве какой-нибудь отец исполнил заповедь обрезания до того, как Я благословил его сыном?

• Разве кто-нибудь прикрепил мезузу к своему жилищу прежде, чем Я снабдил его этим жилищем?

• Разве кто-либо сумел купить лулав до того, как Я дал ему деньги?

• Разве кто-нибудь оставил пэа (край поля), если прежде Я не дал ему это поле?

• Сумел ли кто-нибудь отделить халу, не получив от Меня муки?

• Сумел бы кто-то исполнить заповедь об ограждении своей крыши, если Я не дал ему крышу?

• Разве может человек принести в жертву животное, не получив его вначале от Меня?

Ашем объявляет: «Под Небесами все принадлежит Мне» (Иов 41:3).

Таким образом, оставляя пэа и другие части урожая, мы тем самым признаем, что истинным владельцем поля является Б-г. Он дал его нам, и мы уважаем Его волю о необходимости делить наш урожай с менее удачливыми братьями.

2. Лекет — оставление одного или двух отдельных колосков. Если жнец случайно уронит один или два колоска, то не должен поднимать их; пускай остаются на земле для нищих. Однако уронивший одновременно три колоска и более может их собрать.

3. Шикха — не возвращаться, чтобы взять забытые снопы. Если при сборе урожая земледелец забывает один или два небольших снопа (весом не более двух сэа — около семи килограммов — каждый), он должен оставить их бедным.

Однажды во время сбора урожая земледелец заметил, что оставил на поле сноп. Тем самым он сделался обязанным исполнить заповедь шикха — оставить забытый сноп для бедных.

«Поспеши и приведи двух быков, одного для жертвы всесожжения, а другого — для мирной жертвы, — приказал он сыну. — Я хочу выразить свою радость по поводу того, что Ашем дал мне возможность исполнить заповедь шикха».

«Почему это так радует тебя?» — поинтересовался сын.

«Это необычная заповедь, — пояснил отец. — Она пришла ко мне, хотя я даже не помышлял о ней». Он устроил великий и веселый праздник по поводу возможности исполнить заповедь шикха.

Наоми и Рут вернулись из Моава нищенками. Поселившись в Бейт Лехеме, родном городе Наоми, Рут попросила у свекрови разрешения выйти в поле и собирать дары, на которые имеют право бедняки: лекет, шикха и пэа. Это могло поддержать их обеих.

Провидение привело Рут на поле Боаза, богатого родственника ее покойного свекра. Даже занимаясь сбором даров, она отличалась скромностью и деликатностью. Было совершенно очевидно, что она хорошо знает закон Торы, так как никогда не брала ничего не предназначенного для нищих. Например, она никогда не подбирала три колоска, оброненных сборщиком урожая, тем самым показывая, что знает закон, по которому только два оброненных колоска считаются лекет, а три принадлежат владельцу поля.

Когда Боаз заинтересовался личностью этой замечательной девушки, надсмотрщик ответил: «Эта женщина из Моава, обратившаяся в иудаизм. Она хорошо знает Тору, ибо этому научила ее свекровь».

Боаз обратился к Рут со словами утешения, сообщив, что слышал о ее праведных поступках. Он предрек ей: «Хотя сейчас ты находишься среди беднейших, ты станешь праматерью еврейского царя (Давида), который будет даровать сотню кикаров золота на Храм».

Когда Рут ушла, Боаз приказал надсмотрщику: «Не срамите ее, выделяя только долю бедных. Давайте ей столько снопов, сколько она захочет».

Слуга отвечал: «Она не примет ничего, на что не имеет права».

«Если так, — приказал Боаз, увидев одиночные колоски, — «забывайте» их, чтобы Рут собирала их как шикха».

Многие наши мудрецы поступали так же тактично, дабы не смущать бедняков:

Прогуливаясь, рабби Йоханан обычно «ронял» монеты, чтобы шедший за ним рабби Шимон бар Ба «находил» их.

Рабби Хия Раба объявлял колоски на своем поле бесхозными, если рядом находился рабби Шимон бар Халафта (делая вид, что колоски не имеют для него никакого значения). Он поступал так, чтобы рабби Шимон бар Халафта брал их себе.

В соответствии с Торой, законы о дарах бедным относятся только к полям в Эрец Исраэль. Однако наши мудрецы постановили, что эти законы применимы также и в странах, граничащих с Эрец Исраэль.

Дары бедным из виноградников и оливковых рощ

Владелец виноградника должен отделить беднякам четыре типа даров:

1. Пэа — долю урожая винограда: подобно землевладельцу, который должен оставлять полоску неубранной земли, хозяин виноградника оставляет бедным часть урожая винограда.

2. Перет — отдельные гроздья: одна или две грозди винограда, которые сборщик уронил в ходе уборки урожая, должны быть оставлены для нищих.

3. Олелот — недоразвитые кисти: нельзя собирать недоразвитые кисти

винограда. Отличить недоразвитые кисти можно по двум признакам:

а) они не имеют типичной для грозди формы, когда центральный стебель разветвляется и дает несколько более мелких кистей; в недоразвитой грозди виноградины растут прямо от центрального ствола;

б) на конце грозди нет скопления виноградин. В полностью сформировавшейся кисти многочисленные виноградины висят, тесно прилегая друг к другу в самом конце ствола.

Если одновременно присутствуют оба признака, то владелец виноградника не может собирать такие грозди, ибо они принадлежат беднякам.

4. Шикха — забытые гроздья: гроздья, по ошибке оставленные в винограднике во время сбора урожая, не могут быть собраны позднее; их следует оставить бедным.

Владелец оливковой рощи также должен оставить бедным все вышеперечисленные дары урожая.

Малкот — наказание плетьми

За нарушение определенных запрещающих заповедей, например, килаим, вводится наказание плетьми.

Моше объяснил, как должен поступать бейт дин в таких случаях. При этом наказании пользовались двумя хлыстами: один, сделанный из кожи быка, другой —из кожи осла, имея в виду слова пророка (Йешаяу 1:3): «Знает вол своего хозяина, а осел — ясли своего господина».

Ашем сказал: «Пускай шкура животного, который знает своего господина, накажет того, кто не признает своего Господина».

Наша Устная Традиция учит, что нельзя давать более тридцати девяти ударов бичом.

Письменная Тора не дает точных указаний, а лишь говорит: «Числом (близким к числу) сорок (то есть тридцать девять) ты можешь высечь его».

Почему Письменная Тора упоминает число сорок?

Чтобы намекнуть: грешник на самом деле заслужил сорок ударов, так как:

• он нарушил закон Торы, данный Моше на сороковой день его пребывания на Небесах;

• он заставил свое тело, сформировавшееся в утробе матери на сороковой день после зачатия, совершить прегрешение, и поэтому его тело подвергается наказанию.

Однако Б-г в Своем милосердии никогда не дает воли Своему гневу, и поэтому Он повелел, чтобы грешник был освобожден от полного наказания в сорок ударов плетью.

Бейт дин призывает эксперта, который устанавливает, сколько ударов плетью может выдержать грешник. Если это число не делится на три, то берут ближайшее меньшее число, кратное трем, так как 2/3 ударов должны прийтись на спину, а 1/3 —на грудь. Например, если эксперт считает, что виновный человек может вынести пять ударов, то ему дают лишь три. Если грешник напуган так сильно, что во время наказания непроизвольно мочится, то наказание тотчас же прекращают.

Во время порки старший судья произносит слова Писания: «Если ты не будешь оберегаться, чтобы исполнять все слова этой Торы … Б-г поразит тебя разящими ударами» (Дварим 28:58—59).

Наказание плетьми показывает любовь Б-га к еврейскому народу, ибо «того, кого любит Б-г, Он подвергает наказанию» (Мишлей 3:12). Стыд и унижение, которые испытывает грешник, искупают его грех. Наказание плетьми дает ему полное прощение, даже если он заслуживает наказания карэт (отрезания души).

Выслушав Б-га, который перечислил тридцать шесть грехов, заслуживающих наказания карэт, Моше спросил в ужасе: «Именно таким должно быть наказание за прегрешение?»

Б-г отвечал: «Пусть грешника накажут сорока ударами плетью, и это освободит его от карэта»

Судьям запрещено наказывать грешника даже одним лишним ударом плетью. Отсюда мы делаем вывод, что ни одному еврею нельзя бить своего ближнего. Даже если кто-то просто поднял руку на ближнего (но не ударил его), он считается «злодеем».

Ибум — левиратный брак

Тора запрещает еврею жениться на вдове своего брата. Однако в одном случае такая женитьба является заповедью: если брат скончался бездетным (у него никогда не было детей ни от одной женщины), то человек обязан жениться на вдове своего брата. Такой брак называется ибум. Он — проявление доброты к покойному.

На простом уровне бездетный мужчина получает утешение при мысли, что в случае его смерти вдова выйдет замуж за его брата.

Согласно кабалистическим книгам, ибум помогает душе усопшего в мире душ, ибо только после ибума она обретает истинный покой. Первенец, появившийся в результате ибума, считается «сыном умершего», что добавляет заслуг покойному.

Наши праотцы еще до Дарования Торы знали о мистических преимуществах ибума. Если у усопшего не было брата, то ибум совершал ближайший из родственников. (Однако после Дарования Торы ибум мог осуществить только брат.)

Когда Эр, старший сын Йеуды, умер бездетным, Йеуда приказал своему второму сыну Онану: «Вступи в брак ибум с Тамар, вдовой твоего брата».

Онан внешне подчинился отцу, но на самом деле, опасаясь, что ребенок, рожденный в этом браке, не будет «его» ребенком, препятствовал зачатию. Б-г наказал его смертью. Йеуда не хотел отдавать Тамар своего третьего сына Шелу, так как ее первые два мужа умерли.

Когда Тамар поняла, что ей отказывают в браке с Шелой, она начала действовать сама, дабы завершить ибум рождением ребенка от самого Йеуды.

Если против ибума имеются веские причины, например, пара абсолютно не подходит друг другу, то совершается особая процедура по освобождению вдовы. Эта процедура называется халица. (Авторитеты Торы постановили, что в наши дни мы всегда должны исполнять халицу, так как ибум необходимо совершать исключительно «во имя Небес», а сегодня мы не можем быть уверены в чистоте намерений.)

Вдова и брат умершего предстают перед судьями. Женщина произносит на Святом Языке слова Торы (Дварим 27:7): «Брат моего мужа отказывается восстановить имя своего брата в Израиле, он не хочет исполнять ибум». Брат мужа подтверждает (25:8): «Я не хочу брать ее». Затем процедура халицы совершается следующим образом. Брат умершего прислоняется к стене, вдова развязывает шнурки его ботинок и снимает один из них. Этот ботинок должен быть целиком изготовлен из кожи, закрывать большую часть ступни и иметь прочие особые характеристики. Поэтому обычно пользуются специальным «ботинком для халицы».

Женщина плюет на пол перед своим деверем и произносит на Святом Языке: «Так будет сделано мужчине, который не хочет отстроить дом своего брата, а назовут его имя в Израиле «дом человека со снятым ботинком».

Заповедь для собравшихся три раза возгласить «Халуц анааль», что значит: «Человек со снятым (женой его брата) ботинком».

Ашем объяснил Моше: «Процедура халицы как бы говорит деверю: «Ты отказался исполнить заповедь ибума, поэтому у тебя сняли ботинок, дабы показать, что ты заслужил ходить босым, подобно скорбящему или отлученному. Ты отказался принести в мир дитя вместо своего брата, поэтому перед тобой извергли слюну (которая похожа на сперму)».

Наши мудрецы заметили: «Плевок евамы (вдовы, подлежащей ибуму) является одним из хуким (законом, основания которого лежат за пределами нашего понимания), над которыми насмехаются побуждение ко злу и нееврейский мир».

Р. Бехае считает, что снятие с ноги башмака символизирует начало истинного траура по покойному. То есть, именно с этого момента он воистину «мертв», так как у него не будет потомков посредством ибума.

Хинух трактует халицу иначе: вдова показывает, что была готова стать женой этого мужчины и всячески угождать ему, даже снимать обувь с его ног. Но так как деверь отказывается жениться на ней, женщина плюет перед ним, показывая: она более не оказывает ему почестей, которые следует оказывать мужу.

После процедуры халицы судьи пишут гет-халица — документ, удостоверяющий, что женщина освобождается от необходимости выходить замуж за своего деверя и может выйти замуж за любого еврея.

Однажды перед рабби Шимоном предстали мужчина и вдова его брата для исполнения процедуры халицы. Когда женщина плюнула, рабби Шимон заметил, что ее слюна бесцветна, так как она недавно поела. Поэтому он отложил халицу. Когда подошло назначенное время, пара сообщила рабби Шимону, что они изменили свое решение и совершат ибум.

Кабалистические книги указывают, что если ибум невозможен, то халица засчитывается в заслугу усопшему.

Запрет использования неверных весов и мер

Тора приказывает еврею пользоваться только точными мерами и весами.

Нельзя не только использовать их в делах, но даже просто держать в доме.

Тот, кто совершает мошенничество с помощью неправильных весов или мер, ненавистен в глазах Ашема, сказавшего: «Ты можешь обмануть своего ближнего, но ты не можешь обмануть Меня. Как Я знал обо всех первенцах в Египте (даже о рожденных вне брака), так знаю о тех, кто бесчестен с весами и мерами, и накажу их».

Мошенничество навлекает многие проклятия, среди которых:

• обнищание;

• нападение врага. История Амалека следует за запретом на пользование неверными мерами и весами, дабы подчеркнуть эту причинную взаимосвязь.

Б-г обещает наградить материальным избытком того, кто скрупулезно честен в торговле при измерении и взвешивании.

Заповедь помнить о зле, причиненном нам Амалеком, и о необходимости уничтожить его

Тора приказывает нам вспоминать и в мыслях, и в речи о зле, причиненном нам Амалеком, а также о том, как его наказал Б-г.

Чтобы исполнить эту заповедь, мы должны читать отрывок об Амалеке, который называется паршат Захор (Дварим 25:17—19), каждый год в Шабат перед Пуримом.

Кроме того, Б-г приказал царю, правящему в Эрец Исраэль, уничтожить Амалека.

Почему именно Амалек был выделен среди всех прочих наций для особого наказания?

1. Об Амалеке сказано: «Он не боялся Б-га». После чудес, связанных с Исходом, все народы осознали, что Б-жественное Присутствие обитало в среде Общины Израиля, и поэтому не осмеливались нападать на евреев. Однако Амалек действовал с полнейшим пренебрежением и презрением к чести Всемогущего, как если бы подняв руку на Б-жественный Трон Славы. Своим бесстыдным осквернением Имени Б-га он вдохновил и другие нации последовать своему примеру. Его окончательное уничтожение позволит восстановить славу Имени Всемогущего.

2. Амалек не мог предъявить ни одного из оправданий, которыми объясняли свои действия антисемиты как в древние времена, так и в наши дни: например, страх потерять свое состояние, зависть или стремление к выгоде и почестям.

Когда Амалек напал на евреев, они были далеко от его земель и никак его не провоцировали. Им двигала только ненависть к еврейскому народу, который он хотел уничтожить.

Первый еврейский царь Шауль не исполнил заповеди Б-га уничтожить народ Амалека. Он вопрошал: «Разве справедливо уничтожать целый народ — мужчин, женщин, детей и даже животных?»

Результатом такого поведения Шауля, претендовавшего на то, чтобы быть «более милосердным, нежели Всевышний», стало возвеличение Амана, потомка Амалека, который реально угрожал уничтожением всех евреев — мужчин, женщин и детей.

Мало того, что Амалек ненавидел Б-га и наш народ; сама манера нападения с его стороны была злобной и крайне нечестной. Без предварительного предупреждения Амалек приблизился к еврейскому лагерю с тыла и напал на тех евреев, которые были изгнаны Облаками и которые поэтому остались без защиты.

Затем амалекитяне выманили из Облаков других евреев. Они звали: «Реувен, Шимон, Леви — выходите! (Они внимательно изучили имена евреев по египетским архивам.) Мы — торговые люди и хотим предложить вам дело!» Как только те выходили за пределы Облаков Славы, амалекитяне убивали их.

Б-г сделал нападение Амалека успешным, ибо евреи небрежно относились к изучению Торы и соблюдению заповедей в месте под названием Рефидим.

Пренебрежение изучением Торы немедленно приводит к тому, что на нас нападает Амалек, неевреи. Мы можем сражаться с силами Амалека только одним оружием — интенсификацией изучения Торы (Рабби Эльхонон Вассерман).

Амалек насмехался также над заповедью обрезания, выкрикивая Ашему такие слова: «Какая польза от заповеди обрезания, которую Ты дал евреям?» Эти слова также профанировали наш народ.

В последовавшей затем битве против Амалека евреи ослабили его, но Б-г не позволил их военачальнику Йеошуа уничтожить Амалека окончательно, ибо Он оставил исполнение этой задачи первому еврейскому царю.

До тех пор пока в мире существует безбожный Амалек, не будут совершенны ни Трон Б-га, ни Его Имя. Только после уничтожения Амалека Б-г будет полностью признан всеми.

Ашем говорит: «Уничтожьте Амалека внизу, и Я уничтожу его вверху. (То есть, искореню туму — духовную нечистоту, которую причиняет Амалек.)»

Если проявить небрежность при обучении детей Торе, то они на всю оставшуюся жизнь приобретут неверные представления, которые, возможно, приведут к пагубным последствиям.

Когда полководец Давида Йоав вернулся с войны против Эдома, царь спросил его: «Откуда ты учил, что надо уничтожить только мужчин-эдомитов, но не трогать их женщин и детей?»

«Я сделал такое заключение из закона против Амалека, — отвечал Йоав. — Если даже в заповеданной войне против Амалека Тора повелевает нам убивать только мужчин, то в добровольной войне против эдомитов мы, несомненно, должны воевать только с мужчинами».

Давид спросил в крайнем удивлении: «Почему ты считаешь, что мы должны уничтожить только мужчин Амалека?»

Йоав ответил: «В Торе сказано: «Вы должны уничтожить захар Амалек (мужчин Амалека)!»

«Ты неправильно прочитал текст, — воскликнул Давид. — В соответствии с нашей Устной Традицией мы произносим зехер Амалек (память об Амалеке), подразумевая, что все люди этой нации должны быть уничтожены».

Йоав пытался защитить себя: «Я помню, что ребенком я читал захар (мужчин), и мой ребе не сделал мне замечания». (В те времена дети изучали ивритские тексты по свиткам, без знаков препинания.)

Йоав пошел к ребе, который учил его в детстве, и спросил его:

«Как огласуются буквы заин, хаф, рейш?»

«3axap (мужчины)», — отвечал ребе.

Йоав пригрозил ребе наказанием смертью как «человеку, который халатно исполняет Б-жественную работу».

Мы видим, что любая небрежность или неточность со стороны ребе может привести к печальным последствиям, поэтому точность и ясность при обучении Торе имеет жизненно важное значение.

• • •

Следующие заповеди, которые встречаются в разделе Ки тэце, были уже объяснены в прочих разделах:

• не надевать шаатнез (Ваикра, Кедошим);

• надевать цицит (Бемидбар, Шлах);

• не одалживать деньги под процент (Шмот, Пекудей);

• исполнять обеты и обещания (Бемидбар, Матот);

• аккуратно выдавать плату работнику (Ваикра, Кедошим);

• не извращать суд (Шмот, Мишпатим).
7. Глава Ки таво

Бикурим (первинки) — заповедь приносить первые плоды в Храм

Пусть «первый» принесет первые к первому, на первое место к Первому из всех.

Этот мидраш подразумевает: пусть первый — еврейский народ, о котором сказано: «Свят для Ашема Израиль — первый плод Его создания» (Ирмеяу 2:3).

принесет первые — плоды

к первому — к коэну, который является самым первым и важным лицом в храмовом служении

на первое место — в Храм

к Первому из всех — к Б-гу, о Котором сказано: «Я — Первый и Я — Последний, и помимо Меня нет Б-га» (Йешаяу 44:6).

Тора называет еврейский народ и Храм «первыми», хотя они не существовали в самом начале Творения. Однако Б-г задумал их еще до Творения (ибо мир был создан ради них). Согласно Сфат эмет, сыны Израиля именуются «первыми», так как они признают и ведут остальных к вере в «Первого» — Ашема.

Исполняя заповедь бикурим — приношения первых плодов в Храм, мы подтверждаем, что Земля и все ее произведения принадлежат Б-гу, являющемуся нашим Господином. Мы выражаем благодарность за щедрые подарки, которыми наслаждаемся, и показываем, что средства для нашего существования дарованы нам, благодаря Его провидению и заботе о нас.

Подготовка к исполнению заповеди
Первинки приносятся из плодов семи видов растений, которыми славна Эрец Исраэль, — пшеница, ячмень, виноград, инжир, гранаты, маслины и финики.

Как только хозяин замечает, что на его земле начинает созревать первый плод какого-нибудь из перечисленных выше видов растений, он завязывает вокруг него нить, помечая его как бикурим.

Рамбам в Морэ невухим поясняет, что одной из выгод от исполнения этой заповеди является усиление самоконтроля.

Весьма соблазнительно после долгого перерыва попробовать первый спелый плод. Но мы обязаны сдержаться и сохранить плод для Ашема.

Землевладелец ждет полного созревания плодов разных видов, чтобы взять их все вместе в Храм. Если он видит, что первые плоды могут испортиться еще до начала путешествия, он сохраняет их, например, высушивает инжир или делает из винограда изюм. Хотя для бикурим еврей должен выделить лишь один плод, тем не менее чем больше плодов он выделит, тем больше заслуга от исполнения заповеди. Коэн принимает бикурим ежегодно между Шавуот и Ханукой.

В Храм плоды следует приносить в таре, например, корзине, и желательно, чтобы каждый вид плодов лежал в отдельной упаковке. Если же приходится сложить плоды вместе, то следует поступить так: на дно кладут ячмень, сверху — пшеницу, затем маслины, финики, гранаты, а на самый верх — инжир. Слои следует проложить, например, листьями, а верхний слой окружить гроздьями винограда.

Как бикурим приносили в Иерусалим 
Города Эрец Исраэль были объединены в районы. Жители городов каждого района собирались в одном месте и оттуда направлялись в Иерусалим, чтобы принести свои бикурим.

Заповедь возвышается, если ее исполняет вся община, ибо «слава Царя — во множестве народа».

Путешественники должны ночевать на открытом воздухе (тем самым исключая возможность стать тамэ — нечистыми, ибо если человек расположится в доме, в котором есть мертвец, его первые плоды тоже станут тамэ, и их нельзя будет принести в Храм). Утром старший среди путешествующих должен возвестить: «Вставайте, идемте в Цион, в Дом нашего Б-га!»

Вол, которого позднее приносили в качестве мирной жертвы, шел впереди процессии, рога его были покрыты золотом, а венок из масличных листьев украшал голову.

Путешественники читали (Теилим 122:1): «Возрадовался я, когда мне сказали: Пойдем в Дом Ашема».

Музыканты играли на флейтах, пока процессия не доходила до Иерусалима. Здесь путники останавливались у ворот, чтобы привести в порядок и украсить свои бикурим, и посылали весть о своем прибытии в город.

Их приветствовали несколько коэнов, левитов и казначеи Храма. При входе в Иерусалим путешественники восклицали: «Наши ноги стояли в твоих вратах, Иерусалим!» (Теилим 122:2).

Работники в Иерусалиме прерывали работу, вставали и приветствовали пришедших: «Наши братья из такого-то города, приветствуем вас!»

Тем самым они оказывали почет исполняющим заповедь. По той же причине мы встаем, когда мимо идет похоронная процессия, оказывая почтение тем, кто совершает похоронный ритуал; мы встаем также, когда мимо проносят младенца для совершения обрезания.

Флейтисты продолжали играть, а участники процессии читали стихи из Теилим, пока путники не достигали Храмовой горы.

Там каждый человек, не исключая самого царя, клал корзину на плечо и лично передавал ее коэну.

Когда процессия входила в азару (передний двор Храма), левиты пели: «Я восхвалю Тебя, Ашем, ибо Ты поднял меня и не дал моим врагам возрадоваться надо мною» (Теилим 30:2).

Путники привязывали голубей к краям корзины и вручали их коэну в качестве жертвы всесожжения.

Держа корзину на плечах, каждый еврей читал стих (26:3): «Я объявляю сегодня Ашему, твоему Б-гу, что я пришел в Землю, которую Б-г поклялся нашим праотцам отдать нам». Тем самым еврей признавал, что Б-г выполнил Свое обещание, данное праотцам, и что он принес в Храм дар бикурим со своей доли в этой Земле.

Затем владелец брался за край корзины, а коэн клал руки под корзину, и вместе они исполняли церемонию возмахания (тенуфа
).

Чтение отрывка о бикурим

Плоды помещали перед жертвенником (чтобы подчеркнуть, что их принесли не коэну, а Ашему, Который отдает их в дар коэну), и человек, принесший их, читал на Святом Языке отрывок о бикурим (Дварим 26:5—10). Первоначально люди, умеющие читать на иврите, сами произносили текст, а за тех, кто не мог этого сделать, заповедь исполнял чтец. Когда мудрецы поняли, что неграмотные евреи воздерживались от приношения бикурим в Храм, так как им было стыдно, они постановили, чтобы в любом случае текст читало третье лицо. (Точно так же в древние времена в синагоге вызванные к Торе сами читали ее. Так как отдельные члены общины не знали, как читать правильно, было решено, чтобы Тору читал общинный кантор.)

Тора повелевает человеку, принесшему бикурим, прочитать отрывок Торы, в котором рассказывается о доброте Б-га к еврейскому народу. Тем самым он выражает благодарность за все, что Б-г сделал для него. Текст перечисляет трудности и беды нашего народа, поскольку для того, чтобы оценить свою счастливую судьбу, следует помнить о прошлых несчастьях.

Вот, что читают, держа в руках бикурим:

«Арамеянин уничтожил моего отца — Лаван Арамеянин замышлял убить Яакова. Б-г расстроил его замысел, но оценил его так, как если бы Лаван действительно убил Яакова.

То, что Яаков выжил в доме Лавана, является великим чудом — ведь его хотели убить как с помощью силы, так и колдовства.

Далее рассказывается о том, как фараон угрожал нашему существованию:

И он (Яаков) сошел в Египет — не по своей воле, а подчиняясь приказу Б-га,

с небольшим числом людей — семьюдесятью душами.

И там он стал народом — евреи отличались от египтян одеждой, языком (ивритом), еврейскими именами и тем, что оставались верны друг другу,

великим, могучим и многочисленным — Б-г чудом умножил их число.

А египтяне дурно обращались с нами — они пытались остановить рост численности нашего народа

и причиняли нам страдания, — назначив над нами надсмотрщиков,

и они возложили на нас трудную работу — изнурительную и тяжелую.

Мы воззвали к Ашему, Б-гу наших отцов, и Ашем услышал наш голос — Он услышал наши мольбы и вспомнил об обещании, данном праотцам, что освободит их потомков,

и увидел наши страдания — что египтяне отделяли мужей от жен,

и наши несчастья — что египтяне бросали наших детей в Нил,

и наше угнетение — что египтяне страшным давлением заставляли нас тяжело работать.

И Ашем (Сам) вывел нас из Египта сильной рукой — поразил скот египтян мором,

и простертой дланью — заставил египетских первенцев, боявшихся за свою судьбу, воевать со своими отцами, отказавшимися освободить евреев,

и великим страхом — Шехина сошла в Египет, чтобы освободить евреев (устрашая всех, кто созерцал ее),

и знаками — Б-г дал Моше силу исполнять знамения с помощью своего посоха,

и чудесами — Он объявил Моше: если евреи не поверят, что он отправлен спасти их, ему следует взять воду из Нила и превратить ее в кровь.

Он привел нас к этому месту — в Храм,

и дал нам эту Землю, текущую молоком и медом, — ее животные в изобилии дают молоко, а ее финики истекают медом.

Так как я осознаю, что все, чем я владею, получено благодаря доброте Б-га:

Поэтому я принес в Храм первые плоды земли, которую Ты, Ашем, дал мне».

По окончании чтения совершают второе возмахание бикурим, принесший кладет их сбоку от жертвенника, простирается ниц и уходит.

Бикурим распределяют среди коэнов, служивших в тот день в Храме.

Перед возвращением домой еврей, принесший бикурим, обязан принести мирные жертвы и переночевать в Иерусалиме.

Заповедь ночевки в Иерусалиме называлась лина.

Ашем желал, чтобы еврей, принесший бикурим, в полной мере впитал святость Храма и Иерусалима, и воздействие исполненных заповедей оказалось более долговременным.

