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Время Мошиаха

РЕБЕ ШЛИТА КОРОЛЬ МОШИАХ

НОВОСТИ

  ערב שבת נצבים וילך כ"ב אלול

Вопрос. Наша глава «Ницавим» начинается 
так: «Вы стоите сегодня все перед Б-гом», а 
затем перечисляются десять групп евреев: 
от глав народа до водоноса. Но зачем Тора их 
перечисляет, ведь они и так уже включены 
в слово «все»? Также эта глава читается в 
субботу перед праздником Рош а-Шана, что 
никак не может быть случайностью. В чем 
связь между главой «Ницавим» и новым 
годом?

Ответ. Во фразе «вы стоите сегодня все» под 
словом «сегодня» Тора подразумевает день 
суда, Рош а-Шана. 

В этот день все души, от самых главных до 
самых простых, проходят перед Всевышним. 

Вместе с тем Тора обещает: «Вы стоите», 
стоите крепко — мы полностью уверенны, 

что Б-г даст нам 
хороший и сладкий 
год.

Как достичь этого? 
«Стоите все» — мы 

должны знать, что наше личное право быть 
оправданными на суде проистекает от того, 
что мы — часть еврейского народа. 

Далее Тора объясняет, для чего весь 
еврейский народ должен стоять вместе: 
«Чтобы вступить в завет Всевышнего» — 
когда евреи объединяются, это приводит к 
заключению вечного союза между ними и 
Всевышним. Когда евреи стоят вместе, их 
связь с Б-гом прочна, и их ждет хороший и 
сладкий год.

Действие. Наше служение Всевышнему 
будет успешным, если мы действительно 
объединимся. Даже самый великий еврей не 
достигнет совершенства, не объединившись 

с евреем уровня «пятки», как голова не 
может ходить без ноги.

И мы должны сделать все, чтобы каждый 
еврей, неважно, на какой ступени он 
находится, был готов к Рош а-Шана. И тогда 
мы все вместе удостоимся хорошего и 
сладкого года физически и духовно.
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Сенатор от штата Монтана 
находясь с визитом в Иерусалиме 
оставил в Котеле записку с 
молитвой за семью хасидов 
ХАБАДа в его городе

Новым министром обороны 
Великобритании стал Грант Шэппс 
— еврей, соблюдающий кашрут

Турецкая газета ложно 
утверждает, что ХАБАД шпионит в 
пользу Моссада

Нетаньягу намекнул на 
возможный перенос шведского 
посольства в Иерусалим

И с т о р и ч е с к а я 
синагога «Тиферет Исраэль» в 
Иерусалиме восстановлена

В Иерусалим переедут 
посольства Парагвая, Венгрии, 
Папуа-Новой Гвинеи и Сьерра-
Леоне

Премьер-министр Катара: «У нас 
нет войны с Израилем...»

Самолет-разведчик ЦАХАЛа 
совершил первый испытательный 
полет

«Ницавим» и Рош а-Шана: 
какая связь?



ВРЕМЯ МОШИАХА

В ответ на Ваше письмо, в котором пишете 
о своем духовном состоянии и о своем 
желании восполнить недостаток в области 
богобоязненности, служении молитвой и 
изучении Торы. 

Вот, вообще, известно сообщение наших 
учителей об этом, что «если не трудился и 
нашел, то не верь этому и если трудился 
и не нашел, то не верь этому». И отсюда 
понятно, что все зависит только от Вас, 
если Вы будете искренне стараться в этом 
направлении.

И позвольте заметить: после того, 
как это уже стало известно из многих 

писем и трактатов по хасидизму — это 
неправильный путь: негоже ослаблять 
себя постами и внешними покаяниями, 
а надо работать с телом, задействуя 
животную часть души и физическое тело, 
с телом и животной душой. А изнурять 
должно именно животную душу, но не 
тело человека, данным нам временно 
в пользование Всевышним. И там 
сказано так: покаяние животной души 
— это закрытие рта, чтобы не говорить 
пустых слов; даже когда речь идет о 
насущных нуждах, , то стоит отложить их 
удовлетворение на некоторое время, и 
также следить за своими глазами и т.д.

Недельная глава Торы

Из писем Ребе

      Шолем Лугов

 Субботнее
время

Сказано в нашей главе: «Все вы стоите 
сегодня пред Г-сподом, Б-гом вашим: 
главы ваших колен, ваши старейшины 
и ваши смотрители, все мужи Исраэля. 
Ваши дети, ваши жены, и твой пришелец, 
который среди твоего стана, от твоего 
дровосека до твоего водочерпия».