Заповедь бикурим являет собой яркий пример того, как еврейский народ старался украшать заповеди. Только истинная любовь к заповедям могла превратить заповедь «приносить в Храм первые плоды» в величественное событие — праздничную процессию в Иерусалим, сопровождаемое музыкой чтение Писания и подношение коэну тщательно упакованных и украшенных корзин с плодами.

Видуй маасер — дважды в течение семи лет еврей должен объявлять, что он отделил все необходимые десятины

Каждый еврей-землевладелец должен был отделить от урожая: теруму (дар для коэнов); маасер ришон — первую десятину, которую отдавали левитам; маасер шени — вторую десятину, которую еврей съедал сам в Иерусалиме; а на третий и шестой годы семилетнего цикла (шмиты) — маасер они, десятину для бедных вместо маасер шени.
Каждые три года, после того как вышеперечисленные части были отделены, хозяин должен был объявить, что он надлежащим образом исполнил отделение десятин.

Видуй маасер — объявление о правильном отделении десятин — делалось каждым евреем во время минхи в последний день Песаха четвертого и седьмого годов каждого семилетнего цикла и, если это было возможно, происходило в азаре (переднем дворе Храма).

Еврей объявлял тихим голосом:

«Я очистил свой дом от святого (продукта) — я очистил свой дом от маасер шени и съел его в Иерусалиме.

Эта часть заявления также имеет в виду отделение им нета реваи (плодов четвертого года), халы (части теста) и терумы (доли коэнов).

И также я отдал их левиту, геру, сироте и вдове — я отдал левиту первую десятину, а геру, сироте и вдове — десятину бедных в соответствии со всеми Твоими заповедями, которые Ты завещал мне,— я отделил десятины в предписанной последовательности.

Я не нарушал Твоих заповедей — я не отделил десятину от одного вида за счет десятины другого вида (каждый вид плодов требует своей десятины) и не прибавил к десятине от нового урожая, чтобы возместить десятину от старого урожая.

И я не забыл» — прочитать благословение перед отделением десятин: «Благословен Ты, Ашем, наш Б-г, Царь Вселенной, Который освятил нас Своими заповедями и приказал нам отделять теруму (дар для коэна) и маасрот (десятины)».

Он продолжает объявлять о том, что исполнил все законы в отношении отделения десятин, например, не есть маасер шени будучи оненом (перед похоронами близкого родственника) и не отделять десятин в состоянии тумы (нечистоты).

Заключительные слова человек произносит громко: «Я исполнил свой долг. Теперь Ты, Ашем, исполни Свой: взгляни вниз с места пребывания Твоей святости, с Небес, и благослови Свой народ, Израиль, и Землю, которую Ты даровал нам, как поклялся нашим отцам, Землю, чьи плоды тучны как молоко и сладки как мед».

Раба бар Бар Хана и рабби Йоханан учили от имени рабби Йеуды бар Илая: «Отметьте разницу между прошлыми поколениями и нашим! Поколения прошлого вносили свой урожай через парадные ворота, ибо желали отделить десятины, в то время как последние поколения вносят свой урожай через сады, дворы и веранды, не ведущие к фасаду дома, дабы уклониться от отделения десятин (ибо десятины должны быть отделены только от того урожая, который внесен через парадный вход). Каков результат? Урожай больше не благословлен».

Пока евреи отделяли десятины, плоды обладали изысканным вкусом, ароматом и сочностью; после прекращения отделения десятин благословения иссякли.

Моше подводит итоги: цель изучения Торы — ее исполнение. Он обещает, что евреев будут восхвалять все народы

Моше завершил обзор Торы и изложение новых заповедей.

Оставшаяся часть книги Дварим посвящена укреплению соблюдения Торы: написанию Торы на камнях при пересечении Иордана, новому договору с сынами Израиля, предсказаниям будущего и увещеванию возвращаться к Ашему во времена бедствий.

Теперь он увещевал сынов Израиля: «Сорок лет назад вы получили Тору на горе Синай, но ее уроки должны быть для вас всякий раз так же свежи и новы, как в тот день, когда вы услышали их впервые. Цель изучения Торы — узнать волю Б-га и исполнить ее от всего сердца (а не формально).

Каждый день заявляйте об единстве Б-га хвалой: «Шма Исраэль — Слушай, Израиль, Ашем, наш Б-г, Ашем Един».

В свою очередь, Б-г заявляет о том, что и вы уникальны: «И кто подобен твоему народу, Израилю, единственному народу на земле!» (2 Шмуэль 7:23).

Он обещал при Даровании Торы, что вы — Его драгоценный народ. Так как вы изучаете Его Тору и так как вы —святой народ, то все народы признают ваше превосходство и будут восхвалять вас».

Заповедь начертать Тору на огромных камнях при вступлении в Эрец Исраэль

В соответствии с Б-жественной заповедью Моше воздвиг в земле Моав на восточном берегу Иордана двенадцать огромных камней, каждый весом в сорок сэа. После этого он начертал на них Тору на семидесяти языках.

Эти камни должны были служить памятником завета Общины Израиля с Ашемом.

Более того, Тора была начертана на семидесяти языках, чтобы дать и неевреям возможность учить ее. Высечена была и угроза Б-га уничтожить народ Ханаана за идолопоклонство и неправедные деяния. Если бы они всерьез отнеслись к этим письменам, то могли раскаяться и принять на себя соблюдение Семи Законов Ноаха. Тогда им было бы разрешено остаться в Эрец Исраэль (в качестве герей тошав, неевреев, соблюдающих законы Ноаха и подчиняющихся сынам Израиля). Таким образом, семь народов были лишены возможности заявить, что Б-г изгнал их из Земли без предварительного объяснения причин.

Неевреи действительно послали своих писцов, чтобы скопировать с камней текст Торы, но поведения своего они не изменили. В будущем, в Великий день Суда, Б-г призовет их за это к ответу.

Ашем через Моше поручил сынам Израиля установить в будущем (под водительством Йеошуа) еще одну группу камней.

«Когда вы пересечете Иордан, дабы войти в Эрец Исраэль, возьмите двенадцать камней с того места, где расступится вода, чтобы пропустить сынов Израиля.

Перевезите их к горе Эйвал, там будут произнесены проклятия (см. следующий параграф).

Постройте на горе Эйвал из этих камней жертвенник, на котором сыны Израиля принесут жертвы».

Принесение жертв на этом жертвеннике было призвано наполнить радостью сердца евреев тех колен, которые стояли на горе Эйвал и в чью сторону были направлены проклятия.

Июн Яаков приводит еще одну причину: жертвенник на горе Эйвал искоренял всякое зло, проистекавшее от проклятий. В противном случае они, даже незаслуженные, обязательно окажут воздействие.

Ашем приказывал далее: «На камнях жертвенника начертайте Тору на семидесяти языках, разбейте жертвенник, принесите камни к Гилгалу, вашей первой стоянке в Эрец Исраэль, и там же основательно установите их».

Зачем было устанавливать в Гилгале, то есть при входе в Эрец Исраэль, гигантские скалы с высеченной на них на всех языках Торой?

1. Подобно камням Моше, установленным на восточном берегу Иордана, они должны призывать неевреев принять Законы Ноаха, а также сообщить им, что Б-жественный гнев разгорелся из-за их поклонения идолам и других мерзостей.

2. Эти камни служили долговременным памятником, напоминавшим будущим поколениям, что их предки перешли Иордан посуху (местонахождение камней в Гилгале было известно вплоть до времен танаев, мудрецов, редактировавших Мишну). Йеошуа воздвиг еще одну группу из двенадцати камней в самом Иордане, чтобы увековечить чудо.

3. Кроме того, камни указывали входящему, что он вступает на Землю Торы. Как еврейский дом отличает мезуза на дверном косяке, так и величественный памятник на границе Эрец Исраэль напоминал путешественнику, что предназначение жизни состоит в соблюдении Торы.

Ашем приказал, чтобы перед написанием текста камни были покрыты известью, дабы дожди не стерли надписи.

Заповедь произносить благословения и проклятия возле гор Геризим и Эйвал

Поблизости от Шхема в Эрец Исраэль расположены две горы —Геризим и Эйвал. Моше приказал, чтобы в тот день, когда евреи под водительством его преемника войдут в Эрец Исраэль, они направились к этому месту и произнесли благословения и проклятия следующим образом:

Шесть колен должны взойти на гору Геризим — Шимон, Леви, Йеуда, Иссахар, Йосэф, Биньямин. Шесть других — на гору Эйвал: Реувен, Гад, Ашер, Зевулун, Дан и Нафтали.

В долине между гор должны были остаться ковчег, коэны и старейшины левитов. Коэны образовывали внутренний круг вокруг ковчега, а левиты окружали коэнов.

Обратив свои лица к горе Геризим, старейшины левитов объявляли первое благословение, чтобы слышали колена на обеих горах: «Благословен человек, который не изваял или не отлил себе идола».

Колена на обеих горах отвечали: «Амен — Да будет так».

Затем старейшины левитов поворачивали лица к горе Эйвал и произносили первое проклятие: «Проклят человек, делающий идола из камня или металла».

Колена отвечали с обеих сторон: «Амен — Да будет так».

Левиты продолжали попеременно произносить благословение, а за ним проклятие. (Хотя в Письменной Торе указаны только проклятия, каждое из них вначале было сформулировано в позитивной форме в виде благословения).

Почему Б-г повелел, чтобы евреи выслушали проклятия и благословения в день, когда вошли в Святую Землю?

То был новый завет, новое принятие Торы непосредственно в самой Земле. Горы служили двумя вечными свидетелями, напоминавшими евреям об их обете соблюдать Тору в Эрец Исраэль.

Левиты должны были проклинать тех, кто совершит какой-либо из одиннадцати выделенных грехов (и благословлять тех, кто удержался от их совершения). Эти грехи обычно совершают втайне; следовательно, они не могут быть наказаны судом. Вот какие это грехи:

• Благословен человек, который втайне не изготавливает идола!

Проклят поступающий так!

• Благословен человек, который не презирает своих отца и мать!

Проклят тот, кто презирает своих отца и мать! (грех, часто совершаемый в тайне).

• Благословен человек, который не передвигает (втайне) межевую веху своего соседа (чтобы украсть у него землю)!

Проклят поступающий так!

• Благословен человек, который не сбивает с пути слепца (который не дает дурного совета несведущему)! Проклят поступающий так!

• Благословен человек, который не вершит несправедливого суда над гером, сиротой и вдовой! Проклят поступающий так!

• Благословен человек, который не ложится (тайно) с женой своего отца!

Проклят поступающий так!

• Благословен человек, который не ложится (тайно) с животным!

Проклят поступающий так!

• Благословен человек, который не ложится (тайно) со своей сестрой!

Проклят поступающий так

• Благословен человек, который не ложится (тайно) со своей тещей!

Проклят поступающий так!

• Благословен человек, который не бьет втайне своего ближнего (злословя о нем)! Проклят поступающий так!

• Благословен человек, который не берет взятку (или получает какую-либо финансовую выгоду), дабы не убить невиновного человека!

Проклят поступающий так!

• Благословен человек, который придерживается всех слов этой Торы, чтобы исполнять их! Проклят не делающий этого!

Последние благословение и проклятие являются всеобъемлющими. Моше благословил евреев, принимающих на себя Тору, и проклял отвергающих ее.

Народ должен был отвечать «амен» после каждого благословения и проклятия.

В книге Йеошуа рассказывается о том, как в день вступления в Эрец Исраэль евреи подошли к горам Геризим и Эйвал и произнесли все благословения и проклятия в соответствии с заповедью Торы.

Затем Моше продолжил произнесение благословений за исполнение Торы и предостерег против ее нарушения.

В чем отличие изложенных здесь благословений и предостережения от тех, что изложены в разделе Бехукотай

Ранее в разделе Бехукотай Моше также провозгласил благословения и кары. Чем же они отличаются от тех, что изложены здесь?

1. Предостережение в разделе Бехукотай подробно говорит о разрушении Первого Храма и вавилонском изгнании. События, произошедшие позднее, например, разрушение Второго Храма, упомянуты лишь мимолетным намеком.

С другой стороны, предостережение в данном разделе главным образом посвящено разрушению Второго Храма. Оно лишь намекает на более ранние события.

2. Благословения и предостережение в Бехукотай сформулированы во множественном числе, а значит, адресованы всему народу, в то время как в данном случае Тора использует единственное число.

Единственное число использовано, в частности, для того, чтобы подчеркнуть, как в последний день своей жизни Моше предупреждал сынов Израиля: «Знайте, что впредь Ашем будет наказывать всю общину даже за грех одного еврея, оставшийся безнаказанным!»

(Как только евреи пересекли Иордан, вошли в Эрец Исраэль и заново получили Тору через благословения и проклятия на горах Геризим и Эйвал, Ашем возложил ответственность за поведение отдельных людей на всю общину.)

Б-жественные благословения

Как было объяснено ранее, благословения не являются конечной наградой за исполнение Торы, а проклятия — не есть окончательное наказание за прегрешение. Только в Грядущем Мире будет получена окончательная награда за исполнение заповедей.

Правильнее сказать, что если еврейский народ исполняет Тору в полной мере, то Б-г избавляет его от материальных забот и благословляет изобилием, чтобы люди имели возможность исполнять еще больше заповедей. И, наоборот, если евреи пренебрегают Торой и заповедями, Б-г насылает тяготы, которые мешают им исполнять заповеди. Таким образом, благословения и проклятия показывают еврейскому народу правильность выбранного пути. Если на них падает одно или несколько проклятий, они должны осознать свои заблуждения и вернуться на праведный путь.

Успех во всех предприятиях, благополучие детей и скота, благословение урожая 

Б-г обещает удачу во всех наших деловых начинаниях в местах проживания людей в заслугу заповедей, которые мы исполняем как жители этих мест. К ним относятся: пребывание в сукке в дни праздника Суккот, прикрепление мезузот к нашим дверям и установка ограждений на крышах. Точно так же наши поля получат благословение в заслугу исполнения заповедей, связанных с возделыванием земли, например, лекет, шикха и пэа.

Он благословит наших детей, урожай и скот.
«Ты будешь благословлен при входе, ты будешь благословлен и при выходе!» Ты будешь благословлен, входя в дом учения, и когда выйдешь оттуда по своим делам.

Б-г обещает благословить еврея, сделавшего «приход в дом учения», то есть изучение Торы, главной задачей своей жизни.

Другое значение этого стиха: пускай твой уход из мира будет

благословлен, как и твой приход в него — а именно: без греха!

Враги бегут, урожай изобилен 

Тора обещает, что враги, угрожающие нам, будут обращены в бегство.

Наши хранилища будут переполнены зерном, вином и маслом.

Мы станем святым народом Б-га, который будут уважать все народы 

Б-г утвердит вас как Свой святой народ, и вы будете следовать путями, которые праведны в Его глазах.

Все народы осознают, что Имя Б-га наречено на вас, когда увидят возложенные на вас тфилин, и убоятся вас.

«Слуга царя обладает (почти) царским влиянием». Все народы поймут, что вы состоите на царской службе, и будут уважать вас.

Экстраординарные благословения 
детей, животных и урожая;
дождь и материальное благополучие
Ашем одарит необычайными благословениями ваших детей, животных и урожай. Он откроет Небесные врата изобилия и изольет на вас экстраординарную доброту. Вы сможете ссужать неевреям, но сами не будете нуждаться в кредите. Другие народы будут вас глубоко почитать, а не презирать.

В основе всего вышесказанного будет лежать ваша приверженность заповедям Б-га, которые вы должны изучать и неукоснительно соблюдать. Но особо нужно остерегаться поклонения идолам — этот грех равнозначен отрицанию всей Торы.

Б-жественное предостережение

Б-жественное предостережение
Когда Моше начал произносить слова предостережения, закачалась земля, задрожали небеса, потускнели солнце и луна, утратили свой блеск звезды, возопили из своих могил праотцы, все живое умолкло, а ветви деревьев застыли.

Праотцы возмущались: «Как наши дети смогут вынести подобные наказания? Вероятно, они погибнут, ибо у них не хватит заслуг, которые защитят их, и никто не помолится об их судьбе!»

Небесный Глас провозгласил с высоты: «Не бойтесь, праотцы евреев! Клятва, которую Я дал вам, не будет нарушена, и она защитит евреев».

Затем Моше пояснил: «Проклятие Ашема исполнится только в том случае, если вы не будете соблюдать Б-жественные заповеди (в вашей власти помешать исполнению проклятия)». Проклятие падет на предпринимательскую деятельность, урожай, детей и животных.

Если евреи не будут исполнять Тору, Б-г прежде всего приведет в упадок их предпринимательскую деятельность. Если евреи не вернутся к Нему, Он предупредит их и накажет, уменьшив урожаи, а затем заберет и детей.

Произносимые здесь проклятия являются как бы противоположностью благословениям, обещанным тем, кто соблюдает Тору.

«Ты будешь проклят при входе, и ты будешь проклят при выходе!» Проклят ты, входящий в театры и цирки (сегодня — кинотеатры), игнорирующий, таким образом, слова Торы, и проклят ты, покидающий Тору, чтобы заниматься бизнесом.

Смятение и болезнь Б-г приведет в беспорядок и нарушит мирное течение вашей жизни. Вы будете страдать от эпидемий, мора, которые унесут большую часть населения за короткий срок. Он нашлет на вас шахефет, болезнь, которая приведет к разбуханию плоти, кадахат — лихорадку, далекет, воспаление, которое так поразит ваше тело, что не останется никакой надежды выжить, хархар, необычайный жар, который иссушит ваше тело.

Засуха и поражение
Вы подумаете, что, хотя и придавленные болезнями, вы все же не должны будете опасаться вражеского меча. Тщетна эта надежда! Ибо, вдобавок ко всему, на вас нападут враги. Вы подумаете, что, по крайней мере, сумеете наесться досыта, но и эта надежда окажется разбитой вдребезги, ибо Б-г нашлет горячий ветер с востока, который погубит урожай. Наступит засуха. Дела пойдут все хуже и хуже, пока вы все не погибнете.

«Небо над вами станет подобно меди и земля под вашими ногами — железу»

Это проклятие звучит мягче, нежели то, что объявлено в разделе Бехукотай (Ваикра 26:19). Здесь небеса уподобляются меди, которая, по крайней мере, дает немного влаги для всхода урожая, а земля сравнивается с железом, не выделяющим дополнительной влаги, из-за которой урожай гибнет. Но не думайте, что вам

удастся собрать хотя бы что-нибудь, ибо после дождя Б-г ниспошлет сильную пылевую бурю, и влажный урожай сгниет.

Угроза кожных заболеваний и смятение ума. Отсутствие наставников 

Ашем поразит вас различными типами неизлечимых кожных заболеваний, от которых страдали египтяне. Он наведет на вас душевное смятение и внутреннее беспокойство. В полдень вы будете передвигаться наощупь, подобно слепому в ночи, то есть, вы будете искать доброго совета и помощи, чтобы смягчить страдания, но не найдете того, кто откроет вам истину и поможет.

Рабби Йоси рассказывал: «Всю жизнь не давал мне покоя стих: «Ты будешь двигаться наощупь, подобно слепому во тьме». Почему сказано «во тьме»? Слепой и при ярком свете передвигается наощупь!

Однажды темной ночью я повстречал слепца, несущего факел. «Зачем тебе этот факел, добрый человек? — спросил я его, — ведь ты все равно ничего не видишь?!»

Он пояснил: «Пока я несу горящий факел, люди видят меня и, надеюсь, предупредят о ямах или других опасностях на пути».

Тора предсказывает, что если евреи оставят Тору, то станут «слепцами во тьме ночи». Они будут испытывать ощущение (духовного) одиночества и смятения и, кроме того, лишатся тех, кто мог бы помочь им советом.

Провалы и разочарования
Вы не преуспеете ни в одном из своих начинаний. Вы обручитесь с девушкой, но ее возьмет другой; вы построите дом, но не будете в нем жить; разобьете виноградник, но не соберете урожая с него.

Так, греческие оккупанты постановили, что все еврейские невесты должны быть отданы перед хупой наместнику провинции.

Ваш скот достанется врагам. Ваших сынов и дочерей отдадут другим народам; это произойдет на ваших глазах, и вы, страстно желая их возвращения, будете не в силах что-либо сделать. (Ибо вам будет не хватать заслуг за праведные дела, и Б-г отвернется от ваших молитв об их благополучном возвращении.) Урожай вашей земли — весь ваш труд — будет съеден иноземцами.

Так было во времена Судей (Шофтим 6:3—4): «Когда Израиль засевал поля, приходили Мидиан и Амалек и ничего съестного не оставляли Израилю».

Наказание за идолопоклонство
Б-г поразит вас язвами, неизлечимыми фурункулами на коленях и бедрах. Вы будете наказаны мида-кенегед-мида за греховное поклонение идолам, и если не вернетесь к Торе, то не получите исцеления, и болезнь охватит ваши тела с головы до пят.

Изгнание
Если несчастья, которые постигнут вас в собственной Земле, не вернут вас к Б-гу, вы будете изгнаны с нее.

«Ашем приведет вас и вашего царя к народу, которого не знали ни вы, ни ваши отцы».

Эти слова можно отнести к царю Аристобулу (младшему сыну царя Яная), которого после падения Иерусалима привели в Рим закованным в цепи, или к царю Агриппе (II), который также отправился в Рим.

«Ты станешь удивлением, притчей и поговоркой среди всех народов, куда тебя приведет Ашем
».
Слово «еврей» не сходит с языка представителей других народов.

Рабби Абау так комментировал эти слова: «В своих театрах и цирках неевреи высмеивают нас; напившись допьяна, издеваются над нами. Один говорит другому: «Сколько лет ты хочешь прожить?» Тот отвечает: «Так же долго, как сюртук еврея, который совсем не изнашивается, потому что его надевают только в Шабат».

Или приводят в цирк верблюда, покрытого мешковиной, и один клоун спрашивает другого: «О чем скорбит этот верблюд (надевший траурные одежды)?» Тот отвечает: «Да это все евреи! Каждый седьмой год они не снимают урожай со своей земли и едят верблюжьи колючки, а бедному животному приходится голодать».

В результате само наше имя становится посмешищем».

Запустение Земли и нравственный упадок тех, кто останется в Эрец Исраэль
Те, кто не отправится в изгнание, не много соберут со своих полей. Скудный урожай пожрет саранча, а черви погубят виноград.

Вы начнете деградировать, а чужаки (неевреи, соблюдающие Семь Законов Ноаха) в вашей среде будут подниматься все выше и выше, и, если вы не вернетесь к Б-гу, они станут головой, а вы превратитесь в хвост.

Почему на еврейский народ падут такие кары
Моше пояснил, что Б-г наказывает по принципу «мера за меру».

«Из-за того, что вы не служите Ашему, своему Б-гу, с радостью и сердечным весельем, наслаждаясь огромным числом Его благословений, вы станете служить своим врагам, которых Б-г нашлет на вас, в голоде, в жажде, в наготе, нуждаясь во всем».

• Если не хотите служить Ашему, — будете служить неевреям.

• Если не хотите жертвовать средства на Храм, — будете платить дань врагу.

• Если не чините дороги для тех, кто восходит в Храм, — вам придется приводить их в порядок для чужеземных царей.

• Если не служите Б-гу с радостью во времена процветания, — голод и тотальная нужда принудят вас служить Ему.

Этот стих объясняет, почему Б-г наказывает даже тех, кто соблюдает заповеди: им не хватает переполняющей сердце радости, которая должна сопровождать исполнение заповедей.

Пророчество о том, что народ из дальней страны возьмет в осаду Иерусалим, причиня голод и тяготы. «Ашем нашлет издалека, с самого края земли, народ, который налетит как орел, народ, чей язык будет вам непонятен (и которого поэтому вы не сможете молить о пощаде), бесстыдный народ, который не уважит старца и не помилует молодого».

Веспасиан и Тит пришли в Эрец Исраэль из Рима, осадили Иерусалим и разрушили Второй Храм.

Во время осады сбылись страшные предсказания Торы. Среди них такое: «И ты будешь есть плод своего чрева, плоть своих сыновей и дочерей…»

Подстрекаемый своей женой римский император Траян отправился морем в Египет, чтобы подчинить евреев в Александрии. Попутный ветер помог ему добраться до цели путешествия всего за пять дней вместо обычных десяти. Прибыв в Александрию, он застал евреев за изучением стиха: «Ашем нашлет на вас… народ быстрый как орел».

«Я и есть тот самый орел, — заявил император, — ибо прибыл сюда за пять дней!» И он устроил в Александрии безжалостное побоище.

Судьба евреев в изгнании, если они не следуют Торе
Пусть изгнанники не думают, что, покинув Страну, они освободились от обязанности соблюдать Тору!

Но если вы не соблюдаете все те заповеди, которые можете соблюдать, Б-г нашлет на вас еще более тяжкие и более длительные страдания, чем те, что перечислены выше. Он поразит вас такими болезнями, какие наслал на Египет, и даже такими, о которых нет упоминания в Торе. Вас останется совсем немного, и враги ваши возликуют, уничтожая вас.

Рассеяние по всему миру, страх перед будущим, возвращение в Египет
Тора предсказывала (еще за две тысячи лет до того, как произошли эти события): «И Ашем рассеет вас среди народов от края и до края земли…»

Рабби Йеуда Анаси и жрец-язычник обедали вместе. После еды жрец, пребывая в благодушном настроении, завел с рабби Иеудой беседу на религиозную тему:

«Мы, неевреи, более милосердны, чем вы, — сказал он. — Когда Б-г разрешил вам уничтожать неевреев, полководец Иоав так и поступил. Он убил всех мужчин Эдома (предка Рима), оставив в живых только женщин (1Мелахим 11). А вы живете среди нас много лет, но мы не уничтожили вас».

Рабби Йеуда Анаси не возразил, но спросил жреца, не желает ли тот услышать ответ одного из учеников. Жрец согласился.

Вызвали ученика, и он объяснил: «Если бы только у вас была возможность уничтожить нас, вы сделали бы это без промедления. Однако Б-г в Своем милосердии рассеял нас по всему свету, поэтому вы и не можете истребить нас».

Жрец поднялся и поклялся именем своего идола: «Ты прав! Мы непрестанно думаем о том, как покончить с еврейским народом, но понимаем, что Б-г рассеял вас по сотням мест. Даже если мы уничтожим всех евреев в Эрец Исраэль, выживут те, кто находится на севере и на юге, если мы истребим их, останутся в живых евреи, населяющие другие земли. Поэтому нашим намерениям не суждено сбыться. Благословен Всемогущий, Который избрал вас, евреев, и поставил выше всех остальных народов и назвал Своими детьми, Своими слугами и Своим сокровищем!»

«Твоя жизнь будет висеть на волоске, ни днем, ни ночью не будешь знать покоя. Утром ты скажешь: «Скорее бы наступил (последний) вечер!» А вечером ты скажешь: «Настало бы уже утро (ибо с каждым днем воздействие проклятия нарастает)!»

Эти пророчества сбылись на всем протяжении нашего изгнания.

«И Ашем приведет вас в Египет на кораблях путем, о котором Я говорил вам: «Вы никогда более не увидите его (и позорно для вас возвращаться к своим прежним хозяевам)». И там вас будут предлагать на продажу вашим врагам в рабы и рабыни, но не будет покупателя».

Это оборотная сторона обещанного благословения: если евреи будут соблюдать Тору, то займут среди наций самое высокое положение и станут пользоваться всеобщим уважением.

Император Веспасиан набил три корабля еврейскими детьми, чтобы продать их в рабство. Дети узнали, что их везут для удовлетворения похоти развращенных римлян, и воскликнули: «Разве мало того, что мы разгневали Ашема дома? Неужели нам придется гневить Его и в чужой земле?» Они спрашивали друг друга: «Если мы бросимся в море, воскресит ли нас Б-г вместе с остальными умершими?» Б-г вразумил старших из них, и они истолковали стих «Ашем сказал: «Я приведу из Башана, верну из пучин морских» (Теилим 68:22) таким образом: Б-г воскресит тех, кто умер ради освящения Его Имени, включая и тех, кто утопил себя в море». Услышав это толкование, все дети бросились в море.

Во времена Амана евреев выставили на продажу как рабов. Хотя цены на них были смехотворно низки, не выше динара, неевреи отказывались покупать их. Они говорили: «Зачем нам покупать раба, которого завтра убьют?»

Предназначение предостережения

Моше предварил предостережение такими словами: «Если вы не подчинитесь голосу Ашема, своего Б-га… все эти проклятия падут на вас и постигнут вас».

Наши мудрецы поясняли: «Не читайте ваэсигуха (постигнут вас), а читайте ваэцигуха (уберегут вас).