Любавичский Ребе ШЛИТА Король Мошиах 
задает вопрос: нужно понять, почему 
сначала Тора говорит в общем — «все вы 
стоите», а потом перечисляет частности — 
«главы ваших колен, старейшины и т.д.»? 
Тем более, что эту главу мы читаем перед 
Рош а-Шана, когда трубят в шофар, звук 
которого простой, в отличие от любого 
другого музыкального инструмента. 
Наше служение в Рош а-Шана является 
сущностным, в котором нет подразделения 
на частности.

Чтобы разобраться с этим, нужно понять 
разницу между Именами Всевышнего 
— «Г-сподь» и «Б-г», как сказано: «Знай 
же ныне и возложи на сердце твое, что 
Г-сподь есть Б-г».

Первое Имя указывает на милость, а 
второе — на строгость. Как же можно 
сказать, что Г-сподь и Б-г это одно и то 
же? Раз Всевышний бесконечен, то и Его 
атрибуты не имеют границ. Как же может 
бесконечная милость существовать вместе 
с бесконечной строгостью? То же самое 
можно спросить про свет (Имя «Г-сподь») 
и сосуды (Имя «Б-г»), которые также 
являются противоположными вещами: 
свет — это «дух сынов человеческих», 
который возносится ввысь, а сосуд — это 
«дух животных», который нисходит вниз.

Можно объяснить это на примере данных 

Имен в Мире Порядка. Об этом сказано: 
«Ибо солнце и щит — Г-сподь Б-г». Как 
щит преграждает лучи солнца, чтобы 
мы могли пользоваться его светом, так 
и Имя «Б-г» ограничивает бесконечный 
свет Всевышнего от Имени «Г-сподь». 
На первый взгляд, каждое из этих Имен 
должно было препятствовать действию 
другого. Но Ребе объясняет, что на 
самом деле это не противоположности, 
а результат внутреннего желания 
Всевышнего, чтобы внизу был свет и 
творения могли воспринимать его.

Порядок работы снизу вверх таков, что 
сначала нужно действовать своими 
внутренними силами, затем с помощью 
служения сердца, а потом работа должна 
исполняться сама по себе. Но также должно 
быть привлечение сверху вниз, чтобы 
работа сама по себе могла привлечься 
во внутренние силы. В этом смысл слов 
«Все вы стоите сегодня пред Г-сподом, 
Б-гом вашим», где под словом «сегодня» 
имеется в виду Рош а-Шана, когда работа 
осуществляется своими силами, когда 
еврейские души становятся и поднимаются 
к месту своего происхождения — «пред 
Г-сподом, Б-гом вашим». 

Известна разница между работой по 
принятию власти Небес в течение всего 
года (когда это осуществляется с помощью 
частых вещей) и в Рош а-Шана (когда 
работа общая — «вы стоите все вместе»). 
Интересно, что Алтер Ребе пишет, что здесь 
перечисляются десять уровней, которые 
соответствуют десяти внутренним силам, 
чтобы и в них привлеклась Сущность. 

Вы стоите все... Или общее и частное

Редактор: Шолем Лугов www.moshiach.ru +972526883143

Зажигание свечей 18:19

Иерусалим

18:34

Тель-Авив

18:26

Хайфа

18:36

Беэр-Шева

19:00

Нью-Йорк

Исход субботы 19:31 19:33 19:32 19:33 19:56

Исправление своего духовного состояния

Источник: «Игрот Кодеш» том 8, стр. 216



Чудеса сегодняГеула Эстер Кей

Как получить этот 
желанный товар?

Однажды в районе прилегающей 
к «770» улице в честь праздника 
Лаг ба-Омер было такое 
столпотворение желающих 
получить благословение Ребе 
Короля Мошиаха, что пришлось 
заранее назначить ответственных 
за его безопасный свободный 
проход от выхода из здания к 
машине. Люди стояли везде и 
были готовы кидаться наперерез 
и излагать свои просьбы. 

Рав Букет — тогда еще молодой 
парень — был ответственным 
за то, чтобы открыть дверцу 
перед Ребе, не допуская помех со 
стороны толпы, и затем закрыть 
дверцу машины за Ребе, когда он 
благополучно в нее сядет. 

Однако, когда он закрыл было 
дверь, произошло нечто 
неожиданное: его оттолкнули 
в сторону, и некто, по виду — 
молодой хасид сатморского 
направления, нахально всунул 
свою голову около переднего 
сиденья машины. Он быстро чем-
то попросил, Ребе благословил, 
затем еще был диалог, и хасида 
оттеснили подоспевшие 
хабадники, отвечавшие за 
порядок. То был 1984 год — 
как раз год весьма неприятных 
столкновений, инициированных 
сатморским направлением 
против движения ХАБАД.