Если бы не страдания, заставляющие вас вернуться к Ашему и искупающие ваши грехи, вы не могли бы существовать».

Услышав предостережение, евреи преисполнились страха. Поэтому Моше собрал их всех вместе — мужчин, женщин, детей — и объяснил, что Б-г намеревался проклясть их ради их же блага. Страдания предотвратят ассимиляцию евреев среди других народов и, искупая их грехи, обеспечат им долю в Грядущем Мире после прихода Машиаха.

Пока рабби Шимон бар Йохай и его сын Элазар скрывались в пещере от римских властей, мудрецы в Эрец Исраэль изучали предостережение.

«Почему, — вопрошали они, — за первым предостережением (в Бехукотай) следует утешение, в то время как суровое предостережение в Ки Таво не завершается успокоительными словами?»

Они хотели спросить об этом у рабби Шимона бар Йохая, но не знали, где он прячется.

Однажды рабби Йосе бар рабби Йеуда заметил стайку голубей, за которой летел одинокий голубь.

«Голубок, — воскликнул он, — Ты — верный посланник еще со времен Ноаха и символ еврейского народа. Лети к рабби Шимону бар Йохаю». Он записал вопрос, вложил записку в клюв голубя, и тот полетел к рабби Шимону.

Прочитав записку, рабби Шимон заплакал и сказал: «Как же низко пало наше поколение, если не может должным образом толковать Тору». Тогда пророк Элияу открылся ему, чтобы умиротворить и подсказать ответ.

«Этот вопрос был задан в Небесной ешиве, — сообщил ему Элияу. — На самом деле это предостережение значительно менее сурово, чем приведенное в книге Ваикра (и поэтому за ним не следуют утешительные заверения). Здесь Б-г повторил те же самые угрозы и предупреждения, но с другой интонацией—совсем как отец, обеспокоенный плохим поведением сына и укоряющий его за это, ибо испытывает к сыну жалость и сострадание. В действительности же, все аспекты этого порицания вытекают из любви Б-га к еврейскому народу, и каждый его нюанс призван наставить евреев на праведный путь.

Обратите внимание, что на протяжении всего Предостережения используется имя Ашем, указывающее на Атрибут Милосердия.

Многие проклятия повторяются, так как Б-г предвидел долготу нашего настоящего изгнания и страстно желал привести евреев к раскаянию.

Гемара (Йома 9а) приводит причину такой необычайной длительности этого последнего изгнания: Первый Храм был разрушен за грехи идолопоклонства, кровопролития и безнравственности. Причиной разрушения Второго Храма стала беспричинная ненависть евреев друг к другу
. Тот, кто совершает это прегрешение, часто даже не ведает о нем, а если и осознает его, то нередко не в состоянии постичь глубину греха и, следовательно, не может совершить раскаяние, как полагается. Нашему изгнанию не пришел конец, так как грех беспричинной ненависти все еще широко распространен и не искуплен.

Даже самое страшное из проклятий: «Ашем ниспошлет на вас все болезни и казни, о которых не написано в этой книге Торы», сформулировано неопределенно. Ялем алейха (Он ниспошлет на тебя) можно также прочитать как еалем алейха (Он скроет от тебя); другими словами, Он не нашлет на вас болезни. Конец стиха (28:61) «пока вы не погибнете» означает «никогда» (ибо Б-г уже пообещал, что Он уничтожит все народы, но только не еврейский). Предостережение следует читать, помня, что глубочайшее желание Б-га состоит в том, чтобы евреи не покидали Тору и чтобы те, кто все-таки отверг ее, вернулись к Нему».

Элияу открыл рабби Шимону бар Йохаю еще одну тайну: «Последний стих: «И Б-г вернет тебя в Египет на кораблях» является замаскированным благословением. Он намекает, что в будущем Б-г совершит чудеса, подобные тем, что произошли после Исхода. Народы захотят уничтожить евреев на кораблях, но вместо этого сами погибнут в морской пучине».

Письменная Тора также дает утешительное заверение о собирании изгнанников (в гл.30, раздел Ницавим). Сэфер Толдот Ицхак поясняет, что это заверение отделено от предостережения, чтобы намекнуть нам, что наше нынешнее изгнание будет искуплено нескоро, когда уже почти угаснет искра надежды.

Когда вечером голубь вернулся к рабби Йосе с посланием от рабби Шимона бар Йохая, тот воскликнул с удивлением: «Голубь, ты — самое верное из всех живых существ!»

Он показал мудрецам послание и заявил: «Мы не знаем точного местонахождения рабби Шимона, но, где бы он ни находился, там пребывает и Тора. Счастлива его судьба!»

Б-г говорит: «Не бойся, Мой раб, Яаков» (Ирмеяу 30:10).

«В Великий День Суда Я не уничтожу еврейский народ! Когда Самаэль, ангел-хранитель Эсава, представит Мне список прегрешений еврейского народа, Я предъявлю ему перечень их страданий. Во все поколения евреев преследовали, и совокупности их страданий вполне хватит, чтобы смыть все их грехи. Поэтому Самаэль будет хранить молчание, а вы получите право восстать из мертвых и жить вечно».

Моше еще раз делает ударение на том, что Б-г совершил все чудеса в Египте и в пустыне только ради того, чтобы побудить евреев соблюдать Тору

Моше продолжал говорить с собравшимися евреями, включая женщин и детей. Он внушал им: «Многие из вас своими глазами видели великие чудеса, которые Б-г совершил в Египте. Все годы в пустыне вы гневили Б-га, испытывали Его и бросали Ему вызов. Вы недостаточно понимали и ценили Его великую доброту. Но сейчас, после сорока лет учебы и испытаний, вы можете в полной мере охватить Его мудрость и понять: залог успеха заключается в соблюдении Торы и заповедей. Поэтому в будущем внимайте словам этого завета — благословениям и предостережению. Только тогда вам, без сомнения, будет сопутствовать удача».
8. Глава Ницавим

Моше заключает новый завет с народом, вступающим в Землю

В последний день своей жизни Моше продолжал говорить с собравшимися евреями. Начал он с успокоительных заверений.

«Я знаю, что вы встревожились, услышав от меня 98 проклятий. Но хочу уверить вас, что несмотря на все невзгоды, еврейский народ не погибнет. В конечном итоге эти проклятия будут служить вашему благу.

Б-г объявил (Дварим 32:23): «Я израсходую на них (евреев) Мои стрелы». Эта «угроза» одновременно является и поддержкой, ибо подразумевает: «Все Мои стрелы будут израсходованы — но сыны Израиля все еще будут здесь».

Лучник нацелился в потолок и пускал стрелы до тех пор, пока не опустел колчан. Но потолок выдержал. Вот так и еврейский народ страдает, отдельные люди умирают, но нация вечна.

Страдая, неевреи отказываются от Б-гa, а евреи признают Его, невзирая ни на что. В результате они получат награду — жизнь в Грядущем Мире.

Моше призывал народ:

«Этот день подобен дню Дарования Торы. Б-г заключает с вами новый завет и скрепляет его клятвой.

Зачем Ашем заключил с сынами Израиля новый завет перед входом в Землю? Полная изоляция во время их скитаний по пустыне и зависимость от Б-жественного Провидения могли принудить их соблюдать Тору ради выживания. Б-г решил, что новый завет совершенно необходим перед вступлением в Эрец Исраэль, Землю благоденствия и изобилия, которое грозит евреям серьезной опасностью: небрежным исполнением заповедей и забвением Ашема.

Вы все вступаете в этот завет: ваши лидеры — Йеошуа, Элазар, главы колен и старейшины Санхедрина;судьи над тысячами, над сотнями, над полусотнями и десятками, все ваши мужчины, все ваши жены, которые могут не вполне ясно понимать мои слова, но которые достойны награды за то, что слушают и принимают их; и ваши дети, которые таким образом обучаются Торе и заповедям. Завет включает и тех геров (обращенных) среди вас, которые заготавливают дрова и черпают воду. (Моше имел в виду группу хананеев, желавших обратиться в еврейство. Моше назначил их общинными дровосеками и водоносами. Он также предвидел, что гивониты обратятся обманным путем во времена Йеошуа ради спасения своих жизней, и поэтому включил их в завет.)

Этот завет обязывает даже тех евреев, которые родятся в будущем. Хотя в настоящий момент физически они не существуют, их души присутствуют в этом собрании. (При Даровании Торы также присутствовали души всех евреев.)

Б-г желает, чтобы вы приняли Тору и поклялись в этом до того, как я завершу свою миссию вождя. Б-г Сам поклялся праотцам, что никогда не заменит евреев ни на какой другой народ. Если бы поклялся только Он (а не вы), то соглашение было бы неравным».

Во времена пророка Ехезкеля некоторые старейшины евреев, потрясенные страданиями своего народа от гнета вавилонского царя Нэвухаднэцара, спросили у пророка: «Может быть, мы освобождены от исполнения заповедей, ибо Б-г продал нас Нэву-хаднэцару, как хозяин продает своего раба?»

Ехезкель ответил, что Б-г призвал евреев в качестве Своих слуг на все времена. Он предал их в руки Нэвухаднэцара только из-за их грехов, но они навеки связаны с Его Торой.

Моше предупреждал народ: «Многие из тех, кто жил в Египте, помнят идолов из камня и дерева (египтяне выставляли их на улицах), а также золотые и серебряные изваяния (египтяне хранили их в своих домах под замком, опасаясь воров). Вы видели, как египтяне служили им, и, возможно, вас поражало их богатство, успех и престиж. Есть среди вас и такие, кто поклонялся богам Эдома, Амона, Моава и Мидьяна. Не исключено, что среди собравшихся есть евреи, в душе верящие в этих богов, но лицемерно отвечающие «амен»при словах: «Проклят изготавливающий идола».

Возможно, они думают, что Б-г не наказывает за порочные мысли. Или рассчитывают, что на них не распространится Б-жественное проклятие, посылаемое общине как единому целому.

Знайте же, что это не так! Тот, кто думает: «Я не стану обращать внимания на завет, а буду потворствовать своим желаниям», не будет прощен Б-гом! (Б-г накажет даже индивидуума и даже если он поклоняется идолам лишь в мыслях.)

Я предупреждаю вас, что если человек в самой малой степени поддается своему побуждению ко злу, это приведет его к тяжким грехам».

Вначале побуждение ко злу создает себе точку опоры в душе человека, уговаривая: «Только один малюсенький грешок!» Но мало-помалу оно увлекает жертву в бездну греха. И путы порока, вначале напоминающие паутинку, в конце концов становятся подобны канатам.

Моше провозгласил: «Лишь только человек начинает поддаваться своим желаниям (то есть, желаниям побуждения ко злу), он никогда не будет удовлетворен. Наоборот, с каждым разом он будет все больше вожделеть запретных наслаждений.

Б-г не простит того, кто оскверняет Его завет. Если человек совершил грех сознательно, Ашем покарает его даже за непреднамеренные грехи, совершенные ранее. Против этого человека возгорится Б-жественный гнев, и сбудутся все перечисленные в Торе проклятия».

Моше говорил о будущем, о том времени, когда евреи станут поклоняться идолам: «Когда в будущем неевреи увидят, как вас наказал Б-г, опустошив Землю и изгнав вас оттуда, и спросят, почему из всех народов земли так страдаете только вы, ваши потомки признают Б-жествен-ную справедливость: потому что вы приняли Его завет, а затем нарушили его.

С этого дня Б-г возлагает на всех вас ответственность не только за грехи общины, но и за прегрешения отдельных людей».

Тогда евреи отвечали: «Моше, мы согласны нести ответственность за грехи наших братьев, совершенные публично (которых мы не смогли предать суду), но не за их тайные прегрешения».

Ашем уступил и согласился взыскивать с евреев только за явные грехи. На практике Он отсрочил возложение на общину ответственности за грехи индивидуумов до вступления евреев в Эрец Исраэль и принятия ими благословений и проклятий на горах Геризим и Эйвал.

Мера Б-жественной награды всегда превышает меру Его наказания. Ашем постановил, что вся община страдает за грех одного еврея. Но как же велико тогда благо, даруемое общине за заслуги составляющих ее личностей!

Поэтому наши мудрецы учили: «Весь мир существует ради заслуг одного праведника, как сказано (Мишлей 10:25): «Праведник — основа мира».

Все собрание накануне вступления в Эрец Исраэль приняло этот новый завет (в дополнение к завету, заключенному на Синае).

Моше обещает, что если еврейский народ раскается в изгнании, то Ашем спасет его

Моше предупреждал: «Когда проклятия Торы сбудутся на опустившихся поколениях, примите сердцем слова Аше-ма. Возвратитесь к Нему посреди рассеяния и изгнания, вслушайтесь в Его голос».

Услышав эти слова, евреи спросили: «А примет ли Ашем наше раскаяние?»

Моше ответил от имени Ашема:

• «Я принял раскаяние Каина, разве Я не приму ваше?»

После убийства брата Каину был вынесен суровый приговор: он должен стать парией и изгнанником на земле. Но когда он сознался в грехе, половина приговора была отменена и ему было разрешено поселиться в земле Нод (Берешит 4:16).

• «Я принял раскаяние царя-идолопоклонника Ахава, разве Я не приму ваше?»

Ахав, правивший царством Десяти Колен, настолько погряз в идолопоклонстве, что стирал Имя Б-га в Торе и заменял его на «Баал». В его Торе было написано: «Вначале Баал создал», «И Баал сказал…»

Не было в его царстве ни одной горы, где бы он не воздвиг идола и не поклонился ему.

Когда Ахав убил Навота, чтобы получить его виноградник, Б-г послал пророка Элияу, чтобы он предрек царю: «Там, где собаки лизали кровь Навота, они будут лизать и твою». Далее Элияу пророчествовал: «Остерегайся, Я навлеку на тебя зло и положу конец твоей родословной. Твой дом опустеет, подобно домам Иеровама и Баша, которые разгневали Меня и привели Израиль к греху».

О жене Ахава, Йезевели, подстрекавшей мужа к греху, Элияу сказал так: «Собаки будут рвать тело Йезевели у изреельской стены».

Услышав это, Ахав разорвал на себе одежды и облекся в рубище. Он призвал Еошафата, царя Йеуды и свояка, чтобы тот бил его кнутом дважды в день, нанося ему по сорок ударов. Ахав постился три часа ежедневно, откладывая еду с шестого до девятого часа, ходил босой и умолял Б-га простить его. До Элияу дошли слова Ашема: «Ты видишь, как Ахав унижает себя предо Мной? Он раскаялся, и пока он жив, Я не причиню зла его дому, отложив наказание до восшествия на трон его сына».

• «Я принял раскаяние царя Менаше (и дал ему награду в этом мире. Его раскаяние было слишком поверхностным, и совершил он его только из-за обрушившихся на него несчастий, поэтому он не получит удела в Грядущем Мире.) Разве Я не приму ваше?!»

Царь Менаше (сын Хизкияу, царствовавший в Йеуде) поставил в Храме идола с четырьмя лицами, сказав при этом: «Откуда ни войдет человек, он непременно поклонится идолу».

Шехина покинула Храм; Небесный огонь, мерцавший над жертвенником, исчез, а золотые фрукты, которыми царь Шломо украсил Храм, засохли.

К каким только бесчинствам ни прибегал Менаше, чтобы вычеркнуть из памяти еврейского народа Имя Б-га!

Ашем предал Менаше в руки ассирийских полководцев, которые заковали его в кандалы и посадили на специально изготовленного железного мула. Под мулом был разложен костер, огонь нагревал металл, и Менаше испытывал мучительные страдания по дороге в Бавель.

В отчаянии еврейский царь взывал ко всем идолам, которым поклонялся, но не получал ответа. Тогда Менаше сказал: «Я помню, как мой отец Хизкияу учил меня: «Когда ты будешь в беде и когда все эти вещи случатся с тобой, вернись к Ашему, своему Б-гу, и слушай Его голоса» (Дварим 4:30).

Царь обратился к Всемогущему: «Теперь я вижу, что все боги фальшивы, ибо ни один не смог мне помочь. Ты — Господин Вселенной, но если Ты не ответишь мне, я объявлю, что все боги одинаковы!»

Всемогущий на Небесах сказал: «Этот злодей не заслуживает того, чтобы Я принял его молитвы. Однако, если Я отвечу ему отказом, это может в будущем удержать от раскаяния других людей».

Б-г был готов принять молитву Менаше, но тут вмешались ангелы. «Господин Вселенной, — воскликнули они, — разве может совершить чистосердечное раскаяние человек, который установил идола в Храме и склонял народ к греху?» Ангелы закрыли на Небесах все окна, дабы молитвы Менаше не достигли Небесного Трона. (Грехи Менаше не давали его молитвам возноситься на Небеса. Кроме того, его раскаяние не было чистосердечным, ибо он просто испытывал Ашема.)

Как же поступил Б-г? Он как бы просверлил под Своим Троном небольшое отверстие, чтобы молитвы Менаше дошли до Него. (Б-г принял его молитвы из Своего великого милосердия, хотя на самом деле Менаше был этого недостоин.)

Ашем чудесным образом восстановил правление Менаше, как сказано (2 Диврей аямим 33:13): «И Он вернул его в Иерусалим в его царство».

Позднее Менаше признал: «Вселенной управляет справедливый правитель!» Он уничтожил идолов и разбил изваяние в Храме. Он восстановил жертвенник Ашема, принес на нем мирные и благодарственные жертвы и приказал своему народу служить Ашему.

Моше обещал: «Если вы раскаетесь в изгнании и будете соблюдать Тору от всего сердца, Б-г возвратит ваших пленных (Он Сам тоже вернется, ибо Его Шехина пребывает с вами в изгнании) и будет милосерден к вам. Он соберет вас из народов, среди которых рассеял вас. И даже если ваши изгнанники находятся на краю Вселенной, то и оттуда Ашем, ваш Б-г, соберет вас».

В будущем царь Машиах восстановит династию Давида, отстроит Храм, соберет всех рассеянных по свету евреев. Тот, кто не верит в его приход или не ждет его, отрицает не только более поздние пророчества, но и саму Тору. Ибо Тора совершенно ясно утверждает: «И Ашем, ваш Б-г, возвратит ваших плененных братьев, и будет милосерден к вам, и соберет вас… Если даже вы изгнаны до края Небес… Ашем, ваш Б-г, вернет вас в Землю, которой владели ваши отцы, и вы овладеете ею» (Дварим 30:3—5).

Сколь тщательно должен человек относиться к служению Творцу! Каждый день Небесный Голос объявляет миру: «Возвращайтесь, непослушные дети!» (Ирмеяу 3:14), но люди не обращают внимания на эти слова.

До тех пор пока человек благоденствует в этом мире, в глубине души он верит, что будет пребывать в нем вечно. Но как только ему становится плохо, на него как будто надевают железные цепи и предают Небесному суду. Человека могут осуждать тысячи ангелов, но если хотя бы один из них встанет на его защиту, указав на какую-то необычную заслугу, человек получает прощение.

Если Небесный суд выносит смертный приговор, Ангел Смерти подходит к человеку с пылающим мечом. Охваченный страхом и трепетом человек начинает раскаиваться в своих грехах. Но уже слишком поздно. Раскаяние не достигает цели, если человек при жизни не отрекся от грехов. Два ангела напоминают ему о поступках, совершенных в этом мире, о каждом произнесенном им слове, и человек признает их правоту.

Когда умершего несут к могиле, перед ним идут его деяния, а небесные глашатаи объявляют, была его жизнь греховной или нет. Перед наводящим страх Троном Ашема человек должен держать ответ, причем не только за свои грехи, но и за грехи людей, испытавших его влияние, и даже за те духовные достижения, которые он не совершил из-за своей лени. (Знание о неиспользованных возможностях станет для человека самым тяжелым «наказанием», ибо повергнет его в глубокую печаль и смятение.)

Поэтому пусть человек боится своего Господина, ежедневно анализирует свои поступки и совершает раскаяние, пребывая в этом мире!

Моше продолжал: «Б-г приведет вас в Землю, которую Он обещал вашим праотцам, будет творить для вас добро и многократно умножит вас.

В будущем Он удалит из ваших сердец побуждение ко злу (в дни Эзры Ашем погасил потребность служить идолам, а во времена Машиаха Он избавит нас от всех порочных наклонностей), чтобы вы служили Ему с чистыми помыслами.

Наши мудрецы поясняют, что в последующую за воскрешением мертвых эру Ашем освободит наши сердца от побуждения ко злу. Однако награда за исполнение заповедей не будет столь велика, как сейчас.

Б-г определит меру наказания вашим врагам, угнетавшим вас в изгнании.

Он возрадуется вам, как Он радовался вашим праотцам. Все так и произойдет, если будете слушаться Его Голоса и вернетесь к Нему всем сердцем и душой».

Таким образом, Тора ясно утверждает, что искреннее и совершенное раскаяние положит конец нашему изгнанию.

Рабби Элиэзер говорил: «Еврейский народ будет избавлен только в результате раскаяния».

Рабби Йеошуа подтвердил: «Если евреи не раскаются добровольно, Б-г поставит над нами правителя такого же тяжелого, как Аман. Его жестокие указы заставят евреев вернуться к Ашему».

Рабби Йеошуа бен Леви удостоился чести встретить Машиаха (в Ган Эдене) и спросил его: «Когда же придет Господин?»

«Сегодня», — отвечал Машиах.

Позднее рабби Йеошуа жаловался пророку Элияу, что Машиах обманул его.

«Нет, — объяснил Элияу, — ты не понял его. Он подразумевал (Теилим 95:7): «Сегодня, — если ты внемлешь Его гласу».

Таким образом, есть два возможных срока окончательного Избавления:

• Немедленно, если еврейский народ раскается совершенным образом.

• В определенный момент времени, назначенный Б-гом и скрытый от нас, когда Он снова обратит сердца евреев к Себе.

Моше объясняет, что Тора близка каждому еврею

Теперь Моше объяснял евреям, как надо раскаиваться и возвращаться к Ашему: через изучение Торы.

«Тора, которую я завещаю вам, не есть нечто недоступное, — внушал он. — Не притворяйтесь, что вам ее не понять, ибо я снабдил вас Устным Пояснением к Письменной Торе».

В дом учения входит глупец. Увидев, с каким усердием учатся другие евреи, он спрашивает: «Как можно стать знатоком Торы?» Ему отвечают: «Изучив Алеф-бейт, переходят к Пятикнижию, затем к пророкам и, наконец, к Мишне и Гемаре (Талмуду)».

Глупец думает: «Как же мне все это усвоить?» И сдается, даже не начав учебу.

Мудрый человек думает иначе.

Два человека увидели каравай хлеба, висящий на привязанной к потолку веревке. Один из них сказал: «Это так высоко, что мы никогда не сможем достать его». Другой же подумал: «Совершенно ясно, что если кто-то повесил хлеб, должен быть способ достать его!» Он принес лестницу, палки и «охотился» за хлебом до тех пор, пока не сбросил его вниз.

Вот так же рассуждает мудрый человек и в отношении учения: «Выучу немного Торы сегодня, еще чуток завтра, и так, понемногу, буду учить каждый день, пока не усвою ее полностью».

Далее Моше сказал евреям: «Тора более не пребывает на Небесах — я принес ее на землю и открыл вам. Поэтому не говорите: «Вот если бы у нас был другой Моше, который принес бы Тору с Небес и растолковал ее нам, мы бы учили ее». (Даже если бы Тора все еще пребывала на Небесах и вам пришлось бы напрячь все силы, чтобы получить ее, вы все равно были бы обязаны сделать это).

Тора находится не за морями, и нельзя оправдать себя: «Если бы кто-то мог отправиться в дальние края и привезти нам пояснения к Торе, мы бы учили ее». (Но даже если бы Тора была на другом берегу океана, вы должны были бы отправиться туда и изучать ее.)

Мудрецы наставляли нас, что еврей должен отправиться в центр по изучению Торы, если не может достичь должного уровня изучения в месте своего проживания: «Следуй в место, где изучают Тору, и не говори, что она (Тора) последует за тобой» (Авот4.14).

Слова «Не на Небесах Тора», кроме того, подразумевают, что Б-г не выносит решения по вопросам Торы на Небесах. Он даровал мудрецам власть разрешать на земле все вопросы алахи. Любое решение должно отражать мнение большинства в Санхедрине.

Среди мудрецов возник спор, может или нет стать тамэ (нечистым) определенный тип печи.

Рабби Элиэзер бен Гурканос, возможно, самый выдающийся авторитет своего поколения, объявил, что данная печь чиста, но остальные с ним не согласились.

«Если алаха такова, как я ее толкую, — воскликнул рабби Элиэзер, — пускай рожковое дерево, растущее во дворе, подтвердит это!»

И случилось чудо: рожковое дерево перескочило на одну сотню локтей. «Мы не принимаем доказательства от рожкового дерева», — протестовали другие мудрецы. (Б-г исполнил волю праведника, нарушив законы природы, но твое алахическое суждение, тем не менее, остается неправильным.)

«Если алаха такова, как я учу, пусть ручей докажет это!» — заявил рабби Элиэзер.

И тотчас воды ручья потекли вспять.

«Не приводят доказательства от ручья!» — возражали мудрецы.

И тогда рабби Элиэзер сказал: «Если я прав, пускай это подтвердят стены дома учения!» Когда стены начали оседать, рабби Йеошуа воскликнул: «А вам какое дело до спора, который идет между мудрецами Торы?»

Как только он произнес эти слова, стены перестали крениться. Во имя заслуг рабби Йеошуа они не разрушились, но во имя заслуг рабби Элиэзера не вернулись в вертикальное положение — так и остались в наклонном положении.

Рабби Элиэзер не случайно призвал в свидетели рожковое дерево. Он хотел показать, что постигал мудрость Торы в условиях гнета и бедности (которые символизирует рожковое дерево. Рассказывают, что рабби Ханина бен Доса, заслуги которого поддерживали весь мир, сам съедал за неделю только одну горстку плодов этого дерева.) Тем самым он утверждал, что его решение, основанное на глубоком изучении Торы в крайне неблагоприятных условиях, было определенно истинным.

Затем он обратился за подтверждением своих слов к ручью, намекая на свое превосходство в Торе над другими мудрецами (Тору сравнивают с водой). По этой причине они должны были принять его мнение. В конце концов, рабби Элиэзер приказал стенам дома учения рухнуть. Это означало, что собравшиеся мудрецы, оспаривавшие его правоту, заслуживали уничтожения (Эйней Ицхак).

И, наконец, рабби Элиэзер объявил: «Если я прав, пусть Небеса подтвердят это!»

Раздался Небесный Глас: «Алаха всегда соответствует учению рабби Элиэзера».

Тогда поднялся рабби Йеошуа и произнес: «Тора запрещает нам, решая алахические вопросы, прислушиваться к Голосу Небес. Тора более не пребывает на Небесах, а устанавливается на земле большинством мудрецов, ибо сказано (Шмот 23:2): «За большинством склоняться».

Когда позднее один из мудрецов, рабби Натан, удостоился откровения пророка Элияу, он спросил его: «Что же сказал тогда Б-г?»

Элияу отвечал: «Он улыбнулся (с удовлетворением) и воскликнул: «Мои сыны победили, мои сыны победили». (Небесный Глас был испытанием для мудрецов, чтобы проверить, согласятся ли они с мнением большинства, как это приказывает делать Тора, или нет. И мудрецы выдержали это испытание
.)

Рабби Элиэзер продолжал упорствовать, и мудрецы распорядились сжечь те предметы, которые он в тот день объявил чистыми. Кроме того, они постановили отлучить рабби Элиэзера бен Гурканоса. Непреклонность его позиции угрожала единству учения и соблюдения Торы.

«Кто пойдет к рабби Элиэзеру и скажет ему о нашем решении (при этом не разгневав его)?» — спросили мудрецы.

«Я пойду», — вызвался рабби Акива.

Он надел черные одежды (в знак траура) и сел на расстоянии четырех локтей от рабби Элиэзера.

«Что случилось, Акива?» — спросил его рабби Элиэзер. — Похоже, — произнес рабби Акива, — твои товарищи отделились от тебя».

Рабби Элиэзер все понял. Он разорвал свои одежды и разулся (ибо в соответствии с алахой отлученный должен разорвать одежду и не имеет права носить кожаную обувь). Затем сел на землю и зарыдал.

Скорбь праведника привела к тому, что треть мирового урожая оливковых пальм, пшеницы и ячменя пропала. В этот же день тесто, которое замесили женщины, прокисло.

Глава Санхедрина рабан Гамлиэль, бывший инициатором отлучения, плыл в этот момент по морю на корабле. Океан забушевал, а волны величиной с башню грозили поглотить судно.

«Сдается мне, — заметил он, — в мире неспокойно из-за постановления в отношении рабби Элиэзера бен Гурканоса».

Он обратился с молитвой к Б-гу: «Властелин Вселенной, Ты знаешь, что я сделал это не ради личных почестей или славы отцовского дома (чтобы доказать свое превосходство). Только ради Тебя я отлучил его, дабы прекратить разногласия среди еврейского народа. (Мы знаем истинную цену ему; он является величайшим мудрецом и святым человеком, но его позиция ведет к расколу Торы.)»

После этих слов море утихло.

Другой смысл стиха «Не на Небесах Тора» состоит в том, что великая мудрость Торы не пребывает среди тех, кто посвятил себя светским наукам.

Мудрец Шмуэль учил: «Эти слова относятся к астрономам, всматривающимся в небеса (то есть, к тем, кто проводит время в изучении астрономии)».

«Ты сам являешься астрономом и, одновременно, великим мудрецом Торы!» — возражали ему люди.

Он пояснил: «Изучением астрономии я занимаюсь только в банях (то есть там, где о Торе думать запрещено)».

Евреи спросили у Моше: «Наш учитель Моше, ты утверждал: «Не на Небесах Тора и не за морями». Тогда где же она?»

Моше отвечал: «Она очень близка к вам, когда вы изучаете ее в домах учения; все то время, пока вы, изучая ее своими устами, подготавливаете свое сердце для ее исполнения. (Если же только губы участвуют в изучении, Тора никогда не приблизится к вам.)

Один из мудрецов рассказывал: «Однажды во время путешествия я встретил человека, который был несведущ в Торе и ее заповедях и пренебрегал изучением Торы.

«Сын мой, — спросил я его, — что же ты ответишь своему Отцу на Небесах в день Суда?»

«У меня есть веская причина, — ответил он. — Я скажу, что Небеса не одарили меня умом для изучения Торы».

«А чем ты занимаешься?» — спросил я его.

«Я — рыбак», — последовал ответ.

«Как ты работаешь?» — поинтересовался я.

«Мне дают лен, — объяснил он, — из которого я плету сети. Я бросаю их в море и ловлю рыбу».

Я сказал ему: «Ты достаточно смышлен, чтобы плести сети и ловить рыбу. Как же ты можешь говорить, что не понимаешь Тору, в которой сказано: «Ибо слово очень близко к тебе, в твоем сердце и в твоих устах (оно), чтобы исполнять его (Дварим 30:14)?»

Он пал ниц в искреннем раскаянии, и я успокоил его: «Сын мой, много есть подобных тебе, кто представит оправдания в день Суда. Но Б-г не примет их».

Моше говорит в заключение, что если человек соблюдает Тору, то удостоится вечной жизни

В благословениях и проклятиях Моше обещал, что если евреи будут соблюдать Тору, то насладятся материальным благополучием и миром; в противном случае их ждут физические страдания. Сейчас он напомнил им, что при соблюдении Торы они удостоятся «жизни» — близости к Ашему, означающей вечную жизнь. Выбор целиком в руках человека.

«Я призываю небеса и землю быть свидетелями, — завершил свою речь Моше, — что вы изберете путь жизни, путь Торы, чтобы жили вы и ваши потомки.

Ибо Тора, которой вы занимаетесь, есть ваша жизнь в этом мире и долгота ваших дней в Грядущем Мире.

В конце изгнания вы соберетесь вместе и станете жить в Земле, которую Б-г обещал Аврааму, Ицхаку и Яакову».

Как только Моше закончил говорить, евреи вернулись в свои шатры.
9. Глава Ваелех

Моше успокаивает евреев, обеспокоенных его неминуемой смертью

Небесный Глас открыл Моше в день его смерти: «Тебе осталось прожить всего день». Услышав это, Моше из лагеря левитов (где стоял его шатер) направился в лагерь израэлитов, чтобы попрощаться с евреями и успокоить их, встревоженных его неминуемой кончиной.

Скромность Моше была так велика, что он считал своим личным долгом попрощаться с народом.

Вот что он сказал им в утешение: «Я — старый человек ста двадцати лет от роду. Мне не позволено более учить вас Торе; Ашем закрыл передо мной источники мудрости».

Б-г чудесным образом закрыл перед Моше источники мудрости, чтобы тот без сожаления уступил место Йеошуа. Каким образом «родники мудрости закрылись перед ним»? Июн Яаков считает, что Моше не мог более понимать новые аспекты в том, что он изучал, но, без всякого сомнения, не забыл ничего из узнанного ранее.

Анаф Йосэф поясняет, что Моше утратил способность передавать свои знания евреям. Раньше он мог излагать Тору на их уровне и делать ее понятной для них. Но ко времени своей кончины он достиг таких глубин понимания, что был не в состоянии разъяснить еврееям Тору — «источники мудрости» не изливались больше на окружающих.

Эта точка зрения помогает понять толкование Сифри следующего стиха: «его глаза не затмились» (34:7), то есть, он все еще мог различать чистое и нечистое, запрещенное и разрешенное, и «его щеки не впали» (там же), то есть, он все так же усердно занимался изучением Торы.

«Б-г не разрешает мне пересечь Иордан, но это не должно беспокоить вас! Перед вами будет шествовать Его Шехина, а Йеошуа будет вашим вождем.

Б-г разобьет народы Ханаана подобно тому, как Он разбил царства Сихона и Ога. Я ухожу от вас, ибо я человек, и дни мои сочтены. Но Б-г вас не покинет, пока вы Ему служите и остаетесь верными Ему».

Моше призвал Йеошуа и оказал ему почести в присутствии всех евреев. Он облачил его в царские одежды, усадил на свое кресло и возложил ему на голову корону — все это для того, чтобы евреи приняли его как нового вождя. Моше ободрил Йеошуа: «Черпай силу из Торы и заповедей. Ты проживешь до тех пор, пока Земля не будет завоевана и распределена между коленами. Б-г будет с тобой, не бойся и не трепещи!»

В день своей смерти Моше пишет тринадцать свитков Торы

Седьмого адара 2488 года, в день своей смерти, Моше совершил множество дел:

Он заключил новый завет между Ашемом и сынами Израиля (как это было объяснено в разделе Ницавим)»; обучил евреев песне Аазину, благословил все колена и тринадцать раз переписал всю Тору с начала до конца, от «В начале сотворил» до «перед глазами всего Израиля». Он мог сделать все это только с помощью чудесного содействия Небес, ибо человек не в состоянии за день переписать свиток Торы даже один раз.

Он распределил двенадцать свитков Торы между коленами, а тринадцатый поместил в ковчег, чтобы его хранили левиты. Если кто-нибудь попытается внести изменения в любую часть текста Торы, всегда можно сверить его правильность с оригиналом, хранящимся в ковчеге.

Раз в семь лет необходимо собирать весь народ, чтобы он услышал, как царь читает Тору

Моше разъяснил евреям заповедь, которую надо исполнять царю и всему народу каждые семь лет:

Когда евреи придут в Иерусалим на праздник Суккот на следующий год после шмиты, то они должны в самом начале холь амоэд (будней праздника) собраться и слушать, как царь читает и толкует Тору. Присутствовать должны все: мужчины, женщины и дети. О начале собрания возвещают звуки труб.

В эзрат нашим (дворе, предназначенном для женщин) в Храме воздвигают высокую деревянную платформу, на которой восседает царь.

Царь стоя получает свиток Торы и произносит над ним благословение. Затем он садится и читает несколько отрывков из книги Дварим, среди которых Шма (6:4—8) и проклятия и благословения из раздела Ки таво.

После заключительного благословения Торы царь читает семь особых благословений.

Даже величайшие мудрецы должны слушать чтение Торы с благоговейным вниманием. Царь действует как представитель Б-га, поэтому каждый еврей должен внимать произносимым словам, как если бы они исходили от Синая.

Предназначение этой заповеди — укрепить еврейский народ в соблюдении Торы и Б-гобоязненности.

Заповедь собирания всего народа раз в семь лет (ак'эль) исполняли все праведные цари.

— при царе Агриппе рассказывают, что он читал Тору стоя. Мудрецы восхваляли его за это.

В праздничный день рабби Йоханан бен Берока и рабби Элазар бен Хисма навестили своего учителя рабби Йеошуа, жившего в Пекиине (навестить в праздник своего учителя Торы — заповедь для ученика).

«Что нового вы услышали сегодня в доме учения?» — спросил их учитель.

«Мы — ваши ученики, — отвечали они. — Нам не подобает говорить в вашем присутствии».

«Но тем не менее, рассказывайте, — приказал им учитель. — Каждое собрание мудрецов в доме учения приносит что-то новое. Кто давал урок?»

«Рабби Элазар бен Азария», — отвечали они.

«Какова была тема занятия? — продолжал расспрашивать учитель.

«Раздел ак'эль — заповедь собирания всего народа», — отвечали ученики.

«Чему же он учил?» — спросил рабби Йеошуа.

«Он обсуждал стих (3:12) — «Собери вместе весь народ: мужчин, женщин и детей». Не вызывает сомнений, говорил он, почему должны придти мужчины — они обязаны изучать Тору. Женщины приходят, чтобы послушать чтение. Но зачем родителям приводить с собой маленьких детей (они не могут ни учить, ни слушать)? И рабби Элазар бен Азария пояснил: «Тора приказывает приводить с собой детей, чтобы Ашем наградил тех, кто их привел».

Рабби Йеошуа воскликнул в возбуждении: «Какое прекрасное объяснение! И вы чуть было не скрыли его от меня!»

Эти слова Гемары показывают, как Б-г любит еврейский народ. Родители приводят детей на собрание, чтобы не оставлять их дома без присмотра. Б-г превратил необходимость в заповедь, и если родители приводили детей «во имя Небес» (потому что Он так приказал), то получали за это дополнительную награду. Кроме того, известно, что окружающая обстановка очень сильно влияет на развитие ребенка еще до начала его фактического обучения. Атмосфера, парящая на всенародном собрании, без сомнения, оказывает глубокое и позитивное воздействие даже на ребенка. Комментаторы объясняют: Какую награду получат родители за то, что приведут с собой детей? Дети научатся бояться Б-га и исполнять заповеди. Таким образом, они будут следовать дорогой Торы, а именно это — самая высокая награда родителям.

Моше умоляет Ашема отменить смертный приговор

Начиная с первого адара, когда Моше узнал о неизбежности своей смерти, вплоть до седьмого адара, он постоянно молил Ашема продлить его жизнь. (Ибо человек не должен терять веру в милосердие Б-га, даже если приговор уже вынесен.)

Ашем объявил о смерти Моше так: «Вот, приближаются дни, когда ты должен умереть».

Почему Он не сказал просто: «Вот, ты должен умереть»?

Наши мудрецы рассказывают о таком случае.

Рабби Шимон бен Халафта был однажды приглашен на обрезание, где отец угощал гостей вином семилетней выдержки.

«Остатки этого вина, — сказал он, — я сохраню до свадьбы сына». Пиршество продолжалось до полуночи, после чего рабби Шимон бен Халафта возвратился в свой город. Обычно он предпочитал не ходить в одиночку по ночам, опасаясь мазикин (вредоносных сил), но так как нынче он возвращался после исполнения заповеди, то верил в Б-жественную защиту.

По дороге он встретил ангела Смерти.

«Кто ты?» — спросил его рабби Шимон.

«Я — посланец Б-га», — отвечал ангел.

«Почему сегодня ночью ты выглядишь так необычно?» — спросил рабби Шимон. (Мудрецы нередко видели ангела Смерти и знали, как он выглядит.)

«Меня огорчают легкомысленные заявления некоторых людей о том, чем они собираются заниматься в будущем, — сказал ангел. — Им никогда не приходит в голову, что они могут неожиданно умереть. (Если бы они подумали об этом, то немедленно раскаялись бы.) Хозяин дома, где ты был вчера вечером, сказал, что собирается сберечь часть дорогого вина для хупы своего сына, а сын его умрет через тридцать дней».

«Назови же и мне день моей кончины», — попросил его рабби Шимон.

«Я не властен над тобой и людьми, равными тебе, — признался ангел. — Если Б-г хочет ваших праведных поступков, Он удлиняет ваши жизни, как сказано (Мишлей 10:27): «Б-гобоязненность добавляет дней».

Таким образом, Ашем мог бы продлить жизнь Моше сверх отведенных ему ста двадцати лет. Он очень неохотно отнимает жизнь у праведника, как сказано: «Драгоценна (нелегка) в глазах Ашема смерть Его благочестивых» (Теилим 116:15).

Стремясь подчеркнуть Свое нежелание, Ашем не сказал Моше прямо: «Ты должен умереть», а говорит о «приближающихся днях смерти».

Более того, Б-г намекнул: «Твои дни умрут, а не ты», ибо праведника зовут «живым» даже после его смерти.

Услышав это, Моше воскликнул в испуге: «И Ты объявляешь мне о моей смерти так же, как я восхваляю Тебя!? Я объявил: «Вот, Ашему принадлежат Небеса и Небеса Небес» (Дварим 10:14), а Ты заявляешь: «Вот, ты должен умереть»!?

Испуг Моше можно понять из такой притчи:

Один человек нашел на пустынной дороге потерянный кем-то меч, сделанный с большим искусством и украшенный драгоценными камнями.

«Только царю подобает владеть таким оружием», — подумал путник и направился во дворец.

Стража пропустила его, и, оказавшись в тронном зале, человек с поклоном передал царю подарок.

«Мне редко приходилось видеть такое прекрасное оружие», — воскликнул царь и долго любовался дорогим подарком, а потом позвал стражу и приказал отрубить дарителю голову.

Человек испытал грандиозное потрясение. «Неужели вы обезглавите меня мечом, который я с почтением преподнес вам?» — восклицал несчастный, но мольбы его были тщетны.

Вот так и Моше был устрашен, когда Б-г объявил о его смерти, употребив то же самое слово «вот», которое он произносил, восхваляя Б-га.

Тиферет Цион объясняет, что слово «вот» подразумевает явную манифестацию. Время, когда Моше являлся вождем, было периодом явного проявления Шехины, когда чудеса происходили ежедневно. Ашем сообщил Моше, что к условиям Эрец Исраэль лидерство подобного рода не подходило, ибо евреи не были готовы к нему. Именно поэтому Моше не мог ввести евреев в Эрец Исраэль.

Р. Бехае объясняет, что утверждение: «Вот, подошли дни, когда ты должен умереть», говорит не о наказании Моше; скорее, смерть явилась для него своего рода вратами в Грядущий Мир, где он получит заслуженную им вечную награду. Ашем не «обезглавит его» с помощью подарка, который предложил Моше. Употребление слова «вот» имело такой смысл: «За то что при жизни ты восхвалял Меня, твоя душа теперь будет обитать под Небесным Троном Славы».

Ашем отвечал ему: «А разве не сказал ты, когда Я хотел послать тебя в Египет, чтобы освободить евреев: «Вот, они не поверят мне?!»

«Почему я должен умереть, — протестовал Моше, — Ты назначил наказание карэт за тридцать шесть грехов. Разве я совершил хотя бы один из них?»

«Но Я провозгласил смерть самому первому человеку, Адаму», — отвечал Ашем.

«Адам заслужил смерть, ибо нарушил Твою заповедь, — отвечал Моше, — а я не совершал ничего подобного». «Ты включен в приговор Адаму», — отвечал Ашем.

Правитель приговорил женщину к длительному тюремному заключению. Женщина была беременна и родила в тюрьме мальчика. Здесь он провел свое детство.

Однажды мимо проезжал правитель. Малыш побежал за ним и спросил: «Скажите, за какое преступление я должен сидеть в тюрьме?»

Тот ответил: «За преступление твоей матери!»

Так и Ашем сказал Моше: «Души людей всех поколений являются частью души Адама. Поэтому смертный приговор Адаму относится к каждому его потомку. Вспомни, что даже праведник Авраам, освятивший Мое Имя в мире, должен был умереть».

Моше отвечал: «Авраам породил Ишмаэля, чьи потомки разгневали Тебя. (Это убеждает нас, что Авраам не смог полностью очистить себя от греха Адама и поэтому заслуживал смерти.)»

«Но ведь и Ицхак, подставивший свою шею под нож с желанием быть принесенным в жертву, тоже умер»,— напомнил Ашем.

Моше возражал: «Ицхак произвел на свет ненавистного Эсава. (Значит, и Ицхак обладал следами нечистоты Адама. Поэтому и он заслужил смерть.)»

«Но ведь умер даже Яаков, — сказал Ашем. — Яаков, который породил двенадцать совершенных сыновей, они все были праведники».

«Яаков не смог достигнуть моего уровня духовности, — настаивал Моше. — Разве он шествовал по облакам и походил на ангелов? Разве он разговаривал с Тобой лицом к лицу? Разве он получил Тору подобно мне?! (Он умер, ибо его тело не было совершенно очищено, а мне не нужна смерть, чтобы освободить меня от моего тела.)»

«Прекратим разговор, — сказал Ашем. — Такова Моя воля».

«Властелин Вселенной, — умолял Моше, — поднимись со Своего Трона Суда и пересядь на Трон Милосердия. Пусть мои грехи будут искуплены моими страданиями, которые Ты навлечешь на меня, но не дай мне попасть в число людей, которых заберет ангел Смерти. Если только Ты примешь мои молитвы, я буду восхвалять Тебя перед всем человечеством, ибо сказано: «Я не умру, а буду жить и возвещать дела Б-га» (Теилим 118:17)».

«Это невозможно, — отвечал Ашем. — Решение о неминуемости смерти было вынесено в древности и относится даже к праведникам».

Ангел Смерти не подвластен ни одному человеку. Когда подходит время умирать, никто не может сказать: «Мой слуга заменит меня».

Никто не может использовать оружие, чтобы победить ангела Смерти.

Никто не может сказать ему: «Подожди, я закончу расчеты и сделаю указания по дому. Тогда я приду».

Давид объявил: «Наши дни на земле подобны тени, и нет надежды» (1 Диврей аямим 29:15).

Надежда есть всегда, но не в этом случае. Человек может мечтать о богатстве, силе, мудрости или могуществе, но не может надеяться на спасение от смерти и на вечную жизнь. Не было пророка, равного ему, о котором сказано (Шмот 33:11): «И Ашем говорил с Моше лицом к лицу». Тем не менее он не смог избежать смерти.

Когда Моше понял, что его молитвы не приняты, он стал умолять ангела, поставленного над землей и небесами: «Попроси о милости ко мне!»

Ангел отвечал: «Перед тем как попросить за тебя, я должен просить о том, чтобы небеса и земля не были разрушены. Ибо в пророчестве сказано о будущем: «И небеса свернутся как свиток» (Йешаяу 34:4). Моше отправился к ангелу, который отвечал за горы и холмы, и молил его: «Попроси о милости ко мне!»

«Прежде чем просить за тебя, — отвечал ангел, — позволь мне попросить за самого себя, ибо предсказано, что «горы отступят и холмы сдвинутся» (там же 54:10).

Моше обратился к ангелу моря с той же просьбой.

«Бен Амрам, — удивился тот, — почему ты просишь о помощи именно меня? Разве не ты с помощью своего посоха приказал мне, чтобы море расступилось?! Я подчинился, ибо не мог воспротивиться силе сопровождавшей тебя Шехины.

Когда таким образом Моше напомнили о великих его свершениях, он воскликнул: «О, все это в прошлом! Я был царем, когда пересекал Ям Суф, а теперь я падаю ниц в молитве, но на нее не обращают внимания».

В конце концов Моше пошел к великому ангелу Мататрону и взмолился: «Попроси для меня пощады, чтобы я не умер!»

«Моше, — отвечал ангел, — зачем прилагать столько усилий? Из-за Небесного полога я слышал, что твои молитвы по этому поводу не приняты».

Моше закрыл лицо руками, зарыдал и воскликнул: «Кого же еще мне просить о пощаде?»

«Моше, — спросил его Ашем, — что причиняет тебе такую муку?»

«Я боюсь ангела Смерти», — отвечал Моше.

Ашем успокоил его: «Я не позволю ему забрать твою душу. Твоя кончина не будет похожа на смерть других людей. Ты сегодня так же энергичен, как и в молодости. Тебе не придется готовить саван или гроб, ибо тебе их обеспечат Небеса. Тебя не похоронят ни члены твоей семьи, ни друзья — это сделаю Я и Мое Небесное воинство».

«Меня очень тревожит судьба моей матери, Йохевед, — признался Моше. — Она уже лишилась двух своих детей, Аарона и Мириам. Теперь ей предстоит потерять и меня?»

«Так решено, — отвечал Ашем. — До сих пор лидером был ты. Теперь пришел черед Йеошуа».

«Мой Господин, — молил Моше, — если я должен уступить место новому вождю, позволь мне остаться его учеником!»

«Попробуй, если хочешь», — уступил Ашем.

Моше тотчас же пошел к шатру Йеошуа. Увидев его, Йеошуа удивился: «Неужели ко мне пришел мой учитель Моше?»

Они направились к Мишкану, причем Моше шел слева от Йеошуа (как подобает ученику). Когда они вошли внутрь, опустилось Облако Славы, образовав между ними подобие перегородки.

После того как Облако поднялось, Моше спросил Йеошуа: «Что за Б-жественное сообщение ты получил?»

Йеошуа ответил: «Когда Б-г являлся тебе, разве мне сообщали о содержании Его послания?! (Облако разделило нас, так как слова Б-га были предназначены только мне, и я не могу открывать их тебе.)»

Тогда Моше воскликнул: «Уж лучше сотня смертей, нежели эта зависть!»

Когда евреи пришли к Моше за наставлениями по Торе, он сказал: «У меня нет на это разрешения».

Тем не менее народ настаивал, чтобы он учил их до тех пор, пока Небесный Голос не объявит: «Учитесь у Йеошуа».

Йеошуа занял место во главе, Моше сел справа от него, а слева разместились сыновья Аарона.

Когда Йеошуа поднялся, чтобы начать урок, он столь сильно трепетал при мысли, что ему придется говорить в присутствии своего учителя, что ему потребовалась поддержка.

Моше лишился мудрости и не мог понять, чему учит Йеошуа.

Когда Йеошуа закончил, к Моше подошли люди и пожаловались:

«Его Тора не так понятна, как твоя, к которой мы привыкли». Моше не мог учить их и был охвачен таким отчаянием, что воскликнул: «Властелин Вселенной, до сих пор я просил тебя о сохранении своей жизни, теперь же прошу забрать мою душу!»

Моше так отчаянно просил о продлении жизни потому, что «жизнь» для него означала получение новых знаний о Торе и заповедях, а со смертью он терял эту возможность.

Никто не мог оценить «жизнь» так, как Моше, который каждую секунду тратил на духовное совершенствование. Когда он утратил эту возможность, жизнь потеряла для него всякую ценность.

Когда Ашем увидел, что Моше примирился с мыслью о смерти, Он успокоил его: «Клянусь, как ты вел Моих сынов в этом мире, так ты вновь поведешь их в будущем (после воскрешения мертвых)!»

Моше предупреждает евреев, чтобы они признали Б-жественное правосудие, когда в будущем будут наказаны за идолопоклонство

Ашем предсказал Моше: «Пока твое тело будет покоиться с твоими отцами, твоя душа будет храниться под Троном Моей Славы вместе с душами твоих отцов.

После твоей смерти порочные люди из народа пренебрегут Моим заветом и будут служить идолам».

Ашем предсказал то, что случится во времена Первого Храма, когда развращенные цари принудят многих евреев к идолопоклонству.

«В этот день возгорится Мой гнев, и Я скрою Свое лицо от них и заставлю их страдать». В то же время Ашем говорил так, как говорит любящий отец, который отворачивается, чтобы не видеть страданий сына.

«Тогда евреи признают: «Из-за того, что Шехина покинула нас (из-за наших грехов), пришло на нас это зло».

«Эта мимолетная мысль о раскаянии, однако, не заставит Меня избавить их от бед. Я и далее буду скрывать Свое лицо, будто не замечаю их страданий, и буду ждать истинного раскаяния.

Им придется стать свидетелями разрушения своих Храмов и выдержать изгнание».

Р. Бехае поясняет, что Тора сперва использует только одно выражение эстер(Я скрою Свое лицо от них), намекающее на вавилонское изгнание, длившееся семьдесят лет. Здесь же использовано двойное выражение эстер астир, что указывает на длительное сокрытие Б-жественного Присутствия, на нынешнее наше изгнание.

Мудрецы учили: «Никогда не было более страшного момента в истории нежели тот, когда Всемогущий предсказал Моше: «И Я без сомнения скрою Свое лицо в тот день» (Дварим 25:18).

Эти скупые слова Торы охватывают две тысячи лет мрачной истории изгнания, мрачной, ибо Шехина открыто не проявляет себя среди нас.

В эпоху Храма присутствие Б-га среди еврейского народа было очевидным. При посещении Храма люди видели в Святом Доме десять явных чудес.

Даже после разрушения Храма слова Б-га еще можно было непосредственно слышать из уст пророков.

По завершении эры пророков Б-г почти полностью «скрыл Свое лицо». Сохранился лишь один остаток прежнего величия — Его Тора — с чьей помощью мы только и можем преодолеть мрак галута. Ее изучение поможет нам правильно оценить свою историю и открыть для себя Ашема даже в изгнании.

«А теперь запиши песнь Аазину (Дварим 32:1-43). Ты и Йеошуа объясните ее народу и научите евреев произносить ее. В ней предсказывается наказание за оставление Меня. Когда позднее они будут страдать в изгнании, пусть не приписывают судьбу случайности, пусть они поймут, что Я судил их по справедливости.

Если они вернутся ко Мне и возопят, Я отвечу им. Тогда они осознают, что Я всегда был с ними в их страдании».

Женщина, рожая, начала кричать от боли. Ее мать, услышав крики, тоже начала кричать.

«В чем дело? — спросил сосед. — Разве рожают обе?»

Ответила мать: «Разве боль моей дочери не является и моей болью?»

Вот так и Б-г скорбел на Небесах, когда был разрушен Храм. Он как бы страдает вместе с нами в изгнании, как сказано: «Я вместе с ним в горе» (Теилим 91:15).

Б-г обещал: «Песнь Аазину и всю Тору еврейский народ никогда не забудет в ходе истории.

Когда в будущем евреи согрешат, они прочтут Аазину и признают, что получили предостережение не нарушать Тору. Я исполнил Свою часть завета, а им это не удалось».

Моше подчинился приказанию Б-га. Он записал песнь Аазину, включив ее в Тору. Затем собрал старейшин и народ и разъяснил им ее смысл.

В день своей смерти Моше не собирал людей, как обычно, трубными звуками. Он приказал похоронить свои серебряные трубы, чтобы никто не мог воспользоваться ими. Моше считал, что они не должны звучать в день его смерти, ибо цари обычно собирают своих подданных звуками трубы, а «В день смерти нет власти» (Коэлет 8:8).

В этот день между царем и простым человеком нет никакой разницы, ибо даже власть над людьми не может спасти царя от смерти.

Заповедь каждому еврейскому мужчине написать для себя свиток Торы

Написать для себя свиток Торы — это заповедь для каждого еврея. Лучше сделать это самому, но можно нанять опытного писца (софера), чтобы тот переписал свиток.

Сегодня мы приобретаем сфарим (книги Письменной и Устной Торы). Тем самым достигается цель заповеди (и, в соответствии со многими алахическими авторитетами, исполняем и саму заповедь): чтобы у каждого еврея был под рукой выверенный текст Торы для изучения.

Также вошло в обычай приобретать долю в общинном свитке Торы, чтобы участвовать в исполнении заповеди ее написания. Последние буквы обычно вписываются в свиток только после того, как были «куплены» членами общины.
10. Глава Аазину

Содержание песни Аазину и перечисление десяти пророческих песен

В песне Аазину в поэтической форме предсказано будущее еврейского народа. В ней говорится о наказании за нарушение завета с Ашемом и о том, как Ашем покарает тех, кто вредил евреям в изгнании.

Всего существуют десять пророческих песен, среди которых Аазину четвертая:

1. Первую песнь Адам произнес в Ган Эдене. Он составил «Песнь для дня Шабата», в которой восславил величие Шабата.

2. На берегах Ям Суф Моше и сыны Израиля пели песнь о своем чудесном освобождении от армии фараона.

3. Сыны Израиля пели песнь, восхваляющую колодец Мирьям (раздел Хукат).

4. Моше научил народ песне Аазину в день своей кончины.

5. В битве с эморейцами в Гивоне, когда солнце чудесным образом остановило свое движение ради побеждающей еврейской армии, Йеошуа пел песнь.