Прошло 14 лет. Рав Алтер Букет, 
который закрывал дверцу 
машины, был уже посланником 
Ребе в Бостоне и отцом 
семейства… Он прибыл к Нью-
Йорк по своим делам. Вдруг 
он увидел в «770» странное 
зрелище: хасид сатморского 
направления, а возле него два 
сына, очевидно одного возраста, 
произносят трактат на бар-мицву 
в соответствии с традицией 
ХАБАДа.

— Позвольте вас спросить, 

что здесь происходит? — 
поинтересовался раввин, — вы 
и ваша семья — исключительное 
для сатморского хасидизма 
явление, справляете бар-мицву 
по нашему обычаю?

— Это на самом деле так! — 
подтвердил отец. 

И рассказал: 14 лет назад он 
буквально вломился головой 
внутрь машины Любавичского 
Ребе и потребовал благословения 
на ребенка, сказав только имя 
свое и жены…

Ребе благословил, после 
чего, невзирая на странность 
ситуации, задал вопрос: » с кем 
будет играть ваш ребенок? Ведь 
надо же ему с кем-то играть». 
Тот обомлел и не знал, как 
реагировать. Ребе дал ему понять, 
что нужно воспринимать это как 
дополнительное благословение 
и сказать «Омейн». Тот был вне 
себя от радости и сказал «Омейн» 
почти бессознательно.

Вскоре жена сообщила ему, что 
беременна, и затем у них родилась 
двойня. Двум мальчикам пришло 
время справить бар-мицву.

— Это — дети Любавичского 
Ребе и, конечно, они должны все 
делать по хабадскому обычаю, 
и именно так я их и подготовил 
к этому торжественному дню! — 
сказал гость.

— А я, — дополнил рав Букет, — 
был тем парнем, которого вы 
оттолкнули, чтобы пробиться к 
Ребе, и который придерживал 
во время вашего диалога дверцу 
машины, чтобы вас ею не 
придавили, потому что напор был 
огромный.

Они смотрели друг на друга и 
вспоминали… А двое юношей 
наблюдали за этой встречей, 
такой невероятной.

Берегись автомобиля!

Недельные главы «Ницавим» и «Вайелех» — 
самые короткие среди всех глав Пятикнижия. Так 
сложилось, что они по сути являются «половинками» 
одной главы, которую мудрецы разделили, чтобы в 
редкие годы поддерживать очередность чтения глав 
до и после Рош а-Шана.

В большинстве же лет 19-летнего цикла они читаются 
вместе. И тогда «Ницавим-Вайелех» звучит как бы 
противоречивым утверждением (твёрдо стоять и 
двигаться)…

Среди многих объяснений можно привести такое: 
«Ницавим» и «Вайелех» — это квинтэссенция 
руководства к действию для каждого поколения 
еврейского народа. «Ницавим» — это та часть 
служения поколения, которое выражает 
приверженность традициям и обычаям отцов 
— стремление их детей продолжать делать всё 
что делали они;  «Вайелех» — это новая задача 
в служении, которая впервые возложена на это 
конкретное поколение…

Нашему поколению выпала величайшая честь и 
милость, оказанная нам Всевышним в том, что 
«Вайелех» для нас это последние шаги явного (а не 
умозрительного) раскрытия присутствия Короля 
Мошиаха в нашем физическом мире…

Как этого добиться?

Пример из нашей жизни. Когда рекламируется какой-
то товар, то сначала даётся пространное описание 
его достоинств («предварительный просмотр»), а 
уже затем приводятся короткие данные как и где его 
можно заказать…

Применительно к нашему поколению можно 
сказать, что весь хасидизм, который наш Ребе 
ШЛИТА продолжал раскрывать в мире в 5711-5751 
гг. является предварительным просмотром Новой 
Торы, которую он уже в качестве Короля Мошиаха 
будет преподавать всем поколениям еврейского 
народа.  А как же получить этот желанный «товар» — 
руководство к действию  дано нам Ребе в 5751-52, и 
это «Двар Малхут»!



Актуально Рав Эшель Гринберг

В нашей недельной главе говорится: 
«Ибо эта заповедь, которую я заповедую 
тебе сегодня, не сокрыта она от тебя, и 
не далека она. Не на небе она... И не за 
морем она... Но близко к тебе это слово 
очень, чтобы устами твоими и сердцем 
твоим исполнять его». 