6. Девора и Барак сочинили песнь, когда Б-г предал в их руки врагов, в том числе и хананейского полководца — Сисру (Шофтим 5).

7. Когда Хана родила Шмуэля после долгих лет бесплодия, она восхвалила Ашема пророческой песнью (1 Шмуэль 2).

8. В конце жизни царь Давид сочинил песнь в благодарность Ашему за спасение от врагов (II Шмуэль 22).

9. Царь Шломо написал Шир аширим (Песнь песней). 
10. Десятую, самую великую песню, споют евреи, когда Б-г освободит их от нынешнего изгнания.

Первые девять песен названы шира (женский род), а десятая названа шир (мужской род), как сказано: «В этот день в земле Иеуды будет спет шир (Иешаяу 26:1).

После освобождений, послуживших поводом для сочинения первых девяти песен, неизбежно следовали новые трудности. Поэтому каждое из освобождений подобно состоянию женщины, переживающей тяготы беременности, родов и все-таки снова и снова радующейся зарождению новой жизни.

Однако десятая песнь положит конец всем невзгодам.

Первая часть песни, стихи 1—6: вступление

Моше призывает небеса и землю свидетельствовать, что он предупреждал евреев соблюдать Тору
Перед тем как начать песнь Аазину, Моше приказал небесам и земле: «Замрите! Не двигайтесь, пока я не закончу мою песнь!»

Небеса задрожали. Ужасающее смятение потрясло высшие миры из-за того, что человек осмелился посягнуть на движение вселенной.

«Моше, Моше, — раздался голос, — зачем ты вызываешь этот беспорядок?»

«Я приказываю небесам и земле остановиться, ибо я призову Имя Ашема. Поэтому воздайте честь нашему Б-гу!» — отвечал Моше.

При этих словах земля и небеса затихли и пребывали в таком состоянии до тех пор, пока Моше не закончил свою пророческую песнь. Счастлив тот человек, которому повинуется природа!

Великие праведники способны изменять ее законы:

• Йеошуа превратил ночь в день. В ходе сражения с эморейским царем он приказал солнцу остановиться, и оно подчинилось ему.

• Пророк Элияу превратил зиму (сезон дождей) в лето. Он сказал: «Клянусь, что и дождь, и роса будут выпадать по моему слову» (I Мелахим 17:1). После чего наступила засуха, наказывая евреев за поклонение идолам.

• Пророк Шмуэль превратил лето в зиму. Когда евреи просили его поставить над ними царя, Шмуэль разгневался. Чтобы люди осознали свой грех, он попросил Ашема вызвать проливной дождь во время сбора урожая. Увидев это, «народ устрашился Ашема и Шмуэля» (I Шмуэль 12:18).

• Моше превратил воды в сухую землю, когда евреи пересекали Ям Суф.

• Пророк Элиша направил в пустынные земли потоки воды. Это случилось, когда цари Еорам и Еошафат вышли на битву с Моавом. Пересекая обширную пустыню, они чуть не погибли от жажды. Элиша пророчествовал, что Б-г пошлет в пустыню воду. По его словам на следующее утро в Эдеме выпал дождь, и оттуда вода устремилась в пустыню.

Почему Б-г наделил праведников способностью изменять законы природы? Чтобы люди боялись их и так учились бояться Ашема.

Однако у Моше была еще одна заслуга, заставившая умолкнуть небеса и землю.

Всемогущий обещал евреям: «Если вы склоните свои уши, чтобы слушать слова Торы, то все, в свою очередь, замолкнут, внемля вашим словам». Моше внимательно слушал слова Торы, поэтому небеса и земля затихли и слушали его, когда он заговорил.

Почему, убеждая евреев соблюдать Тору, Моше призвал в свидетели небеса и землю (а не людей)?

1. Моше избрал свидетелей, которые будут существовать вечно.

2. Кроме того, Моше предупреждал: «Небеса будут свидетельствовать перед Б-гом, соблюдаете ли вы заповеди, например, такие как освящение молодой луны и соблюдение праздников. Земля засвидетельствует, соблюдаете ли вы десятины, запрет на одновременный посев разных видов растений, а также другие законы, относящиеся к земледелию.

3. И, наконец, сами свидетели накажут вас, если вы нарушите слово Б-га.

Вам необходимы дождь с небес и плодородная почва. Если согрешите, небеса не дадут вам дождя, а земля перестанет проявлять к вам щедрость.

4. Кроме того, усвойте урок, который вам дают земля и небеса! Посмотрите, с каким постоянством они исполняют свое предназначение. Разве какой-либо день начинался с восхода солнца на западе? Разве когда-нибудь принесла земля ячмень из посаженных в нее пшеничных зерен? Разве море когда-нибудь пересекало установленные для него границы?

Животные также покорно выполняют свою работу. Разве когда-либо бык роптал: «Сегодня я не буду пахать»? Или осел отказывался нести свою ношу? Учитесь у них твердости в вашей приверженности Торе».

Моше провозглашает, что Тора уподоблена дождю, поскольку дарует жизненную силу
Моше продолжал: «Небеса и земля будут свидетельствовать, что я сейчас уподобляю Тору дождю». Почему Моше сравнил Тору с дождем?

Среди многих причин есть и такие:

• Как без воды, так и без Торы не может существовать вселенная.

• Как дождь падает сверху, так и мы получили Тору с Небес.

• Вода — это основной очиститель. Так и Тора очищает и возвышает тех, кто изучает и соблюдает ее «во имя Небес».

• Дождь не порождает новое растение, а только помогает развитию и созреванию уже имеющегося. Так и Тора помогает развитию души человека. (Сначала человек должен посвятить свое сердце и ум изучению Торы, и только тогда его занятия принесут плоды.)

• Еврей никогда не устает, изучая Тору. Рыба живет в воде, но, тем не менее, с жадностью набрасывается на каждую каплю дождя. Так и человек, погруженный в Тору, жаждет услышать все новые и новые ее толкования.

Моше объявил также: «Мои слова будут выпадать подобно росе».

Почему, сравнив Тору с дождем, Моше затем сравнил ее с росой?

Дождь не всегда радует людей: он доставляет огорчения путникам на дороге, может нанести серьезный ущерб виноделам.

Чтобы мы не проводили аналогий и не думали, что Тора тоже может омрачить нашу жизнь, Моше добавил, что Тора в этом отношении подобна росе. Все без исключения радуются, когда выпадает роса, — так и Тора приносит только радость.

Когда Моше учил: «Моя Тора прольется подобно дождю», он использовал необычный термин яароф, который также означает «проломит шею».

Он намекал: «Изучение Торы может принести вам затруднения. Изучайте ее, даже если это грозит «сломать вам шею». Я был готов умереть ради Торы».

Какое происшествие имел в виду Моше?

Когда Моше поднялся на небеса, чтобы получить скрижали для еврейского народа, ангелы негодовали от того, что Тора попадет в руки людей, и хотели убить Моше своим дыханием. Однако он успокоил ангелов: «Почему вас так беспокоит потеря двух каменных глыб? Разве они чего-нибудь стоят? Отпустите меня!»

Он напоминал купца, на которого в лесу напала банда граббителей. Разбойники пригрозили ему смертью, тогда он вынул мелочь из карманов и сказал: «Посмотрите, как мало у меня денег. Неужели стоит совершать преступление ради этих грошей?»

Эти слова убедили грабителей, и они решили: «Эти монеты немногого стоят. Отпустим его!»

Вернувшись домой, купец вытащил из-под подкладки своего пальто спрятанные там драгоценности и продал их.

Вот так и Моше умалил значение Торы перед ангелами. Но принеся Тору евреям, он открыл им ее истинную цену. «Тора из Твоих уст лучше для меня, чем тысячи золота и серебра» (Теилим 119:72).

Моше сказал евреям: «Так же как я рисковал своей жизнью, оставаясь на Синае среди ангелов, так и вы должны быть готовы пожертвовать собой ради Торы!»

Утверждение Моше «Как дождь прольется мое учение, как роса заструится мое речение» содержало также молитву, чтобы его обращение не прошло незамеченным, но проникло в сердца сынов Израиля: «Пусть мои учения будут приятны сынам Израиля как дождь. Пусть мои слова будут благосклонно восприняты ими словно роса. Пусть они будут подобны ветрам, дующим над полями осенью, и весеннему дождю, орошающему травы в месяце адаре».

Слова «мои учения» относятся к Письменной Торе, а выражение «мое речение» — к Устной.

Моше призывает народ отвечать хвалой Ашему каждый раз, когда будет упомянуто Имя Б-га
Перед песней Аазину Моше сделал такое поучение: «Как только я упомяну Имя Ашема, вознесите Ему хвалу, произнеся «амен». Из этого стиха наши мудрецы сделали вывод, что после каждого благословения, произнесенного в Храме, люди должны отвечать: «Да будет благословенно Имя Его славного царства вовеки веков».)

Мы также соблюдаем правило «отзываться благословением», когда хазан (кантор) в синагоге упоминает Имя Б-га в благословениях и когда слышим благословения из уст другого человека.

— Когда мы слышим произносимое кем-нибудь благословение, мы отвечаем: «Барух у уварух шмо (Благословен Он и благословенно Его Имя)» при упоминании Имени Б-га, и «амен» сразу же по завершении благословения.

• Когда мы слышим Борху, то отвечаем Борух Ашем Амеворах леолам ваэд (Благословен Ашем Благословенный вовеки веков).

Отвечающий «амен» на благословения совершает даже более великое дело, чем тот, кто произносит это благословение.

Само по себе благословение подобно подписанному договору, не удостоверенному бейт дином. При добавлении «амен» оно получает статус утвержденного бейт дином договора.

Прежде чем начать собственно песнь, Моше добавил еще одно предварительное заявление.

Деяние Б-га совершенно; все Его пути абсолютно справедливы

В песне Моше предскажет жестокую кару за отказ евреев от Торы. Человек принимает наказание покорно, если осознает его заслуженность.

Поэтому Моше начал с провозглашения совершенной справедливости путей Б-га.

Он пояснил евреям: «Когда я поднялся на Синай, то увидел, чем Всемогущий занят каждый день. Он делит день на четыре части. В течение первой части Он изучает Тору; в ходе второй — сидит в суде; третья часть дня посвящена составлению супружеских пар и вынесению решений о возвышении и принижении; и в последней, четвертой части Он определяет источники пропитания для всех Своих творений.

Хотя Он и всевластен, но никогда не наказывает по причине гнева, а только потому, что того требует справедливость. Это Б-г, к Которому можно испытывать безграничное доверие и Который в полной мере наградит праведного и накажет порочного. От нас же требуется признать Его праведность и справедливость.

Человек, который в этом мире отвергает справедливость Б-га, волей-неволей признает ее после смерти. Когда человек будет судим за все свои поступки, он признает: «Ты судил справедливо».

Глубинным замыслом Ашема было, чтобы вселенная управлялась только Его Атрибутом Суда. Но Он знал, что большинство людей не будут иметь достаточно заслуг, чтобы выдержать такое управление, и присоединил к Атрибуту Суда Атрибут Милосердия. С праведниками, однако, Он обращается в соответствии со Своим глубинным намерением (Шла).

Рабби Нехуния копал водоемы, чтобы у паломников, приходящих в Храм на праздник, было достаточно воды. Однажды его дочь упала в глубокий колодец. Тотчас же отправили посланцев к праведнику рабби Ханине бен Досе, чтобы сообщить о беде.

«Она еще жива!» — объявил тот.

Спустя час рабби Ханина сказал: «Она в безопасности!»

Через три часа (срок слишком долгий, чтобы выжить под водой) он объявил: «Она выбралась наверх!»

Действительно, девушка выбралась из колодца. На вопрос, кто поднял ее, она ответила: «Овен, ведомый старцем (Авраамом)».

Тогда у рабби Ханины бен Досы спросили: «Ты, наверное, пророк, если сумел предсказать такое?»

«Я не пророк и не сын пророка, — отвечал он, — но я подумал: Б-г не позволит, чтобы потомок праведника погиб в колодце, который он с трудом выкопал ради блага евреев».

Тем не менее сын рабби Нехунии позднее умер от жажды (несмотря на заслуги отца), ибо Б-г сурово судит праведников даже за их ничтожные прегрешения в этом мире, чтобы наградить сполна в Мире Грядущем.

Если бы люди умирали без страданий, Атрибут Суда царил бы над ними в день суда. Но страдания в этом мире искупают грехи людей.

Величайшим искуплением является смерть.

Поэтому стих «И Б-г увидел все, что Он сотворил, и вот! — это очень хорошо» (Берешит1:31) наши мудрецы толковали так: даже смерть — это очень хорошо (то есть, даже величайшие праведники совершают прегрешения, но смерть искупает их).

Рабби Аба спросил рабби Шимона: «Почему, когда главенствует Атрибут Суда, наказание падает только на праведников, хотя в мире много порочных людей? Может быть, это потому, что они не сумели наставить на верный путь свое поколение? Или их заслуги не могут защитить его?»

Рабби Шимон отвечал: «Страдания праведников приводят к искуплению всего мира, ибо искупают грехи поколения. Примером нам служит больное тело. Для облегчения боли следует пустить кровь из одного органа. Кровь вытекает, скажем, из руки, а выздоравливает все тело.

То же происходит и с еврейским народом: если Б-г желает исцелить все «тело», Он «выпускает кровь» из праведников».

Рабби Аба спросил: «Но почему одни праведники страдают, а другие живут спокойно?»

«Бывает, что болезнь лишь затронула тело, тогда достаточно легкого кровопускания. Но если тело сильно поражено болезнью, кровь приходится выпускать из обеих рук. Поэтому, если в мире относительно мало прегрешений, Ашем щадит большинство праведников, но если поколение ошибается сверх меры, Б-г поражает всех праведников, чтобы излечить обширный недуг».

Чтобы со смирением принимать страдания, мы должны осознать, что — в соответствии с мировоззрением Торы — самое великое наслаждение в этом мире — ничто по сравнению с благословением в Грядущем Мире. Более того, то, что здесь считается неудачей, может оказаться благом, если рассматривать его с абсолютной позиции Грядущего Мира. И наоборот: то, что кажется удачей в этом мире, может стать препятствием для духовного развития человека.

Поэтому еврею не следует расценивать свое материальное благополучие как абсолютное благо. Любые невзгоды он должен принимать с верой, что «все, что делает Ашем, — к добру». Так же как не абсолютны богатство и успех, так и несчастья только относительны. Без сомнения, Ашем посылает их ради нашей пользы, «ибо все Его пути справедливы».

Такое отношение к жизни можно почерпнуть только из Торы, которая учит нас вырабатывать в себе безоговорочную веру в справедливость и доброту Ашема.

Кроме того, мы должны осознать, что наше понимание путей Б-га в высшей степени ограничено. Об этом говорит такая история:

Рабби Йеошуа бен Леви многие дни постился и молился, чтобы удостоиться откровения пророка Элияу.

Наконец тот предстал перед ним и спросил: «Чего ты хочешь?»

«Я хочу сопровождать тебя в странствиях, дабы твои дела научили меня мудрости», — отвечал рабби Йеошуа.

«Ты не сможешь постичь их смысл, — предупредил его Элияу, — и будешь беспокоить меня вопросами».

«Я буду молчать, — пообещал рабби Йеошуа бен Леви. — Только позволь следовать за тобой».

Элияу согласился, но при условии, что рабби Йеошуа вернется домой лишь только задаст хотя бы один вопрос о совершаемых чудесах.

Они отправились в путь и остановились на ночлег в бедной хижине, хозяева которой приветливо встретили странников.

Утром Элияу молил Б-га, чтобы корова бедняка пала. И животное вскоре погибло.

Рабби Йеошуа был потрясен. Такова была награда несчастным за их искреннее гостеприимство!

«Зачем ты принес им горе?» — спросил он пророка.

«Ты помнишь о своем обещании? — отвечал тот. — Если хочешь возвратиться домой, я дам тебе ответ». Рабби Йеошуа замолчал, и они продолжили путь.

Следующую ночь они провели в доме богатого человека, отнесшегося к ним крайне негостеприимно.

Перед тем как уйти, Элияу молился о том, чтобы практически обвалившаяся стена его дома была восстановлена, что и произошло тотчас же.

Явная несправедливость возмутила рабби Йеошуа, но он взял себя в руки и ни о чем не спросил.

В следующий раз они ночевали в синагоге преуспевающей общины, наиболее влиятельные члены которой установили для себя в синагоге скамейки из серебра. Когда один из них спросил: «Кто сегодня вечером снабдит бедных?», другой с насмешкой ответил: «Пускай довольствуются хлебом и водой!»

Тем не менее, покидая утром это место, Элияу благословил богатых членов синагоги: «Пусть все вы станете лидерами!»

Сердце рабби Йеошуа горело от негодования, но он молча следовал за Элияу. На следующий вечер их сердечно и уважительно принимали в другой общине, но утром Элияу благословил их так: «Пусть Б-г поставит над вами только одного лидера».

Рабби Йеошуа больше не мог сдерживать себя и попросил объяснить, чем вызваны удивительные события, свидетелем которых он стал.

И Элияу поведал ему: «Я знал, что по решению Небес в этот день должна умереть жена бедняка, и умолил Ашема принять корову в качестве выкупа за ее жизнь. Если бы я не молился о восстановлении стены в доме скупого богача, то, укрепляя ее, он нашел бы клад. Я молился, чтобы бессердечные богачи стали лидерами, ибо за этим неизбежно последуют раскол и борьба, что ускорит распад общины. Когда же я просил Б-га, чтобы евреи в другой общине имели только одного лидера, то делал это ради их же блага. Все единодушно будут следовать за своим вождем, и в результате община будет процветать. Ведь не зря говорят: «На корабле должен быть только один капитан, иначе судно пойдет ко дну».

«Теперь ты должен оставить меня, — сказал Элияу, — но запомни: если увидишь преуспевающего грешника, не позволяй своему побуждению ко злу недоумевать, потому что это принесет только вред. Если увидишь праведника в беде и нужде, усмири гнев. Не позволяй побуждению ко злу усомниться в справедливости Создателя. Пусть в твоем сердце и уме прочно укоренится мысль о том, что Он — праведен, Его суд — праведен, что Он надзирает над всеми людскими делами и что ни одно человеческое существо не смеет упрекнуть Его, сказав: «Что Ты делаешь?!».

Хофец Хаим использовал различные притчи, чтобы прояснить этот же аспект:

Гость одной общины недоумевал, почему уважаемые члены синагоги занимают самые плохие места. Когда он спросил об этом шамаша (служителя синагоги), тот объяснил ему: «Ваше недоумение объясняется тем, что вы провели здесь только один Шабат. У нас принято в течение года меняться местами, и это справедливо по отношению ко всем».

В другой притче рассказывается о человеке, который, прочитав одну строчку из книги, пытался разгадать сюжет. Человек даже за семьдесят лет жизни на земле со своим ограниченным интеллектом прочитывает лишь «одну строчку в Книге» и поэтому не может постичь ее содержание. Б-жественное управление этим миром базируется на широчайшей исторической перспективе прошлого и будущего. Как же тогда мы смеем надеяться найти ответы на все вопросы? Мы должны уповать на заверение Торы: «Твердыня, Его дела совершенны, ибо все Его пути праведны. Он есть Б-г веры, и нет несправедливости. Праведен Он и справедлив» (Дварим 32:4).
В стихе «Твердыня, Его дела совершенны» Моше также намекал на относящиеся к нему лично события. В день своей кончины он публично признал справедливость Б-же-ственного приговора.

Тем самым он подтвердил, что Б-г будет верен Своему обещанию наградить праведников в Грядущем Мире. Поэтому Моше описал Б-га как «Твердыню» (Скалу), имея в виду свой грех, когда он ударил посохом по скале у вод Меривы, за что сейчас получал наказание.

Подобно величайшим пророкам, признающим справедливость Б-га в день своей кончины, мы поступаем так же, когда, узнав о чьей-то смерти, произносим благословение: «Благословен Ты, Ашем, наш Б-г, Царь вселенной, праведный Судья».

Моше поясняет евреям, что каждый грех совершается волей человека; нельзя винить в этом Б-га
Моше объяснил евреям: «Если погрязнете в грехе, то вина за это ляжет на вас самих. Вы, возлюбленные дети Ашема, тем самым превратитесь в извращенное и порочное поколение.

Более того, совершая грехи, вы развращаете себя. Вы сами наносите себе вред, а не Ашем».

Моше имел в виду упрекнуть все будущие поколения и, особенно, свое собственное за грех золотого тельца.

Моше объяснял: «Соорудив золотого тельца, вы нанесли вред себе, но не Б-гу. Перед этим Он называл вас «Мои сыны», но после совершения вами греха Он сказал мне: «Твой народ испортился». Вы вели себя не так, как подобает вести детям по отношению к отцу, когда объявили: «Вот ваши боги, Израиль».

От своего начала и вплоть до стиха 5, где Моше упрекал народ за грех золотого тельца, песнь содержит сорок слов. Это намек на то, что через сорок дней после Дарования Торы евреи соорудили тельца, и тогда Б-г сказал Моше: «Твой народ испортился».

Моше продолжал упрекать народ: «Вы думаете, что, греша, отплачиваете злом Ашему? Вы наносите вред сами себе, ибо отделяетесь от Небесного Отца.

Вы — недостойный народ! Когда вы пересекали Ям Суф, Б-г рассек его на двенадцать частей, чтобы прошли все колена. Затем Он отдал вам золото и серебро утонувших египтян. Он защищал вас от врагов, змей и скорпионов все сорок лет в пустыне. Но даже пересекая Ям Суф, вы укрыли в своей среде идола: один из вас, Миха, носил его с собой во время скитаний по пустыне.

Даже самые великие среди вас согрешили после пересечения Ям Суф: они не занимались надлежащим образом изучением Торы в местечке Рефидим. Поэтому вас нельзя назвать мудрым народом!

Разве Б-г не обращается с вами как отец, когда вы подчиняетесь Ему? Даже когда не слушаете Его, Он все равно остается вашим Господином, освободившим вас из Египта. Поэтому вы связаны обязательством служить Ему. Б-г избрал вас среди народов мира и сформировал как нацию с собственными коэнами, пророками и царями».

Вторая часть песни, стихи 7—14

Перечисление благодеяний Б-га в отношении еврейского народа
«Припомните старые времена, поразмышляйте о них и поймете, что даже в те дни Б-г готовил еврейский народ к его миссии.

Если вы не можете осознать этого, спросите у знатоков Торы и у старейшин Санхедрина, и они скажут вам:

«После Потопа, когда человечество восстало против Ашема, Он мог уничтожить его, как поступил с предыдущим поколением. Но вместо этого Он рассеял их, спасая ради еврейского народа, прародителем которого должен был стать Шем.

Он разделил это поколение на семьдесят народов соответственно числу членов семьи Яакова, сошедших в Египет. (Это свидетельство любви Ашема к евреям: они Ему так же дороги, как все эти семьдесят народов.)

Задолго до появления еврейского народа Б-г предназначил ему в наследие землю Кенаан (Ханаан), временно отдав ее Кенаану и его одиннадцати сыновьям, которым затем предстояло передать ее потомкам Двенадцати Колен.

Ашем отдал Землю Кенаану, а не другому народу, ибо проклятые Ноахом члены этой семьи должны были стать рабами Шема и Ефета. Таким образом, хананеи не могли оспаривать право евреев на Землю, так как все, принадлежащее рабу, принадлежит его хозяину.

Таким образом, Б-г подготовил ход истории ради Яако-ва, избранного среди праотцев.

Яаков был подобен третьей нити в веревке. Если перевить ее с двумя другими, веревка станет прочной и никогда не разорвется. Так, когда заслуги Яакова объединились с заслугами его праотцев, Авраама и Ицхака, был создан непоколебимый фундамент еврейского народа.

Б-г избрал еврейский народ в качестве Своего удела».

Хотя здесь Моше упомянул только избрание Б-гом евреев, их взаимоотношения являются обоюдными, ибо они также избрали Его в качестве своей доли.

Это напоминает ситуацию, когда царь овладевает страной, лишенной правителя.

Некоторые новые подданные просят поставить над ними наместника из царской свиты. Но самый мудрый человек говорит: «Пусть сам царь правит нашей страной! Всякое другое правление будет незначимым, только его власть превосходна!»

Когда Ашем спустился на Синай со Своим небесным воинством, некоторые народы избрали для поклонения ангела Михаэля, другие — Гавриэля. И только еврейский народ избрал Всемогущего. Евреи объявили: «Мой удел — это Ашем, сказала моя душа, поэтому я буду надеяться на Него» (Эйха 3:24).

Моше продолжал перечислять благодеяния, которыми Б-г одарил еврейский народ: «Он снабжал их всем необходимым в пустыне. Он дал им воду из колодца Мирьям, заставил ман падать с небес и сделал так, чтобы одежда евреев никогда не изнашивалась.

В пустынном, забытом месте, где бродят вредоносные существа, Он защищал евреев с помощью Облаков Славы, учил их Торе и берег их как зеницу ока.

Он заботился о них, как орел, царь птиц, заботится о своих птенцах.

Орел никогда не опускается на свое гнездо внезапно, чтобы не испугать птенцов. Он вначале кружит над ним и шумом крыльев предупреждает молодняк о своем появлении.

Вот так и Ашем не сразу освободил евреев из Египта, чтобы не испугать их ужасным зрелищем происходящих событий. Вначале Он отправил Моше объявить о предстоящем освобождении и только затем наслал на Египет казни.

Орел не падает камнем в гнездо, чтобы не повредить своих птенцов, а парит, едва касаясь его.

Так и Б-г, вручая Тору на Синае, не сконцентрировал Свое откровение в одном месте, а распределил его во всех направлениях, чтобы евреи могли перенести его.

Кроме того, орел не переносит птенцов в своих когтях, подобно другим птицам, а помещает их на крыльях. Вот и Б-г нес евреев как орел на крыльях, защищая от вражеских ударов во время Исхода из Египта.

Ашем вел их по пустыне, охраняя, чтобы никакое чужое божество не могло вмешаться».

Все стихи, рассказывающие о доброте Б-га в отношении еврейского народа, написаны в единственном числе: «Б-г снабжал его в пустыне; Он охранял его; Он распростер Свои крылья над ним». Это значит, что Б-г обращался так с каждым отдельным евреем.

Далее Тора использует будущее время («Он будет снабжать его; Он будет охранять его»), чтобы показать, что в будущем Б-г совершит чудеса, подобные чудесам после Исхода.

Моше пророчествовал о благодеяниях Б-га относительно Эрец Исраэль: «Он позволит им пребывать в покое в городах Эрец Исраэль. Он снабдит их восхитительными продуктами Земли (вкус их изысканнее, чем вкус плодов любой другой земли) и даст им мед — его будут источать плоды, растущие на скалах, и даст им масло из олив, произрастающих в горах. (Плоды растений, созревшие на каменистых горных склонах, имеют более сладкий вкус, так как им достается больше солнечных лучей.)

Коровьим маслом и молоком овец, жиром тучных ягнят, барашков башанской породы (необычайно жирных) и козлов будет кормить их Б-г».

Эти предсказания сбылись во времена правления Шло-мо и следующих за ним царей.

Моше продолжал: «Я пророчески предвижу, что если евреи верой будут соблюдать заповеди Торы, то зерна пшеницы станут размером с почку быка, а красное вино, выдавленное из одной единственной грозди, наполнит целый кубок».

И в самом деле, во времена правления царицы Шлом-цион (ее брат Шимон бен Шетах был тогда духовным лидером Общины Израиля) зерна пшеницы достигали размеров почек. Мудрецы хранили их, чтобы показать будущим поколениям: так Ашем благословляет народ за соблюдение Торы.

Третья часть песни, стихи 15—18

Моше предсказывает, что евреи согрешат и восстанут против Ашема
Моше предсказывал: «И Иешурун разжирел и стал брыкаться. Они разбогатели и процветали, благодаря доброте Б-га, но покинули служение своему Создателю и разгневали Твердыню, Которая освободила их».

Иешурун — это хвалебное имя еврейского народа. Ибн Эзра считает, что оно означает «прямые» (от яшар — «прямой»); согласно рабейну Бехае, это «те, кто видел Откровение на Синае» (шур означает «видеть»).

Фермер кормил своего теленка полноценной пищей, чтобы он набрался сил и смог тянуть плуг. Однажды, когда фермер вошел в стойло, бычок сильно лягнул своего хозяина. Крестьянин воскликнул: «Почему я получил такой крепкий удар? Потому что кормил тебя хорошей пищей!»

Тиферет Цион (Бемидбар 15:13) замечает: «Чем выше материальное благополучие человека, тем значительнее грозящая ему духовная опасность. Поэтому Шломо, самый мудрый человек на земле, учил нас молиться: «Не давай мне богатства, дабы я не отрекся от Б-га». Богатство отдаляет человека от Б-га, так как тот:

а) начинает думать, что «может легко обойтись без Ашема»;

б) вовлекается в погоню за открывающимися перед ним материальными удовольствиями, доступными ему, которые забирают силы и время, необходимые для духовных поисков.

Наше поколение, благословенное материальным достатком, должно хорошо призадуматься над этим стихом Торы.

Дня описания процветания евреев Моше использовал три выражения — «Вы разжирели; вы стали неуклюжи; вы покрылись жиром», — намекая на то, что три поколения сильно разгневают Ашема:

1. Поколение царя Йеравама (ибо он инициировал идолопоклонство, когда установил в своем царстве изображение двух тельцов).

2. Поколение царя Ахава (самые малые его грехи равнялись самым тяжелым грехам Йеравама).

3. Поколение царя Йеу (он искоренил поклонение Баалу, но поклонение другим идолам продолжалось. На это указывает слово касита — «ты скрывал свои порочные поступки».)

Моше также предсказал, что Ашема разгневают три поколения, предшествующие эпохе Машиаха.

Наши мудрецы описывают отличительные черты этих поколений. Восторжествует безнравственность. Упреки перестанут оказывать какое-либо воздействие. Молодые будут срамить старших, а пожилые должны будут вставать перед юнцами. Дочь восстанет против своей матери, а невестка против свекрови. Сын не устыдится упреков отца. Простой народ будет презирать Б-гобоязненность, а истиной будут пренебрегать.

Эти черты характерны для наших дней. Еврей, сохраняющий верность идеалам Торы в таких условиях, получит двойную награду. Он не может надеяться на уважение со стороны общества, поэтому его служение Ашему есть в чистом виде служение «во имя Небес» (Хофец Хаим).

Моше предсказывал: «Они возбудят Его гнев тем, что будут поклоняться идолам и совершать другие мерзости, такие как колдовство и гомосексуализм.

Они будут приносить жертвы ничего не стоящим демонам, богам, которых не знают даже неевреи, недавно сотворенным богам, которых не боялись ваши отцы».

Эти слова намекают на то, что страсть евреев к идолопоклонству была так велика, что они даже производили новых идолов. В Иерусалиме и Шомроне существовали мастерские по изготовлению идолов, которых затем переправляли в земли нееврейских народов.

«Вы забыли Твердыню, Которая создала вас и привела в мир, ибо поклоняетесь ничего не стоящим богам.

Совершая прегрешения против Него, вы, как будто, уменьшаете Его силу даровать вам блага».

Четвертая часть песни, стихи 19—25

Наказание
«Их порочные дела были открыты Ему, и велик был гнев, который разожгли в нем Его сыны и дочери».

На дочерей указано здесь особо, ибо перед разрушением Первого Храма многие женщины склоняли своих мужей к поклонению идолам.

Пророк Ирмеяу убеждал евреев, мужчин и женщин, бежавших в Египет после смерти Гедалии бен Ахикама (последнего еврейского правителя, поставленного вавилонянами после разрушения Первого Храма), не служить там идолам.

Он угрожал Именем Б-га: «Если вы и далее будете поклоняться идолам, как обычно делали в Йеуде, то будете уничтожены мечом и голодом».

Тогда мужчины, знавшие, что их жены воскуряют фимиам во славу других богов, а также стоящее рядом большое собрание женщин с вызовом ответили в голос: «Мы не послушаемся тебя, а будем продолжать курить фимиам «королеве небес» (Венере), изливать ей наши жертвования, как делали в Йеуде наши отцы и цари. Пока мы приносили ей жертвы, нас не касалась беда, а когда прекратили делать это, нас поразили голод и меч!»

«И Он сказал: «Я удалю от них Мою Шехину и покажу им их конец: какими бесполезными окажутся их идолы!

Ибо они являются испорченным поколением, они изменили слова Живого Б-га и обратили Мою добрую волю в гнев.

Они — дети, которым нельзя верить. Стоя у Синая, они обещали: «Мы сделаем и мы будем слушать», а спустя сорок дней соорудили золотого тельца. Они построили Храм, и Я не собирался изгонять их из Земли. Но они оказались неверными, поэтому Я тоже изменил Свое решение и изгнал их.

Они разожгли Мой гнев своими идолами, не являющимися богами, они спровоцировали Меня своими пустышками. Я ниспошлю на них Свой гнев мида-кенегед-мида, приведя против них народы, не являющиеся людьми, — они низки и презренны, словно животные».

Мужчина женился на красивой женщине, а затем взял себе вторую, ужасно уродливую жену. Первая жена сказала ему в гневе: «Если бы ты женился на другой красавице, мне не было бы так обидно. Но я зла на то, что ты приравнял меня к уродине!»

Вот и Ашем как бы объявляет: «Они разгневали Меня вдвойне, ибо поклоняются божествам, которые таковыми не являются!»

«Огонь возгорится в минуты Моего гнева. Я уничтожу Эрец Исраэль и ее урожай; и воспламеню Иерусалим, город, окруженный горами.

Затем Я сурово накажу жителей Земли. Я поражу их Своими стрелами».

Этот стих содержит утешение: «Я истрачу все Свои стрелы, но нация не будет уничтожена».

Какие «стрелы» выпустит Всемогущий? Девяносто восемь проклятий, перечисленных в разделе Ки таво.

Численное значение слов ахалэ бам (Я положу им конец — 32:23) равно 98 (Рокеах).

«Они распухнут от голода, будут отданы во власть шей-дим (демонов), которые нанесут им телесные повреждения, будут покусаны домашними животными, вдруг ставшими дикими и опасными, а также ядовитыми змеями.

Когда они выйдут в поля, их поразит вражеский меч, а в городах они будут страдать от опасности умереть от чумы или от голода. Под угрозой будут все — молодые люди и девушки, грудные младенцы и старики.

На улицах их настигнет наказание за грехи, совершенные на улицах, как сказано (Ирмеяу11:13): «По числу улиц в Иерусалиме установили вы алтари позорным идолам»; а в домах последует наказание за грехи, совершенные там, как сказано: «Видели вы, что старейшины Дома Израиля делают в темноте, каждый в своей мраморной палате?» (Ехезкель 8:12). (Они втайне курили фимиам идолам, опасаясь общественного мнения, но не Б-га.)

Пятая часть песни, стихи 26—35

Наказание, которое Б-г замыслил навлечь на еврейский народ, и почему Он изменил Свое решение
Ашем объявляет: «В соответствии с Атрибутом Суда, Мне следовало предать евреев вечному изгнанию, чтобы они совершенно исчезли среди других народов.

Я не сделал этого, чтобы враг не возгордился: «Наша собственная сила наказала противника — это не было постановлением Ашема». Неевреи припишут гибель еврейского народа силе своих богов, и, тем самым, будет осквернено Великое Имя Б-га.

Если вникнуть в глубинный смысл этих слов, то станет очевидно, что Ашем не допускает уничтожения еврейского народа, так как тогда вселенная потеряет обоснование своему существованию.

Б-г создал человека, чтобы он признал и возблагодарил своего Создателя, а Творец, в Свою очередь, предоставил человеку свободу выбора совершать добро или зло. В то время как человечество поколение за поколением развращало себя, только евреи сохраняли верность Б-гу, доказывая всем другим народам, что Он является Высшей Силой, Источником всех сил. Они свидетельствуют о Его великих деяниях в ходе истории. Если еврейский народ исчезнет, другие народы забудут великие чудеса Б-га и припишут все наблюдаемые явления природным силам.

Таким образом, существование народа, близкого к Ашему и признающего истинность Его существования, является абсолютным условием продолжающегося бытия вселенной.

Ибо народы мира сбиты с толку и нет в них понимания, иначе они осознали бы причину страшного наказания еврейского народа.

Они тогда рассуждали бы так: «Раз один из нас может преследовать тысячу евреев, а двое из нас — десять тысяч, значит их Твердыня предала их, и их Б-г предал их в наши руки?!» (Пока евреи изучали и соблюдали Тору, все было наоборот: малое число евреев наносило поражение огромным вражеским силам.)

Это произошло во время сражения в Йеуде. Римлянин преследовал еврея и хотел заколоть его. Но за секунду до того как копье пронзило тело жертвы, ядовитая змея укусила еврея в ногу. Умирающий сказал римлянину: «Передай своему военачальнику: пусть он не думает, что победил нас из-за того, что его армия сильнее нашей. Вы не могли бы покорить нас, если бы Ашем не предал нас в ваши руки!»

Врагам следовало бы понять, что именно Б-г отдал евреев в их руки, ибо в прошлом их боги никогда не могли победить Ашема. Поражение евреев стало возможным только по велению Б-га.

Евреи заслуживают наказания, ибо их дурные поступки подобны тем, что совершались в порочных городах Сдом и Амора.

«Их вино — это вино Сдома, и с насаждений Аморы — горький виноград» (32:32).

Еврейский народ сравнивается с вином. Виноградная лоза — низкорослый кустарник, но его ветки могут взбираться ввысь. Так и евреи занимают в этом мире низкое положение, но будут возвышены в Грядущем Мире. Как величие виноградной лозы становится очевидным только после того, как из ее плодов сделано вино, так и величие еврейского народа будет оценено только в будущем.

Когда евреи соблюдают Тору, они производят «сладкий виноград», а в этом месте Моше предрекает, что их виноград будет «горьким». Поэтому Б-г допустит, чтобы они испили «горькую чашу наказания». Их накажут жестокие враги, чьи приговоры будут так же ужасны, как укусы ядовитых змей.

Всемогущий объявляет: «Будущие деяния еврейского народа открыты Мне. Наступит день суда за их злодеяния. Уже известно, каким будет наказание: они будут изгнаны из Земли. Когда Я захочу, чтобы произошло их падение, в Моем распоряжении будет много сил, готовых исполнить Мою волю!»

Этими словами Моше завершил ту часть Песни, где содержался упрек сынам Израиля и пророчество об их наказании. В ней содержится предупреждение, чтобы в наказании они видели руку Б-га, так как оно было предречено в Торе.

Шестая и последняя часть песни, стихи 36—43

Утешение для еврейского народа и Б-жественное обещание, что их угнетателей постигнет справедливый суд
Моше предсказал, что изгнание закончится, когда оно искупит грехи еврейского народа, и тогда Б-г накажет другие народы за преследования евреев.

«После того как Ашем подвергнет евреев всем этим страданиям, когда праведники среди них будут растоптаны и покинуты, Ашем сжалится над ними.

Он укорит Свой народ: «Где же боги, которым вы служили; «твердыня», которой вы доверились? Пусть идолы, которым вы приносили жертвы, встанут, чтобы помочь и защитить вас!

Освобождение, которое Я вам несу, покажет вам, что Я был, Я есть, Я буду и, кроме Меня, нет бога. Своим Словом Я убиваю в этом мире и воскрешу мертвых в будущем. Я наказал еврейский народ, и Я же исцелю его в конце дней. Никто не спасет воинство Гога из Моих рук, когда оно выйдет на войну».

Стих: «Я убиваю и воскрешаю» (32:39) — это ясное обещание Письменной Торы, что Б-г воскресит мертвых.

Кути (самаретянин) спросил рабби Меира: «Оживут ли мертвые?»

«Обязательно», — убедительно ответил тот.

Кути продолжал: «Они воскреснут нагими или одетыми?»

«Одетыми», — уверенно ответил рабби Меир.

«Откуда вы знаете?» — спросил кути.

«Я докажу это не из стихов Торы или из Мишны, — сказал рабби Меир, — но из опыта. Как вы сеете пшеницу: с ядрышками или без?»

«У семян нет ядрышек», — ответил кути.

«А как снимаете урожай, с ними или без них?» — спросил рабби.

«С ядрышками», — отвечал Кути.

«Вот видите, — воскликнул рабби Меир, — если это справедливо по отношению к пшенице (Б-г обертывает ее в защитный слой ради человека, чтобы его пища была чистой), то уж, без сомнения, это истинно и в отношении самого человека. (Б-г сделает так, что он воскреснет в достойном виде, то есть одетым.) Человек воскреснет в саване, в котором его похоронили».

«Мне непонятно еще одно, — настаивал кути. — Воскресшим потребуется пища. Как может хватить пищи на всех праведников со времен Адама?»

«Бывал ли ты в поселении Хамат Гадер (курорт, известный своими горячими источниками)?»

«Конечно», — ответил кути.

«Это было в разгар сезона, когда множество людей устремляется туда, чтобы искупаться в горячих источниках?»

«Да, именно тогда», — сказал кути.

«Так как же хватило еды для тысяч приехавших в такое небольшое местечко?» — спросил рабби Меир.

«Предвидя большой наплыв гостей, туда съехались множество торговцев со всех сторон,» — пояснил кути.

«Точно так же Ашем подготовит должное снабжение человечества после воскрешения мертвых, — сказал рабби Меир, — Он заставит землю плодоносить в изобилии и в соответствии с нуждами людей».

«Если это так, как вы говорите: мертвые воскреснут, их вдоволь накормят и хорошо оденут, тогда почему вы плачете, когда человек умирает?» — настаивал кути.

«Пусть на тебя падет проклятие (за твое неверие), — воскликнул рабби Меир. — Если человек теряет драгоценный камень, разве он не сокрушается? Хотя мертвые действительно воскреснут, но в данный момент — это утрата для живых».

Наши мудрецы поясняют, что хотя после смерти человеческое тело подвергается разложению, душа его продолжает существовать в вечном мире жизни. Души праведников и праведниц испытывают несравненное счастье и блаженство. Чем выше их духовные достижения в этом мире, тем сильнее блаженство после смерти. Мир, в который души входят после смерти, называют Ган Эден.

Рамбам называет его олам аба — Грядущий Мир. Каковы минимальные требования для достижения доли в вечной жизни?

Согласно Рамбаму, — это совершенное исполнение одной заповеди хотя бы раз в жизни. Ашем дал нам множество заповедей, дабы увеличить вероятность обретения доли в Грядущем Мире.

Гемара (Санхедрин 1106) обсуждает, начиная с какого возраста, ребенок может получить долю в олам аба. По мнению рабби Акивы, даже тот, кто умер в младенчестве, имеет на это право.

Человеческое существование мы можем разделить на пять периодов:

1. Жизнь в этом мире.

2. Ган Эден, где души праведников пребывают до воскрешения.

3. Эра Машиаха.

4. Воскрешение мертвых, когда Б-г возвращает мертвых к жизни с помощью того, что Мудрецы называли «росой воскрешения».

Этому периоду предшествует Великий День Суда, о котором пророчествовал Даниэль (12:2): «И многие (подразумевая праведных) из тех, кто спит в земном прахе, проснутся; одни (праведники) — к вечной жизни, другие — к позору и вечному презрению (наказанию)».

5. Олам аба (Грядущий Мир).

Моше продолжал пророчества Именем Ашема: «Ибо Я поднимаю Мою руку к Небесам и клянусь, и это справедливо, как и то, что Я буду существовать вечно, что Я сделаю острым Свой меч, буду судить со всей суровостью и накажу моих противников, причинивших страдания евреям, и Я отплачу за угнетение еврейского народа тем,-кто ненавидит Меня».

Ашем сказал: «Я вечен, поэтому у Меня хватит времени, чтобы отомстить».

Человек, ссудивший деньги, спешит взыскать долг, опасаясь, что либо он сам, либо его заемщик может умереть, и долг останется невозвращенным. Но Ашем, Который вечен, может собрать Свои долги, когда пожелает. Если Он не наказывает злодея, пока тот жив, Он покарает его после смерти. Если Он не собирает то, что причитается Ему в этом мире, Он возьмет Свое в Грядущем Мире.

Почему Б-г не наказывает угнетателей еврейского народа сразу, а во многих случаях ждет конца дней?

Виленский Гаон поясняет, что страдания в Грядущем Мире намного мучительней, чем в этом мире. Б-г хочет наказать некоторых грешников в полной мере, поэтому Он ждет Конца Дней.

«Я напою Мои стрелы кровью врагов, и Мой меч растерзает их плоть мида-кенегед-мида за пролитую еврейскую кровь и за порабощение евреев. Я покараю их за их собственные преступления и даже за преступления их предков.

Когда Б-г отомстит за кровь Своих рабов, еврейского народа, народы мира начнут воспевать сынов Израиля: «Посмотрите на этот народ, прилепившийся к Б-гу во времена тягот изгнания и не оставивший Его! Они всегда верили в доброту Б-га и Его величие! В конечном итоге, Он отомстил за все причиненное им зло».

Б-г отомстит не только за убийства, но также и за воровство и жестокость по отношению к Его народу. Он успокоит и утешит их в страданиях, и, тем самым, будет успокоена Земля».

Сказанное выше — это недвусмысленное обещание будущего Освобождения, так как во времена посройки Второго Храма неевреи не восхваляли евреев, а, скорее, глумились над ними. Тогда Б-г не только не отомстил за пролитую еврейскую кровь, но и не утешил Свой народ.

Первая часть песни, в которой шла речь о прегрешении, рассеянии и наказании сынов Израиля, осуществилась, как то предсказала Тора. Теперь мы ожидаем предстоящего Освобождения, когда Б-г исполнит последние обещания.

Как возвышенна песнь Аазину! В ней говорится о настоящем, прошлом и будущем; в ней сказано об этом и Грядущем мирах. Стих «И Он утешит Свою Землю и Свой народ» (32:43) также означает: Эрец Исраэль искупает грехи тех, кто в ней похоронен, как жертвенник искупает грехи». Великая святость Эрец Исраэль может искупить грехи похороненных в ней людей.

Моше и Йеошуа учат сынов Израиля песне Аазину. Моше поясняет сынам Израиля, что все в Торе имеет значение

Моше вместе с Йеошуа обучали народ песне Аазину. Йеошуа делал это в Шабат, последний день жизни Моше, в присутствии своего учителя, чтобы народ не мог позже заявить: «Пока был жив твой учитель, ты не осмеливался говорить!»

Хотя Йеошуа был официально назначен преемником Моше, он не возгордился. Он остался таким же смиренным и праведным, как и до возвеличения. Чтобы подчеркнуть это, Тора называет его первоначальным именем Ошеа (32:44).

Моше пояснял евреям: «Чтобы понять Тору, вы должны максимально использовать ваш интеллект, глаза и уши.

В Торе каждая деталь имеет смысл. Если вам не удается уловить смысл, значит, вы недостаточно потрудились. Кроме того, изучение Торы никогда не остается без вознаграждения, ибо гарантирует вам долгую жизнь в Земле, куда вас ведет Б-г (и вы не будете изгнаны).

В Торе все имеет глубокий смысл — стихи, слова, буквы, даже точки или значки над буквами.

Даже такие стихи как: «Дочерью Лотана была Тимна» и «А Тимна была наложницей сына Эсава Элифаза» (Берешит 36:12, 22) имеют глубокий смысл. Тимна происходила из знатной семьи потомков Сеира. Она хотела присоединиться к семье Авраама и просила его, Ицхака и Яакова принять ее как гейорет, но они отказали ей в этом. Тогда она решила стать наложницей Элифаза сына Эсава и родила Амалека, ставшего самым страшным врагом евреев. Нашим праотцам не следовало отвергать ее (хотя, без сомнения, у них были на то основания).
Ашем приказывает Моше взойти на гору Нево, чтобы оттуда обозреть Ханаан

В день смерти Моше Ашем приказал ему: «Поднимись на гору Нево. Оттуда ты увидишь Эрец Исраэль. Ибо ты умрешь на этой горе и твоя душа присоединится к своему народу. Ты умрешь, подобно твоему брату Аарону, в результате «Б-жественного поцелуя», как ты и пожелал».

Моше взмолился снова: «Властелин Вселенной, не дай мне стать похожим на человека, который подготовил свадебный праздник для своего единственного сына лишь для того, чтобы быть призванным ко двору царя и там узнать о своей немедленной казни. Я поднял этот народ, я вывел его из Египта, я учил их Твоей Торе, я построил для них Мишкан ради Тебя, а теперь, когда мы собираемся пересечь Иордан и овладеть Землей, мне говорят, что я должен умереть! О, дозволь мне пересечь Иордан, а затем я умру по своей воле».
Отвечал ему Всемогущий: «Из-за тебя евреи восстали против Меня, Мое Имя было осквернено, когда ты ударил по скале у вод Меривы. (Грех хилуль Ашем, осквернения Имени Б-га, с превеликим трудом поддается искуплению.)

С горы Нево ты увидишь Землю внизу и узришь Небесную Землю вверху. Но войти туда не сможешь. И даже твои кости нельзя будет перенести туда, ибо в эпоху Машиаха ты встанешь, чтобы привести Поколение Пустыни в Эрец Исраэль».

Хотя Моше только сейчас узнал от Ашема, что не может войти в Эрец Исраэль из-за своего проступка у вод Меривы, проступка, спровоцированного настойчивыми просьбами сынов Израиля добыть воду из скалы иным способом, нежели указал Ашем, Моше не сердился на евреев, ибо был человеком Б-га и ему не было свойственно негодование. Вместо этого он решил даровать Коленам свое прощальное благословение, так как знал, что его смерть близка.
11. Глава Зот абраха

Перед своей смертью Моше благословляет народ

Когда Ашем приказал Моше: «Взойди на гору Нево, и там ты умрешь», Ангел Смерти решил, что может забрать душу Моше. Он слетел вниз и парил над Моше. Когда Моше заметил это, он схватил его и вынудил опуститься на землю.

«Ашем уверил меня, что я неподвластен тебе, — сказал Моше. — Стой рядом и слушай, как я благословляю колена». И Моше заставил Ангела Смерти выслушать его благословения.

Ангел Смерти — это другое имя Сатана, не желавшего, чтобы сыны Израиля получили благословения. Моше «связал его», то есть у него была духовная власть помешать Сатану предъявить обвинения евреям, мешающие исполнению благословений.

Моше хотел, чтобы его последним поступком стало благословение евреям. Он начал книгу Дварим с упрека, и в песне Аазину он также упрекал их. Теперь он желал благословить свой народ.

Именно от Моше пророки более поздних времен научились завершать свои содержащие укор поучения словами утешения и благословения народа.

Здесь Тора называет Моше «человек Б-га» (33:1). Это звание даровано ему после того, как он благословил евреев, ибо только тот, кто защищает и восхваляет еврейский народ, будет возвышен Ашемом. Благословения Моше превосходили слова всех праведников до него и даже благословений праотцев, ибо Моше был выше их всех.

«Много дочерей проявило героизм, но ты превзошла их всех» (Мишлей 31:29), Писание имеет в виду Моше, который превзошел своих праотцев.

Мидраш иллюстрирует превосходство Моше с помощью воображаемого разговора между ним и великими праведниками прошлого:

Адам говорит Моше: «Я выше тебя, ибо меня сотворил Сам Ашем, а тебя произвели на свет родители».

Моше: «Ты потерял свое величие, согрешив, а Лучи Славы, которыми меня наградил Б-г, никогда не были отняты».

Ноах: «Я более велик, нежели ты, ибо был спасен от Потопа (и стал праотцем всего человечества)».

Моше: «Ты спас себя одного, но не все поколение. Я же спас не только себя, но, когда Б-г пожелал погубить мой народ после греха золотого тельца, спас и их всех тоже».

Авраам: «Я более велик, нежели ты. Я был гостеприимен ко всем странникам».

Моше: «Мои деяния более значительны, ибо я кормил еврейский народ, который обрезан. Более того, ты жил около обитаемых мест, где мог добывать пищу, а я кормил свой народ в пустыне небесным хлебом».

Ицхак: «Я выше тебя. Я положил голову на жертвенник и лицезрел Шехину».

Моше: «Но это зрелище затуманило твой взор. Я же мог говорить с Шехиной лицом к лицу, и мои глаза сохранили свою силу».

Яаков: «Я боролся с ангелом и победил его».

Моше: «Ты боролся с одним ангелом в своих владениях, я же вознесся на Небеса, владение ангелов, и там победил их воинство (ибо они хотели убить меня, дабы не позволить мне получить Тору)».

И сказал Ашем: «Благословения Моше будут самыми благотворными, ибо он ближе ко Мне, нежели все эти праведники. Поэтому пусть он благословит евреев».

Прежде чем начинать благословения, Моше помолился. Он произнес псалом (Теилим 90): «Молитва Моше, человека Б-га».

В нем он упоминает о краткости человеческой жизни: «Дней наших — семьдесят лет, а при особой крепости — восемьдесят».

Однако душа человека продолжает жить, в конечном итоге возвращаясь к своему истоку: «Ашем, Ты — прибежище для нас (для наших душ) во всех поколениях» (Теплим 90:1).

Мидраш Теилим поясняет, что Моше сочинил одиннадцать псалмов (Теилим90-100). Они соответствуют его последним благословениям одиннадцати коленам (Моше не благословил Шимона). Псалом 90 соответствует; «Пусть Реувен живет и не умрет», ибо Реувен раскаялся, а этот псалом говорит о раскаянии: «Ты приводишь человека в состояние, когда он слаб от горя, и Ты (тогда) говоришь: «Вернитесь, сыны человеческие» (Теилим 90:3)». Далее Мидраш поясняет связь остальных псалмов с благословениями.

Стихи 2—5; слова, предваряющие благословения: Моше описывает величие еврейского народа
Моше начал с восхвалений Б-га, описывающих как Он явил Себя на Синае, чтобы даровать Тору. Дарование Торы также ярко высвечивает величие нашего народа, ибо только евреи среди всех поколений желали получить Тору, поэтому они заслуживали благословений.

Моше объявил: «На горе Синай Ашем вышел к еврейскому народу подобно тому, как выходит жених приветствовать свою невесту. До того Ашем предлагал Тору всем народам мира, но они отказались ее принять.

Рамбам (Игерэт Тейман) придерживается мнения, что Он посылал им пророков со Своим сообщением.

Ашем явил Себя потомкам Эсава и спросил: «Примете ли вы Тору?»

«Что написано в ней?» — спросили те.

«Вы не должны убивать», — отвечал Он.

«Если так, мы не можем принять ее, — отказались они. — Наш праотец Эсав получил благословение «жить за счет меча».

Б-г предложил Тору потомкам Лота — Амону и Моаву, но и они спросили: «Что же написано в ней?»

«Вы не должны прелюбодействовать», — отвечал Ашем.

«Тора не для нас, — заявили они. — Наши народы произошли от кровосмешения дочерей Лота».

Ашем предложил Тору и потомкам Ишмаэля.

«Какие законы она содержит?» — спросили они.

«В ней сказано: «Не воруй».

«Мы происходим от Ишмаэля, который был вором и похитителем детей, — запротестовали они. — Это не для нас».

Каждому народу на земле была дана возможность получить Тору (чтобы позднее они не сказали: «Если бы только Б-г дал нам шанс, мы бы тоже соблюдали Тору»), но все отказались. Только сыны Израиля приняли Тору, даже не поинтересовавшись ее содержанием; вместо этого они заявили: «Мы сделаем и затем услышим!»

Моше объявил: «Величие Ашема не поддается описанию. На Синай Он привел с Собой только часть Небесного воинства, подчиняющегося Ему, в отличие от людей, демонстрирующих все свое богатство в день свадьбы.

Он дал евреям Свой огненный закон, Тору, которую начертал на скрижалях Своей десницей».

Почему Тора названа «огненным законом»?

1. Тора существовала еще до создания Вселенной. Перед тем как ее передали людям, она была написана пред Ашемом черным огнем на белом пламени. Затем Моше написал ее внизу чернилами на пергаменте.

Концепция духовной Торы, написанной «черным огнем на белом пламени», имеет мистический характер.

Гур Арье поясняет, что эти цвета символизируют два основных качества Торы: доброту и правду. В основе Торы лежит «белый огонь», доброта к людям. Если мы изучим заповеди, то обнаружим «черный огонь» — ее правдивость, соответствие разумному началу. Яркими и очевидными примерами этого являются заповеди почитания родителей и соблюдения Шабата.

2. Тора была передана среди огня: ангелы, спустившиеся с Ашемом на Синай, были из огня; гора была объята пламенем; Тору вручил Б-г, Которого называют «пожирающий огонь», а лицо посланника Б-га (Моше) сияло от огня.

В Даровании Торы решающее значение играли три естественных элемента.

• Огонь, ибо сказано: «И гора Синай вся дымилась» (Шмот 19:18).

• Вода, ибо сказано: «И Небеса, и облака источали воду» (Шофтим 5:4). Когда евреи умерли, услышав Первое и Второе Речения, Ашем оживил их росой, которой Он воспользуется при Воскрешении.

• Пустыня.

Ашем хотел научить евреев тому, что Тора, как и эти три элемента, доступна всем.

Теперь Моше благословил евреев: они заслужили вечную жизнь в Грядущем Мире за то, что приняли Тору.

«Ашем возлюбил Колена великой любовью. Он связал с Собой для вечной жизни души праведников. Они заслужили ее, ибо пришли к подножию горы Синай и приняли иго Торы». Моше также восхвалял евреев: «Даже когда Б-г показывает благосклонность к народам мира и передает евреев в их руки, праведники не оставляют Его, а с радостью принимают Его приговор. Даже во время жестоких страданий праведники не перестают изучать Его Тору.

Несмотря на ужасные беды, евреи не оставляют Тору, утверждая: «Тора, которую заповедал нам Моше, — наследие общины Яакова. Мы не оставим ее, ибо мы приняли ее».

Фраза «Тора - наследие общины Яакова» подразумевает, что каждый еврей должен изучать Тору; она не является уделом элитарной группы раввинов.

Однажды рабби Янай встретил человека в облачении мудреца Торы и пригласил его на трапезу.

После обеда рабби Янай завел с гостем беседу о различных проблемах Талмуда, Мишны и Письменной Торы. Велико же было его разочарование, когда он обнаружил, что его гость — абсолютный невежда, не способный ответить ни на один вопрос!

«Возьми бокал вина и начни Биркат амазон (Послетрапезное благословение)», — предложил рабби Янай.

«Пусть Янай в своем доме сам ведет Биркат амазон», — отвечал гость. (На самом деле он не мог прочесть эту молитву и пытался скрыть свое невежество под маской уступчивости хозяину.)

Рабби Янай был оскорблен тем, что гость назвал его только по имени, тем самым обнаружив не только невежество, но и неуважительное отношение к рабаним. Он счел необходимым проучить невежу.

«Ты способен, по крайней мере, хотя бы повторить одно-единственное предложение?» — спросил он. «Да», — отвечал гость.

«Тогда повторяй за мной, — приказал рабби Янай. — Пес (то есть тот, кто так же бесстыден, как пес) ел пищу Яная».

Гость вскочил со стула, схватил рабби Яная за рукав и закричал: «Ты держишь мое наследие и не позволяешь мне воспользоваться им!»

Рабби Янай спросил в изумлении: «Что ты имеешь в виду?»

Гость пояснил: «Я однажды шел мимо ешивы и слышал, как маленькие дети читали: «Тора, которую заповедал нам Моше, — наследие общины Яакова» (Дварим 33:4). Они говорили не «наследие общины Яная», а «наследие общины Яакова», и это относится ко всем евреям.

И у меня также есть доля в этом наследии. Тогда почему ты называешь меня "собакой"?»

Тогда рабби Янай спросил: «На каком основании ты посчитал возможным принять мое приглашение (ведь ты понимал, что я принял тебя за мудреца Торы)?»

«Про себя скажу так, — отвечал гость. — Если когда-либо я слышал, как один еврей клевещет на другого, то никогда не повторял сплетню; если я встречал двух спорящих людей, то старался помирить их друг с другом».

«Если бы я знал о твоих поступках, то не назвал бы тебя собакой», — сказал рабби Янай. Он отнес к своему гостю стих: «Тому, кто обдумывает свой путь (то есть направляет свой разум, чтобы поступать благородно в отношении ближнего), Я явлю Б-жествен-ное спасение (он будет награжден в отличие от того, чье благородное поведение является результатом изучения Торы)» (Теилим 50:23).

Писание называет Тору «наследием общины Яакова», ибо из трех опор мира Яаков олицетворял «опору Торы». Уже в молодые годы он сидел в ешиве Шема и Эвера, где учил Тору.

Наши мудрецы считают, что вместо слова мораша (наследие) можно прочитать меураса (обрученная). То есть, Писание называет Тору «невестой общины Яакова». Дарование Торы стало «помолвкой» еврейского народа с Ашемом. (Результатом чего является обязательное соблюдение Торы каждым евреем: быть или не быть соблюдающим заповеди больше не является вопросом свободы выбора.)

Моше продолжал восхвалять еврейский народ.

«Всемогущий всегда остается царем Иешуруна (еврейского народа) как во времена благополучия, так и во времена несчастий. Когда бы весь народ ни собрался вместе, он заслуживает особого благословения. Поэтому я начну благословлять их».

Благословение Реувена

Моше начал благословения с потомков первенца Яакова:

«Пусть Реувен живет и не умирает, и пусть его мужчины будут сосчитаны среди Колен Израиля».

В буквальном смысле слова Моше относились к воинам колена Реувена, идущим впереди еврейской армии при завоевании Земли Израиля. Он благословил их, чтобы ни один из них не пал в битве и чтобы все они вернулись домой.

На более глубоком уровне благословение Моше относится к основателю колена:

«Пусть Реувен живет в дни Машиаха и не умрет в Грядущем Мире. Пусть его колено будет сосчитано среди сынов Израиля».

Моше благословлял Реувена, чтобы его грех с Билой не помешал ему в будущем, ибо Реувен раскаялся в содеянном.

Фактически, благословение Моше помогло Реувену получить долю в Грядущем Мире.

Шимон не получил отдельного благословения Моше

Моше не даровал Шимону своего благословения. Он был рассержен на это колено, так как их вождь Зимри согрешил в Шитиме с моавитской принцессой, тем самым вдохновив многих мужчин своего колена совершить подобное преступление.

Наш праотец Яаков, благословляя своих сыновей, укорил и Шимона, и Леви. Впоследствии Леви исправил свои пути, а Шимон испортился еще больше.

Два человека попросили заем у царя. Один вовремя вернул долг, а потом сам ссудил царя деньгами. А другой не только не возвратил долг, но и имел наглость попросить царя о новом займе.

Вот так и Яаков вначале укорял и Шимона, и Леви за их гнев: они вдвоем уничтожили город Шхем и активно пытались лишить жизни Йосэфа.

Впоследствии колено Леви использовало присущие им черты ревнивости и гневливости для целей отмщения за оскорбление чести Всемогущего, когда наказывали поклонявшихся золотому тельцу и когда левит Пинхас убил Зимри, согрешившего лидера колена Шимона.

В то же время члены колена Шимона продолжали направлять в ложное русло присущую им вспыльчивость и склонность к насилию: их лидер Зимри восстал против Моше в Шитиме. Поэтому колено Шимона утратило право на получение благословений.

Отсюда мы учим, что ни одна из черт характера по внутренней своей сути не является «хорошей» или «плохой». Каждую из них можно продуктивно использовать в служении Ашему. Если человек по натуре энергичен, то ему следует направить свою энергию на борьбу с проступками (Мальбим).

Тем не менее в благословении Йеуде Моше намекал на Шимона, когда сказал: «Слушай, Ашем, голос Йеуды». Слово шма (слушай) содержит буквы имени Шимон. Кроме того, доля Шимона в Эрец Исраэль представляла собой несколько узких полосок земли в уделе Иеуды.

Почему Шимону была предоставлена земля внутри доли Йеуды?

У земледельца был буйный бык. Чтобы приручить его, фермер поместил в соседнем стойле статую льва.

Он надеялся, что вид разъяренного зверя усмирит быка.

Шимон был благословлен вместе с Йеудой, «львом», и сделался его соседом, чтобы присутствие Йеуды удерживало Шимона от неоправданного насилия.

Благословение Йеуды

Моше пророчески благословил Йеуду сразу после Ре-увена, ибо колено Йеуды было ведущим.

Кроме того, это колено имело особую заслугу для получения благословения во вторую очередь, ибо основатель колена побудил своего брата Реувена открыто сознаться в грехе. После того как Иеуда смело признал свою вину в случае с Тамар, Реувен также набрался храбрости и признался: «Я расстроил ложе своего отца».

Однако наши мудрецы приводят и другую причину того, почему Моше благословил Йеуду сразу после Реувена и почему он начал это благословение со слов везот лиуда (а это [благословение] для Йеуды)».

В ходе сорокалетнего скитания по пустыне сыны Израиля несли с собой гробы всех сыновей Яакова, чтобы со временем привести их тела к погребению в Эрец Исраэль. Но, в то время как все другие тела оставались нетленными, кости Йеуды разошлись и начали перекатываться в гробу.

Йеуда сам навлек на себя это наказание, умоляя своего отца Яакова: «Позволь мне взять Биньямина в Египет. Если я не верну его тебе, пусть я буду проклят во все мои дни, даже после смерти». Хотя Йеуда вернул Биньямина Яакову, его проклятие, проклятие праведника, волей-неволей произвело действие. Поэтому душа Йеуды не могла войти в Ган Эден, соответственно, его кости не находили покоя.

Моше умолял Ашема: «Разве может труп Реувена оставаться нетронутым, когда останки Йеуды потревожены? Разве не он побудил Реувена открыто признаться в своей ошибке? Поэтому послушай, Ашем, голос Йеуды!»

Как только Моше произнес слова молитвы: «Слушай, Ашем, голос Йеуды», кости Йеуды соединились. Когда Моше произнес: «и присоедини его к его народу», душа Йеуды была допущена в Небесную ешиву, где она воссоединилась с душами праведных евреев. Последние слова Моше: «и защити его от его притеснителей» стали причиной того, что душа Йеуды достигла высочайшего уровня приближения к Ашему в Грядущем Мире.

Слова Моше везот лиуда (а это [благословение] для Йеуды) также намекают на Тору (ибо слово везот повсюду в Писании намекает на Тору). Моше указывал: «Цари, ведущие происхождение от Йеуды, всю свою жизнь будут учить Тору».

Моше молился: «Властелин Вселенной, прими молитвы царей дома Давида, когда бы им ни угрожала опасность от врагов! Возврати их воинов живыми с поля боя! Пусть им сопутствует удача в битвах и будь им подмогой против неприятеля!»

Моше пророчески предвидел, что время от времени Давид будет попадать в большие беды, поэтому он молил Ашема спасти будущего монарха.

Он также молился за царя Йошияу, предвидя, что тот возвратится к Ашему и разрушит идолов в Эрец Исраэль.

Благодаря молитвам Моше, Ашем принял раскаяние Йошияу и обещал не разрушать Храм во время его правления.

Более того, Моше молился за царя Менаше, чтобы Ашем принял его молитву в вавилонском пленении и освободил его.

Последняя фраза «и будь им подмогой против неприятеля!» — пророческий намек на царя Йеошафата, искавшего помощи Ашема в следующем случае:

Праведный Йеошафат, царь Йеуды, женил своего сына на дочери порочного Ахава, который правил царством Десяти Колен.

Перед тем как пойти на войну против Арама, Ахав попросил Йеошафата присоединиться к нему.

В ходе битвы колесницы врагов окружили Йеошафата, и тогда он обратился к Ашему.

На Небесах постановили, что Йеошафат заслуживает смерти за союзничество с порочным Ахавом, но его молитва и благословение Моше изменили приговор.

«Это не тот, кого мы ищем!» — сказали лучники врага, и их колесницы разъехались. Ашем даровал Иеошафату еще семь лет жизни.

Благословение Леви

Моше благословлял колено Леви:

«Ты (Ашем) одел Аарона, которого Ты нашел праведным, в Свои урим ветумим (нагрудную пластину первосвященника).

Ты испытал Аарона у вод Меривы, когда постановил, что он должен умереть в пустыне, поскольку стоял рядом с ударившим скалу Моше. Аарон мог возмутиться: «Я не совершал никакого греха, почему же я должен умереть?» Но его сердце было безупречным с Тобой; он не жаловался. Поэтому заслужил право носить урим ветумим над своим сердцем».

На другом уровне Моше восхвалял колено Леви, избранное для исполнения Б-жественной службы в Мишкане и Храме:

«Когда бы ты ни испытывал колено Леви, евреи вели себя безупречно; когда Ты испытал их у вод Меривы, они сохранили верность».

В отличие от других евреев левиты не провоцировали Моше у вод Меривы (добыть воду не тем способом, который избрал Ашем). Они также не участвовали ни в одном из десяти испытаний, которыми сыны Израиля испытывали Б-га в пустыне.

«Колено Леви не проявило (фальшивой) жалости к тем, кто поклонялся золотому тельцу; они поражали даже своих родственников.

Они соблюдали Твою заповедь: «Не будет у вас других богов». Они не дали золота на изготовление золотого тельца и не поклонялись ему. Даже в пустыне они соблюдали Твой завет, обрезая своих сыновей (от чего отказывались остальные колена из-за опасностей пути).

Они достойны того, чтобы обучать Твоим законам Яакова и Твоей Торе Израиля. Коэны из этого колена будут ежедневно возжигать пред Тобой воскурения и возлагать жертвы на Твой жертвенник.

Благослови, Ашем, то, чем левиты владеют, и благосклонно прими труды их рук (принесение жертв)».

Почему Моше молился за благословение имущества левитов?

Он просил Ашема свести к минимуму их вовлеченность в материальные дела, чтобы они смогли полностью посвятить себя Торе.

Молитва Моше произвела свое действие: члены этого колена получили такое материальное благословение, что говорилось: «Большая часть коэнов богата». Кроме того, стих: «Я был молод, и теперь я состарился; но я не видел праведника покинутым, а его потомков просящими хлеба» (Теилим 37:25) считают относящимся к коэнам.

Свое благословение Моше завершил так:

«Порази чресла тех, кто восстает на них, и тех, кто их ненавидит, чтобы они не восстали вновь».

Каких врагов левитов имел в виду Моше?

1. Моше молился, чтобы те, кто узурпировал коэнские функции, были уничтожены.

Благословение Моше свершилось, когда царь Узия, правивший царством Иеуды, вошел в Храм, чтобы возжечь воскурения (служение, запрещенное некоэну); Б-г поразил его цараат.

2. Моше пророчески предвидел, что в эпоху Второго Храма Хашмонаи, потомки Леви, будут биться с греческой армией, превосходившей их числом. Поэтому он молил Б-га: «Порази чресла тех, кто поднимается против них».

Почему Хашмонаям сопутствовала удача, и Б-г предал «многочисленных в руки малочисленных»? Это чудо произошло из-за благословения Моше колену Леви.

Чудо Хануки совершилось через потомков Леви, чья святость смогла преодолеть силы нечистоты.

Благословение Биньямина

После благословения колена Леви, члены которого исполняли службу в Храме, Моше обратился к Биньямину, ибо Святая Святых в Храме и жертвенник должны быть построены на его территории.

Моше благословил Биньямина перед Йосэфом, так как Храм, построенный в наделе Биньямина, будет дороже Ашему, нежели Мишкан, расположенный в Шило, что в наделе Йосэфа.

Моше благословил его:

«Биньямин будет пребывать в безопасности, ибо Ашем любит его».

Он подразумевал: «Потомки этого колена будут пребывать в безопасности без страха перед врагом».

Колено Биньямина осталось частью царства Йеуды после разделения еврейского государства на два. Члены этого колена воевали на стороне царей Йеуды, вложив свою долю в победы праведных царей Асы, Йеошафата и Хизкияу. Суть благословения Моше состояла в том, что Биньямин должен победить своих врагов и жить в безопасности.

Моше также ссылался на основателя колена, Биньямина, который «будет пребывать в безопасности» даже в могиле, ибо червям запрещено касаться его трупа.

«Ашем всегда будет парить над наделом Биньямина, чтобы позволить Своей Шехине пребывать там.

Шехина «обитает меж плеч Биньямина» (Храм будет сооружен на высоком холме на его территории.)

Царь Давид страстно желал построить Храм и сделал все, какие только мог, возможные приготовления.

Когда Давид посещал пророка Шмуэля, он изучал законы, относящиеся к будущему Храму. Давид предложил построить Храм на вершине самой высокой горы Эрец Исраэль. Однако они учли стих: «И Он обитает меж его плеч» (33:12). Так как стих не утверждает: «Он обитает на его голове», то есть на вершине человеческого тела, они решили, что Храм следует соорудить на холме в наделе Биньямина, но не на самом высоком холме.

Дарованное Биньямину благословение намекает на три Храма:

— Слова «Он будет пребывать в безопасности над ним» (33:12) намекают на Первый Храм, где Шехина раскрывалась полностью.

— Слова «Он парит над ним» относятся ко Второму Храму, где присутствие Шехины было значительно ослаблено.

— Слова «И он обитает меж его плеч» намекают на Храм времен Машиаха, когда Иерусалим назовут «Троном Ашема» (Ирмеяу).

От других колен Биньямина отличало то, что на его земле обитала Шехина. Возможно, именно по этой причине перед благословением Биньямина нет вступительного союза «и» («Биньямину он сказал…»), в отличие от обращения к другим коленам: «И Реувену он сказал», «И Леви он сказал»).

Чем Биньямин заслужил привилегию принимать у себя Шехину? Вот некоторые причины этого:

1. Основатель колена был необычайным праведником, одним из тех, кто умер, не согрешив. Этот праведник, «возлюбленный Ашема», заслужил, чтобы Шехина обитала в его уделе.

Наши мудрецы учили: «Пусть возлюбленный (Шломо), потомок возлюбленного (Авраама), построит возлюбленный (Храм) Возлюбленному (Ашему) в наделе возлюбленного (Биньямина), дабы получить искупление для своих возлюбленных (евреев)».

Термин йедид (возлюбленный) означает тесную связь: все перечисленные выше названы так потому, что имели особую связь с Ашемом:

Царь Шломо, построивший Храм, назван пророком «Йедидьей», так как был близок к Ашему. Шломо происходил из рода Авраама, которого звали «возлюбленный», ибо он первым достиг высочайшего уровня близости к Ашему. Храм также назван «возлюбленным», — ибо сказано: «Как возлюблены Твои мишканот (Храмы), О, Ашем Воинств» (Теплим 84:2), ибо он приближал Шехину к еврейскому народу. Затем Ашем назван «Возлюбленным», ибо Он близок к нам, а Биньямин заслужил этот титул благодаря особой связи с ним Ашема.

2. Биньямин, младший из сыновей Яакова, всегда оставался с отцом. Когда Яаков желал куда-нибудь пойти, то опирался на плечи своего сына. Сказал Ашем: «Праведник Яаков клал руки на плечи Биньямина; Я позволю Моей Шехине покоиться там же, «между плеч».

3. В продаже Йосэфа участвовали все колена, кроме Биньямина. Сказал Ашем: «Когда народ будет молиться Мне в Храме, Я пожалею их. Я не могу позволить Моей Шехине пребывать на земле любого из тех, кто не пожалел своего брата, когда он просил пощадить его жизнь».

4. Биньямин очень хотел, чтобы Шехина пребывала в его наделе.

Женив всех сыновей, отец переехал жить в другой город. Однажды он захотел навестить детей. Тотчас братья начали спорить, кто первый пригласит отца.

Только младший сын молчал. «Конечно же, отец, прежде всего, воспользуется гостеприимством старших братьев», — печально думал он.

Отец понял мысли младшего сына и решил: «Угощение буду принимать от старших детей, а жить буду у тебя».

Вот так и Ашем обещал Биньямину: «Шехина будет пребывать в твоем уделе, а все остальные колена будут приносить жертвы в Храм».

Благословение Йосэфа

Моше благословил надел Йосэфа, чтобы он приносил больше изысканных плодов, нежели другие.

Йосэф заслужил это, отвергнув притязания жены Потифара.

Когда Адам согрешил, послушав свою жену, была проклята земля. Так как Йосэф не послушал жену Потифара, его земля получила особое благословение.

Моше объявил:

«Да будет благословлена Ашемом его земля с ее сладкими плодами, производимыми с помощью росы и дождя с небес и с помощью воды из земных глубин, с ее сладкими плодами, выросшими благодаря щедрому солнечному свету и влиянию луны (некоторые растения, например, огурцы и дыни, созревают от лунного света).

Пусть его горы будут благословлены самым ранним созреванием урожая, а его земля — вечно плодоносящими холмами.

Пусть его земля будет благословлена изысканными плодами, плодородием и доброй волей Того, Кто явил Себя мне первый раз в терновнике.

Пусть это благословение станет короной на голове Йосэфа, на голове того, кто был разлучен со своими братьями, продавшими его. Тем не менее он простил их и поддержал в годы голода».

Моше завершил благословение пророчеством о двух самых известных потомках Йосэфа: Йеошуа и Гидоне. (Иисус Навин и Гедеон)
«Вождю Йеошуа, его потомку, будут дарованы сила быка и великолепные рога Реэма. Ими он пронзит тридцать одного ханаанского царя.

Десятки тысяч (хананеев) будут убиты Йеошуа, потомком Эфраима, и тысячи (мидьянитян) — судьей Гидоном, потомком Менаше».

В соответствии с благословением Моше на знамени Эфраима был изображен бык, а на знамени Менаше — Реэм.

Благословение Зевулуна и Иссахара

Моше благословил Зевулуна и Иссахара вместе, ибо эти два колена были партнерами: колено Зевулуна занималось торговлей и заработанные деньги делило с коленом Иссахара, члены которого посвятили себя изучению Торы.

Хотя Иссахар был старше, Моше благословил первым Зевулуна, ибо только с помощью последнего Иссахар мог продолжать свои занятия.

Моше благословил их: «Преуспевай, Зевулун, в своем выходе (в мир) по делам, и Иссахар в своих шатрах за изучением Торы».

Моше уверил Зевулуна, что его путешествия не будут сопряжены с опасностью или даже с возможностью неудачи. Так как в его намерения входила денежная помощь Иссахару, то успех и безопасность ему были гарантированы.

Кроме того, Зевулуну следовало возрадоваться, ибо его партнерство с Иссахаром сулило ему награду в Грядущем Мире.

Благословение Иссахара — самое немногословное из всех. Моше изложил его всего в двух словах: «веиссахар беоалеха(и Иссахар [возрадуется] в своих шатрах)». На самом деле эти два слова включают в себя все возможные благословения. Моше говорил этому колену: «Возрадуйтесь, изучая Тору, ибо нет в этом мире большей радости, нежели ее изучение. Сказано: «Повеления Ашема праведны и радуют сердце» (Теилим 19:9). Кроме того, ты возрадуешься в Небесном шатре вверху, где твоя радость будет полной».

Это имя можно прочесть и как еш схар (есть награда). В нем содержится намек на то, что полная награда за Тору будет дарована в мире еш (сущностном мире) (то есть, в Грядущем Мире), ибо наслаждения этого мира мимолетны (Црор амор).

Две буквы син в имени Иссахар намекают на то, что награда разделена: одна часть идет изучающему Тору, другая тому, кто поддерживает его материально (Р. Бехае).

Моше продолжал: «Мудрецы из колена Иссахара будут экспертами по установлению новомесячий; то есть, по их слову колена будут восходить в праздники на Храмовую гору для совершения жертвоприношений.

Иссахар и Зевулун получат доход от богатств моря (вдоль берегов которого расположены их наделы). Они будут ловить и продавать дорогого тунца, а также хилазо-на (чьей кровью красят в голубой цвет одну нить цицит);из белого прибрежного песка они будут вырабатывать ценное прозрачное стекло; со временем они обнаружат в песке выброшенные на берег сокровища с потерпевших крушение кораблей.

Благодаря богатству у Иссахара и Зевулуна будет свободное время для изучения Торы». Ошибается тот, кто думает, что занятое бизнесом колено Зевулуна изучало Тору от случая к случаю.

Деловые люди, поддерживающие талмидей хахамим, обязаны отводить определенное фиксированное время для самостоятельного изучения Торы.

Моше также предсказал: «Деловая активность Зевулуна привлечет на побережье Средиземного моря купцов-неевреев. Они скажут: «Раз уж мы проделали такой длинный путь, давайте съездим в столицу страны евреев, посетим их Храм и посмотрим, каким божествам они поклоняются и каковы их обычаи».

Когда они приедут в Иерусалим и увидят, как евреи объединяются в своем поклонении одному Б-гу, как едят лишь определенную пищу (то есть, кашерную), это произведет на них сильнейшее впечатление и они провозгласят: «Мы никогда не встречали народа, подобного этому!»

Они признают тщетность своих идолопоклоннических культов, и впоследствии многие из них обратятся в иудаизм и принесут благодарственные жертвы на горе Мория».

Благословение Гада

О Гаде Моше сказал:

«Благословен Тот, Кто расширит землю Гада». Наделом Гада стали земли Сихона и Ога на восточном берегу реки Иордан. Хотя они уступали в плодородии Эрец Исраэль, но были весьма обширны, далеко простираясь на восток.

«Гад пребывает подобно львице, а когда выходит на войну, его жертвы легко узнать, ибо одним ударом он лишает их руки и головы».

Гад нуждался в благословении своей боевой силы, ибо, пребывая на восточном берегу Иордана, он постоянно подвергался опасности нападения врагов.

«Члены колена Гада избрали в качестве надела земли Сихона и Ога, завоеванные первыми, ибо знали, что именно там будет похоронен Моше.

Мужчины этого колена шли впереди сынов Израиля при завоевании Святой Земли. Они были праведны и сдержали данное Моше слово — не возвращаться домой на восточный берег Иордана до окончания раздела Земли».

Своим благословением Моше в сущности простил Гада за то, что тот избрал надел за пределами Эрец Исраэль. Члены колена Гада частично мотивировали свою просьбу желанием иметь в своем наделе могилу Моше; кроме того, они исполнили свой долг перед другими коленами, помогая в завоевании Эрец Исраэль.

Благословение Дана

Моше благословлял Дана: «Дан силен, как молодой лев».

Моше имел в виду, что Дан, надел которого располагался на северной границе Эрец Исраэль, будет защищать Землю от врагов.

«Его надел питается влагой из реки Иордан, берущей свое начало в пещере Памияс в уделе Дана.

По этой реке проходит граница между Эрец Исраэль и Башаном, землей Ога.

Земля вдоль Иордана хорошо орошается и плодородна». Благословение Моше намекает также, что надел Дана в Земле будет состоять из двух частей. Вначале он получил землю в центре Эрец Исраэль, но посчитал свою долю недостаточной. Поэтому его воины завоевали земли Лешем, граничащие с Башаном в северной части Эрец Исраэль.

Благословение Нафтали

Моше благословлял Нафтали:

«Члены колена Нафтали будут довольны своим наделом. В него входит долина Гинносар, где раньше всего созревают плоды. Тот, кто видит в своей земле роскошные, прекрасные плоды, благодарит и восхваляет Ашема.

Он унаследует озеро Кинэрет и полоску земли к югу, где может раскидывать свои рыболовные сети».

Первые буквы трех первых слов этого благословения образуют слово нэшер, которое намекает на прославленную быстроту Нафтали; Нафтали был «скор как орел» при исполнении приказаний Ашема.

Благословение Ашера

«Пусть Ашер будет благословлен сыновьями».

Произнесенное Моше слово «сыновья» относится к потомкам Ашера, которые были знатными людьми и коэнами, ибо многие прекрасные дочери из колена Ашера вышли замуж за сановитых евреев.

«Пусть он будет благосклонно принят своими братьями». К Ашеру благоволили все, ибо его молодые девицы были прекрасны.

Кроме того, слова Моше относились к основателю колена Ашеру, на которого братья смотрели сверху вниз за то, что он сообщил им: «Реувен расстроил ложе Яакова!»

«Как ты можешь говорить такие возмутительные слова о нашем старшем брате!» — укоряли они его.

Братья приняли Ашера только после того, как Реувен признался в совершении греха.

«И пусть его ноги будут погружены в масло».

На земле Ашера росло так много оливковых пальм, что масло текло с них, как из источника. Поэтому мужчины этого колена могли позволить себе роскошь купаться в масле.

Моше заключил:

«Твоя земля окружена горами, где добывают железо и медь; в старости ты будешь так же силен, как и в юности».

Моше благословил это колено сохранением силы до старости, так как добыча железа и меди преждевременно ослабляет людей.

Благословение Моше исполнилось. Об одной женщине из колена Ашера сказано, что она и в старости была так же сильна и прекрасна, как девушка из другого колена.

В завершение Моше произнес восхваления Ашему и еврейскому народу

После благословений Моше произнес восхваления Ашему и Общине Израиля.

Эти восхваления Ашему должны были показать евреям, что Б-г поможет им даже после неминуемой смерти Моше.

«Знай, Иешурун, что среди богов других народов нет равного Всемогущему. Он самый могущественный и наверху, и внизу. Он управляет верхними сферами и оттуда помогает вам. Его величие пребывает на Небесах.

Тем не менее Он надзирает над всем, что происходит на земле. С древних времен среди вас, евреев, обитает Б-г, ради вас был создан мир. Вы — опора мира, который существует ради вас.

Он гнал перед вами врагов — Он уничтожил египтян, Сихона и Ога —и Он сказал: «Истребите их!» (Б-г приказал нам уничтожить Амалека и семь народов Ханаана.)»

Моше объявил, что евреи будут жить в Эрец Исраэль спокойно и в безопасности:

«Каждый еврей будет пребывать в безопасности в Земле зерна и вина в соответствии с благословением Яакова: «И Б-г будет с вами и возвратит вас в Землю ваших праотцев». И Небеса прольют на вас росу благословений в соответствии со словами Ицхака: «Пусть Б-г даст вам от росы Небес».

Моше закончил так:

«Счастлив ты, Израиль! Кто еще подобен тебе, народу, избранному Ашемом! Как же велика награда, которую Он уготовил вам в Грядущем Мире! Он вернет вам меч вашего величия и (духовные) короны, которые Он снял с вас после того, как вы согрешили с золотым тельцом.

Ваши враги так устрашатся вас, что откажутся от самих себя и вы будете попирать их высоты».

Последнее благословение Моше намекало на конечную награду Общины Израиля в Грядущем Мире. В качестве доказательства того, что сбудутся его обещания в отношении духовной награды, Моше привел знаки того, что произойдет в этом мире: враги сынов Израиля откажутся от самих себя, и евреи наступят им на горло.

Слова Моше сбылись во времена Йеошуа: гивониты скрыли свою принадлежность к семи народам, и Йеошуа приказал своим полководцам наступить на горло пяти вражеским царям (Йеошуа 10:24).

Моше умирает на горе Нево

Завершив свои благословения, Моше сказал народу: «Скоро я умру. Я причинил вам много неприятностей своими упреками ради Торы и заповедей. А сейчас, — простите меня!»

Они отвечали: «Наш господин и учитель, мы прощаем. Теперь прости и нас — мы нередко гневали тебя и доставляли тебе огорчения».

«Я прощаю вас», — отвечал Моше.

Ашем сказал Моше: «Не медли. Подымись на гору Нево!»

Моше тотчас подчинился. Путь к вершине проходил через двенадцать уступов, но Моше преодолел их на одном дыхании (так как был преисполнен желания быстрее исполнить волю Ашема). В свои сто двадцать лет он был так же силен, как и в молодости.

С вершины горы Моше обозревал Эрец Исраэль. Так Ашем исполнил его желание увидеть Землю. Моше просил об этом с целью благословить Землю, чтобы сынам Израиля было легче завоевать ее.

Всемогущий позволил Моше увидеть и те земли, куда никогда не ступит нога его преемника Йеошуа. Ашем показал ему места, откуда в будущем будут исходить опасности и несчастья, тем самым побуждая Моше молиться за безопасность и благополучие своего народа.

Затем Моше увидел будущее сынов Израиля вплоть до эпохи Машиаха: он увидел, как Йеошуа воюет с тридцать одним ханаанским царем, увидел эпоху Судей, времена правления дома Давида, а также царя Шломо, подготавливающего сосуды для Храма. Он даже сумел увидеть пред-мессианскую войну Гога и Магога и поражение Гога.

В час смерти Моше также было пожаловано то, в чем до сих пор ему было отказано:

Когда Моше просил Ашема: «Пожалуйста, открой мне Свои пути управления делами мира». Всемогущий отвечал: «Ни один человек не может увидеть Меня и остаться в живых!»

Однако перед смертью Моше было даровано это понимание. Таким образом, он достиг пятидесятой, последней ступени мудрости.

В минуту смерти Моше Ашем хотел продемонстрировать Небесному воинству его величие.

Ашем хотел доказать ангелам: святость Моше столь велика, что им неподвластно его тело. Это должно было заставить их признать, что Ашем поступил правильно, отняв у них Тору и передав ее Моше.

Поэтому Он призвал ангела Гавриэля и приказал ему: «Иди и принеси Мне душу Моше!»

«Властелин Вселенной, как могу я лишить жизни человека, который равнозначен 600 000 евреев?»

«Тогда иди ты,» — приказал Ашем Михаэлю.

«Я не смогу видеть, как он умирает, — отвечал Михаэль. — Я был его наставником. (Михаэль — это ангел Милосердия, учивший Моше защищать евреев.)»

Тогда Всемогущий повернулся к Самаэлю (он же Сатан): «Иди и принеси Мне душу Моше!»

Самаэль схватил свой меч (дух нечистоты, с помощью которого он надеялся победить святость Моше) и полетел вниз.

Ашем вызвал духовное противостояние Моше и Самаэля, чтобы показать: праведники неподвластны Сатану. Кроме того, духовная победа Моше над Самаэлем помогала праведникам последующих поколений одолевать его.

Он застал Моше, вписывающим в свиток Торы четырехбуквенное Имя Ашема. Лицо Моше светилось, подобно солнцу, он походил на ангела.

Самаэль испугался. «Никто из ангелов не может забрать душу Моше», — подумал он, затрепетал и не смог вымолвить ни слова.

Однако Моше знал, что рядом находится Самаэль, хотя тот ни чем не обнаружил себя.

Моше спросил его сурово: «Что ты делаешь здесь, злодей?»

Самаэль собрал все свое мужество и отвечал: «Я пришел забрать твою душу!»

«Кто послал тебя?» — задал вопрос Моше. «Тот, Кто сотворил все», — отвечал Самаэль. «Он, безусловно, не хочет, чтобы ты забрал мою душу (а желает моей победы)», — сказал Моше.

«Я забираю души всех людей, — настаивал Самаэль. — И это естественный закон вселенной».

«Но я не подчиняюсь законам природы, — возразил Моше. — Я — сын Амрама. Я свят с рождения, ибо родился уже обрезанным и мне не требовалось обрезание. Я мог ходить и говорить уже с самого первого дня своей жизни (как и Адам до греха).

Когда мне было три месяца, я предсказал, что получу Тору. (По этой причине Моше отказался пить молоко египтянки, когда его нашла дочь фараона). Воспитываясь во дворце фараона, я еще ребенком снял с его головы корону (как знамение его будущего падения). Когда мне было восемьдесят лет, Б-г избрал меня, чтобы совершить множество чудес в Египте. Я вывел оттуда 600 000 евреев на глазах египтян. Я рассек море на двенадцать частей. Я превратил горькую воду в сладкую (в местечке Мара в пустыне). Я побывал на Небесах, спорил с ангелами, не желавшими, чтобы Тора была отдана евреям, получил Тору из огня и пребывал около Небесного Трона Славы, беседуя со Всемогущим лицом к лицу. Я принес Тору и секреты ангелов людям. Я бился против могучих гигантов Сихона и Ога, переживших Потоп. Я заставлял останавливаться солнце и луну во время битвы и своими руками убил Сихона и Ога. Кто еще из людей смог бы сделать все это? (Поэтому естественные законы, позволяющие забрать душу человека, неприменимы ко мне.) 

Самаэль улетел обратно к Ашему, признав свое поражение.

Тогда Ашем наделил его еще большей силой и приказал вернуться к Моше. (Б-г желал, чтобы Моше одержал еще более значительную победу над Сатаном.)

Самаэль кружился над головой Моше, вытащив меч из ножен. Моше изо всей силы ударил ангела посохом, на котором было вырезано Имя Б-га. Самаэль отступил, но Моше догнал его и ослепил Лучами Славы, исходящими от его лица.

Мидраш снова символически описывает духовную битву. В это самое время Моше создал возможность уничтожения в человеке физиологического влечения к идолопоклонству, возможность, которой воспользовались Мужи Великого Собрания. Лучи Славы исходили из переносицы Моше, ибо он никогда не использовал свои глаза для дурных целей. Его великие заслуги «ослепили Самаэля», то есть, ослабили власть зла и помогли последующим поколениям победить его.

Небесный Голос провозгласил: «Близится минута твоей смерти!»

«Не предавай меня в руки ангела Смерти! — умолял Моше Ашема. — Вспомни, как я служил Тебе в молодости, когда Ты открылся мне в терновнике и когда я сорок дней и ночей простоял на горе Синай, с напряжением изучая Тору!»

«Не бойся! — объявил Небесный Голос. — Я Сам позабочусь о тебе».

Моше встал и приготовился к смерти, освящая себя подобно ангелу.

Ашем сошел вместе с ангелами Михаэлем, Гавриэлем и Загзагаэлем. Михаэль подготовил ложе для Моше, Гаври-эль развернул льняной покров для его головы, а Загзагаэль — другой покров для его ног.

Михаэль, ангел Милосердия, приготовил ложе для Моше, показывая, что в основе действий Моше-руководителя всегда лежало милосердие, хотя он часто укорял евреев. По этой же причине покров для головы Моше, развернутый Гавриэлем, ангелом Справедливости, был из льна — лен символизирует милосердие. Загзагаэль, самый святой из ангелов, укрыл ноги Моше, что символизировало святость всех деяний Моше.

Всемогущий сказал: «Моше, закрой глаза!»

Тот подчинился.

«Положи руки на грудь», — приказал Всемогущий.

Моше так и сделал.

«Сложи ноги вместе», — приказал Б-г.

Моше поступил согласно повелению.

Ашем призвал душу Моше:

«Дочь моя, — обратился Он к ней. — Я решил, что ты будешь пребывать в теле Моше в течение ста двадцати лет. Теперь ты должна его покинуть».

Душа отвечала: «Властелин вселенной, разве есть еще такое чистое тело, как у Моше? Я люблю его и не хочу покидать».

«Ты будешь пребывать под Моим Небесным Троном Славы вместе с ангелами,» — пообещал Ашем.

«Мне лучше оставаться в теле Моше, нежели быть вместе с ангелами, — возражала душа. — Он чист как ангел, хотя и живет на земле. Вспомни, однажды Ты разрешил двум ангелам Узе и Азаэлю обитать среди людей, и они испортили себя этим. Моше не жил со своей женой с того самого дня, как Ты обратился к нему из терновника. Пожалуйста, оставь меня в теле Моше!»

Получив от души доказательства чистоты тела, Ашем как бы поцеловал Моше. Душа испытала всепоглощающий восторг Б-жественного присутствия (превышающий наслаждение от пребывания в теле Моше) и возвратилась к Ашему.

Моше оплакивают на Небесах и на земле, а хоронит его Сам Всемогущий

Небеса рыдали, говоря: «Благочестивый исчез с земли» (Миха 7:2). Земля рыдала, скорбя: «…и нет больше прямого среди людей» (там же).

Ангелы восхваляли его: «Справедливость Ашема он творил и Его суд с Израилем» (Дварим 33:21).

Небесный Голос объявил: «Моше, великий писец Израиля (переписавший для евреев Тору), умер». Голос продолжал восхвалять его:

«Моше трудился и заслужил четыре короны: 
• Корону Торы, которую он принес на землю.

• Корону священства (когда действовал как первосвященник во время инаугурации Мишкана).

• Корону царствования.

• Корону доброго имени, полученную им за свои добрые дела».

Моше умер на горе Нево в уделе Реувена, но ангелы перенесли его на расстояние четырех миль в удел Гада, в место, предназначенное для его захоронения.

Когда ученик Моше, Йеошуа, услышал о его смерти, он скорбел: «Отец мой, отец мой, мой учитель, мой учитель! Отец мой, ибо ты воспитал меня; мой учитель, с юности учивший меня Торе».

Он скорбел до тех пор, пока Ашем, в конце концов, не упрекнул его: «Разве ты один потерял Моше? Я тоже потерял его. Кто встанет, чтобы упрекнуть евреев ради Меня, и защитит их, как это обычно делал Моше? (Тебе не подобает выражать свое личное горе; но следует скорбеть о потере еврейским народом его великого вождя)».

Царя гневило дурное поведение его сына. Часто он был готов наказать того за недостаток почтения, но мать принца всегда вмешивалась и смягчала гнев царя.

После смерти жены царь был безмерно несчастен. Он объяснял своим приближенным: «Я оплакиваю не только ее, но и будущее сына».

Так Ашем объяснял ангелам: «Потеря Моше может иметь для Общины Израиля трагические последствия. Я часто гневался на еврейский народ, но Моше всегда просил за евреев и, тем самым, смягчал Мой гнев».

Ашем Сам похоронил Моше в степях Моава, возле Бейт Пэора.

Чем Моше заслужил, чтобы его похоронил Сам Всемогущий?

Перед тем как сыны Израиля ушли из Египта, Моше три дня и три ночи искал гроб Йосэфа, чтобы исполнить данное тому древнее обещание — похоронить его останки в Эрец Исраэль.

В то время как евреи, собравшиеся для Исхода, нагрузились золотом и серебром египтян, Моше нес на своих плечах только гроб Йосэфа. Он был мудрым человеком, не упускающим ни одной возможности исполнить заповедь.

Ашем сказал: «То, что ты сделал, может показаться тебе малозначимым, но в Моих глазах это было великой добротой. Йосэф был обязан похоронить своего отца в Эрец Исраэль, так как был его сыном. Но ты не сын и не внук Йосэфа и не должен заботиться о его теле. Тем не менее ты поступил так. Я, не имеющий обязательств перед человеком, похороню тебя».

Да будет благословенно Имя Господина Вселенной, Который учил нас Своим праведным путям!

• Он учил нас давать одежду нуждающимся, когда Сам одел Адама и Хаву.

• Он учил нас навещать больных, когда явился к Аврааму, который поправлялся после болезненного обрезания.

• Он учил нас утешать скорбящих. После смерти Авраама Он явил Себя Ицхаку, чтобы утешить его и благословить словами утешения скорбящих.

• Он учил нас поддерживать голодных, когда посылал ман сынам Израиля.

• Он учил нас хоронить усопших, когда Сам вместе с ангелами хоронил Моше.

Моше умер седьмого адара, в день своего рождения, в возрасте ста двадцати лет. После смерти его тело не подверглось разложению (благодаря его великой святости).

В течение тридцати дней после смерти Моше Облако Славы не отходило от Мишкана. Сыны Израиля оставались в степях Моава, чтобы оплакивать Моше.

В этот траурный период были забыты триста законов. Дело обстояло следующим образом:

Перед смертью Моше призвал к себе своего ученика и преемника Йеошуа: «Теперь расспроси меня о любом законе Торы, требующем разъяснения».

Йеошуа отвечал: «Мой учитель, разве когда-нибудь я не стоял рядом с тобой в доме учения? Разве ты сам не написал в Торе, что я никогда не покидал шатра для занятий?»

Его ответ огорчил Моше, ибо из него следовало, что Йеошуа более не нуждался в опеке Моше.

Вследствие того, что он причинил Моше огорчение и выказал гордыню, Йеошуа забыл триста законов и засомневался относительно семисот других — все это в течение месяца после смерти Моше.

Сыны Израиля сказали Йеошуа: «Попроси Ашема снабдить тебя ответами».

Йеошуа пояснял им: «После смерти Моше Небеса более не будут восстанавливать забытый закон Торы с помощью явного пророчества. Он может быть возвращен только путем упорного труда мудрецов Торы (посредством глубокого анализа в соответствии с синайскими правилами толкования Торы)».

Однако Йеошуа не мог восстановить утраченные законы, и сыны Израиля весьма негодовали на него за это.

(Позже эти законы были восстановлены и объяснены великим мудрецом Отниэлем бен Кеназом, первым судьей. Его называли также Яавец, ибо он направлял других в изучении Торы и распространял ее знание.)

Со смертью Моше народ утратил три великих дара:

• Ман. Небесный хлеб был дарован ради Моше. Хотя он перестал падать в день смерти Моше, оставшегося чудесным образом хватило на целый месяц, вплоть до 16 нисана. (Однако, если при жизни Моше ман приобретал любой желаемый вкус, то после его смерти он имел лишь один вкус. Евреи удостоились находить в мане многие вкусы, поскольку раскрывали «многие вкусы /оттенки/» при изучении Торы. Так как после смерти Моше уровень изучения Торы упал, то и вкус мана больше не менялся.) 16 нисана евреи пересекли Иордан, вошли в Эрец Исраэль и совершили приношение омера, что позволило им употреблять в пищу в Ханаане зерно нового урожая.

• Колодец Мирьям. Колодец перестал давать воду после смерти Мирьям, но затем вода появилась вновь ради заслуг Моше и не иссякала вплоть до его смерти.

• Семь Облаков Славы, как стены, защищавшие сынов Израиля в пустыне, и столб огня, освещавший дорогу ночью. Облака пропали в момент смерти Аарона, но вернулись ради заслуг Моше и сопровождали евреев до его кончины.

В Грядущем Мире Ашем вернет нам эти три дара.

Почему могила Моше располагалась вблизи Бейт Пэора и почему она была сокрыта?

Ашем не позволил, чтобы Моше был похоронен в Эрец Исраэль. Он был предан земле в пустыне, в местечке, названном в Торе Бейт Пэор.

Поклоняясь богу Пэору в Шитиме и распутничая с дочерьми Моава, сыны Израиля сотворили обвиняющего ангела. (Прегрешение сотворяет ангела или духовную силу, обвиняющую грешника.)

Благодаря своей великой святости, Моше мог помешать этому ангелу причинять вред сынам Израиля; он как бы заточил его под землей в точке, называемой Бейт Пэор. Каждую годовщину греха в Шитиме обвиняющий ангел может освободиться и обвинить сынов Израиля (ибо они оказались не в состоянии полностью очистить себя). Пока Моше был жив, он мог силой вернуть ангела в его узилище.

Чтобы праведность Моше могла защитить евреев даже после его смерти, Ашем расположил его могилу около Бейт Пэора, откуда поднимается обвиняющий ангел. Увидев могилу Моше, он возвращается в свою подземную тюрьму.

Таким образом, Мидраш учит, что погребение Моше в пустыне искупает грех сынов Израиля в Шитиме, подобно тому как заслуги Моше защищали их от пагубных последствий этого греха при его жизни. Одновременно мы узнаем о невероятной вредоносной мощи этого греха, требующего такого искупления.

Еще в ходе Шести дней Творения Всемогущий приготовил место для захоронения Моше, которое искупит грех с Пэором.

Хотя в Торе описано местоположение могилы Моше в земле Моава, напротив Бейт Пэора, — никто не смог найти ее.

Однажды верховные римские власти приказали правителю области, где расположена могила Моше, найти ее.

Римляне взошли на гору, и им показалось, что они видят могилу внизу, но спустившись, обнаружили могилу над собой. Тогда они разделились на две группы: одна поднялась на гору, а другая осталась у подножия. Тем, кто стоял внизу, казалось, что могила находится наверху, а взошедшие на вершину видели могилу внизу.

Почему Б-г скрыл могилу Моше от людей?

1. Ашем боялся, что перед разрушением Храма и последующим изгнанием евреи бросятся к могиле Моше, станут рыдать и кричать: «Моше, упроси Ашема предотвратить беду!» Великая сила молитв Моше после его смерти предотвратит разрушение (Ашем не мог позволить этого, ибо тогда Ему пришлось бы уничтожить весь еврейский народ).

2. Местонахождение могилы Моше скрыто, чтобы предотвратить принесение жертв и воскурение благовоний вне Храма, а также, чтобы неевреи не осквернили ее изображениями идолов.

3. Сокрытие места погребения служит также наказанием для Моше за его бездействие в Шитиме, где Зимри ввел в свой шатер мидианскую принцессу Козби. Моше должен был предпринять сверхусилие и вспомнить соответствующий закон, а вместо этого он впал в отчаяние, дав Пинхасу возможность претворить в жизнь закон убийством Зимри.

Рав Гирш (Дварим 1:1) указывает, что о Моше не сохранилось никакого материального напоминания — ни колонны, ни камня, ни даже сведений о местонахождении его могилы. Все, что осталось от Моше в этом мире, это слова Б-га (которые доказывают, что Моше добился полного самоотречения, ибо все его бытие было лишь средством передачи послания Ашема).

Подземный ход ведет от могилы Моше к пещере Махпела, где похоронены праотцы.

Последние восемь стихов Торы

В последних восьми стихах Торы рассказано о смерти и погребении Моше: «И Моше, слуга Ашема, умер в земле Моава…»

Кто написал эти стихи?

Рабби Меир учил: «Моше написал Тору полностью от первого до последнего стиха. Он повторял все, что Ашем диктовал ему, а затем записывал стих. Но последние восемь стихов он не повторял, ибо ему было очень больно. Он написал их больше слезами (бедима), чем чернилами, и позднее Йеошуа обвел все чернилами».

Маарша считает, что выражение «слезами» следует понимать буквально, то есть, Моше писал слезами вместо чернил. По мнению Виленского Гаона, выражение бедима здесь означает «в смятении». Ашем диктовал Моше буквы последних восьми стихов Торы в различных комбинациях слов в соответствии с их тайным смыслом. (Все буквы Торы в различных сочетаниях выражают Имена Б-га.) Позднее Йеошуа было приказано переставить буквы в соответствии с их простым значением.

Пояснения Маарши объясняют, как Моше мог написать последние стихи Торы в Шабат, день своей смерти (Зоар, Итро 88б). Тора не запрещает «писать слезами» в Шабат.

Пророчества и чудеса Моше превосходят совершенное другими пророками

Достижения Моше в Торе, мудрости и пророчестве являются непревзойденными.

Никакой другой пророк не мог беседовать с Ашемом в любое время, без подготовки, и лицезреть Его с абсолютной ясностью.

Царь Шломо хотел, подобно Моше, иметь возможность говорить с Ашемом в любое время. Но Небесный Голос объявил: «И не поднимался в Израиле пророк, подобный Моше» (Дварим 34:10).

Поскольку пророчество Моше возвышается над всеми другими пророчествами, то никакой пророк и никакой еврейский суд не могут изменить или отменить ни одного слова Торы.

Ни один из пророков более поздних времен не мог совершать чудеса так же открыто, как Моше. Его чудеса лицезрел весь наш народ (более одного миллиона взрослых людей).

Все евреи видели, как были поражены египетские первенцы (это была демонстрация сильной руки Б-га) и как Моше рассекал Ям Суф. Они испытали Дарование Торы и стали свидетелями чудес в пустыне. Так они учились бояться Б-га.

Ашем позволял Моше совершать чудеса при большом скоплении людей, чтобы Тору приняли все последующие поколения.

В будущем Сам Ашем совершит подобные и даже более великие чудеса.

Мидраш перечисляет десять таких чудес:

1. После Исхода из Египта столб огня ночью освещал дорогу сынам Израиля.

В будущем Ашем осветит мир великолепным светом, ибо сказано (Йешаяу 30:26): «И свет луны станет таким же ярким, как солнца, а свет солнца увеличится в семь раз». Этот сильный свет излечит больных (и сожжет грешников).

2. В пустыне евреи пили из колодца Мирьям. В будущем Ашем снабдит людей водой из животворного источника в Иерусалиме, который излечит больных, не вылеченных солнечным светом (например, цараат).

3. В пустыне евреи питались маном, В будущем деревья будут плодоносить каждый месяц, и эти фрукты будут лечить врожденные дефекты, например, хромоту и слепоту.

4. В пустыне Ашем приютил сынов Израиля в шатрах (другие толкователи считают, что Он окружал их Облаками Славы). В будущем Он восстановит все города, лежащие в развалинах.

5. Мишкан был построен из золота, серебра и драгоценных камней. В будущем Ашем отстроит Иерусалим из сапфировых камней, светящихся подобно солнцу, и народы мира придут и засвидетельствуют возвышенное положение сынов Израиля.

Когда рабби Йоханан учил: «В будущем Всемогущий оправит ворота Иерусалима алмазами и драгоценными камнями размером в тридцать локтей», его ученик усмехнулся.

«Разве такое может быть? — потешался он. — Таких больших алмазов не бывает».

Позднее этот ученик плыл по морю на корабле, и Ашем явил ему ангелов, вырубавших алмазы размером тридцать на тридцать локтей.

Он спросил: «Для чего предназначены эти алмазы?»

Ангелы отвечали: «Всемогущий украсит ими ворота в Иерусалиме».

Вернувшись домой, ученик сказал: «Рабби, ты был прав: я действительно видел такие алмазы».

«Невежда! — воскликнул рабби Йоханан. — А если бы не увидел, то сомневался бы в моих словах?! Ты глумился над учением мудрецов!»

Один суровый взгляд рабби Йоханана — и ученик превратился в груду безжизненных костей.

6. В будущем Ашем установит мир между домашними и дикими животными.

7. Ашем заключит завет со всеми животными, чтобы они не причиняли вреда сынам Израиля. (Более того, они будут служить евреям, как служили Адаму в Ган Эдене.)
8. Ашем принесет мир и изобилие, не будет более горя и страданий.

9. Смерть будет побеждена, ибо сказано (Йешаяу 25:8): «Он поглотит смерть навсегда».

10. Исчезнет печаль и тоска, ибо побуждение ко злу будет уничтожено, и, следовательно, страдания и боль перестанут существовать. Люди возрадуются в изучении Торы и в познании Ашема.

Конец Торы связан с ее началом

Тора заканчивается словом «Израиль», а начинается словом Берешит (В начале). Это намекает на то, что мир был создан для Общины Израиля, ибо сказано: «Свят для Ашема Израиль, начаток Его урожая» (Ирмеяу 2:3). Ашем задумал создание Вселенной ради сынов Израиля, народа, который будет изучать и соблюдать Его законы.

Вместо заключения

Рабби Элазар учил: «Разделы Торы расположены не в той последовательности, как было задумано изначально, чтобы прозорливый ученик не обнаружил, как оживлять мертвых и совершать чудеса. Поэтому Всемогущий скрыл их правильный порядок.

Теперь, когда они расположены в иной последовательности, проще изучать Тору с чистыми намерениями (а не для того, чтобы совершать чудеса), достигая, тем самым, Грядущего Мира».

Тора одаряет нас и физически, и духовно, как пояснял Моше (Дварим 6:24): «И Ашем повелел нам исполнять все эти законы, чтобы бояться Ашема, нашего Б-га, дабы это было благом для нас во все дни (в Грядущем Мире) и чтобы дать нам жизнь как ныне (в этом мире)».

Царь нанял двух работников заполнить землей громадную яму. Первый взглянул в нее и сказал: «Ее никогда не закопать!» И ушел. Другой сказал: «Не важно, закончу я дело или нет. Царь платит мне за него. Буду радоваться, что у меня есть работа!»

Так говорит Ашем: «Тора бесконечно широка и глубока, но это не твоя забота. Ты — рабочий-поденщик, нанятый Мной. Исполняй же свое дневное задание!»

Восхваления Торы
	משיבת נפש
	תורת ה׳ תמימה

	מחכימת פתי
	עדות ה׳ נאמנה

	משמחי לב
	פקודי ה׳ ישרים

	מאירת עינים
	מצות ה׳ ברה

	עומדת לעד
	יראת ה׳ טהורה

	צדקו יחדיו
	משפטי ה׳ אמת


	Тора Ашема совершенна.
	Она возрождает душу.

	Свидетельство Ашема верно.
	Оно умудряет глупца.

	Приказы Ашема справедливы.
	Они радуют сердце.

	Заповедь Ашема ясна.
	Она освещает глаза.

	Страх перед Ашемом чист.
	Он устоит навеки.

	Постановления Ашема истинны.
	Они справедливы вместе.


Эти стихи псалма (Теилим 19:8-10) содержат намек на то, что и Письменная, и Устная Тора совершенны и возрождают душу из смерти к жизни.

"Устная Тора" состоит из шести книг Мишны, и в этой строфе шесть строк. "Письменная Тора" состоит из пяти книг, и в каждой строке пять слов.
� Между фарисеями был некто, именем Никодим, [один] из начальников Иудейских. (Иоан.3:1)


� И приступил к Нему искуситель и сказал: если Ты Сын Божий, скажи, чтобы камни сии сделались хлебами. Он же сказал ему в ответ: написано: не хлебом одним будет жить человек, но всяким словом, исходящим из уст Божиих. (Мф.4:3,4)


� Правит всеми, уже 2000 лет, Сын Давида из колена Йеуды Иешуа Машиах.


� Терафим – зачастую мумия новорожденного, которого приносили в жертву идолам, для того чтобы сделать терафима. Некоторые терафимы – идолы, обтянутые кожей людей.


� Всякая жерва проходила через тенуфа – крестообразное возмахание. Не в честь ли Истинной Крестной жервы за грех мира, был установлен этот прообраз?


� И будешь ужасом, притчею и посмешищем у всех народов, к которым отведет тебя Господь.


(Втор.28:37). Ужасаются и смеются на земле о тех, у которых 2000 лет небыло пристанища, над тем народом, который отверг и убил своего Машиаха.


� И на Помазанного.


� Бог скажет им, не послушают Его. Вот народ, который не слушает гласа Господа Бога своего и не принимает наставления! Не стало у них истины, она отнята от уст их. (Иер.7:28)
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