Согласно РАМБАНу, эти слова относятся 
к заповеди раскаяния и возвращения 
ко Всевышнему («тшува»). Что же такого 
особенного в этой заповеди? Почему нам 
говорят, что она так близка? 

Ответ можно получить из отрывка в  
Талмуде. Поинтересовались у Мудрости: 
«Какое наказание должно быть для 
грешника?» Мудрость ответила: 
«Грешников будет преследовать зло». 
Задали вопрос Пророчеству: «Какое 
наказание должно быть для грешника?» 
Пророчество ответило: «Душа грешника 
умрет». Спросили Тору: «Какое наказание 
должно быть для грешника?» Тора 
ответила: «Пусть принесет жертву 
повинности и будет прощен». Святого, 
благословен Он, спросили: «Какое 
наказание должно быть для грешника?» 
Святой, благословен Он, ответил: «Пусть 
он совершит раскаяние, и будет прощен».

Ребе Король Мошиах объясняет, как эти 
ответы отражают четыре разные точки 
зрения. С точки зрения мудрости или 
логики «грешника будет преследовать его 
зло». Логика подсказывает, что наказание 
будет прямым следствием греха. Грех 
— это причина, а страдание — его 
следствие, подобно порезу пальца ножом. 
Следовательно, по логике, никакие 
сожаления не могут устранить нанесенную 
рану. С точки зрения пророчества «душа 
грешника умрет». Пророчество — это 

прямая связь со Всевышним. Грех — 
даже непреднамеренный — разрывает 
эту связь. Таким образом, Пророчество 
объявляет, что грешник должен умереть, 
поскольку его связь со Всевышним была 

разорвана. Смерть в этом случае 
можно понимать в духовном смысле, 
поскольку связь между человеком 
и Всевышним ослаблена. В самых 
экстремальных ситуациях, когда связь 
становится настолько непрочной, что она 
разрывается, грех также может привести 
и к физической смерти. 

Если рассматривать с духовной точки 
зрения последствия греха, то можно 
было бы заключить, что раскаяние 
здесь неэффективно, потому что связь 
между нами и Б-гом прервана. Тора   
полагает, что грешник может искупить 
грехи с помощью жертвоприношений. 
Тора — это мудрость Б-га. Поэтому она 
превосходит даже самые высокие уровни 
пророчества (известно, что пророк не 
может вводить какие-либо новые законы 
Торы). С точки зрения Торы грех гораздо 
серьезнее, чем даже с точки зрения 
пророчества, поскольку Тора гораздо 
более чувствительна к нарушению своих 
заповедей. Возможно, даже смерть не 
сможет искупить этого.

Однако Тора — это учение добра. 
Таким образом, Тора рассматривает 
смягчающий фактор, что «человек 
не грешит, пока в него не войдет дух 
безрассудства», и этот грех вызван 
(заложенным) в человеке животным 
началом. Таким образом, Тора предлагает 
решение — жертвоприношение 
животных — которое подчеркивает, что 
грех происходит исключительно из-за 
господства животного начала человека 
во время совершения проступка. С 
одной стороны, можно утверждать, что 
проступок, рассматриваемый с точки 
зрения Самого Б-га, более серьезен и 
вряд ли может считаться простительным.

С другой стороны, абсолютная 
трансцендентность Б-га делает изъян 
совершенно безвредным. Как сказал Йов: 
«Если ты грешил, — что ты сделал (этим) 
Ему? И, умножая прегрешения твои, — 
что причиняешь ты Ему?» Чтобы получить 
доступ к этому трансцендентному уровню 
Б-га, перед которым грех не имеет 
значения, мы должны вызвать подобный 
трансцендентный отклик внутри нашей 
души. В этом суть раскаяния, когда мы 
трансформируемся из одной крайности в 
другую. 

Подобное поведение вызывает ответную 
реакцию Всевышнего, Который поднимет 
бывшего грешника из глубокой духовной 
бездны на вершину святости.  Несмотря 
на аргументы против эффективности 
раскаяния с точки зрения Мудрости, 
Пророчества и Торы, Всевышний 
позволяет возвращающемуся к Нему 
подняться над этими ограничениями и 
барьерами. Он дает нам возможность 
стереть прошлое, только с искренней 
решимостью в отношении будущего и 
раскаянии о прошлом.

Это может объяснить четыре выражения, 
которые описывают раскаяние в 
процитированном выше стихе: 1) не 
сокрыта она от тебя; 2) не далека она; 
3) не на небе она; и 4) не за морем. Они 
отражают четыре препятствия на пути к 
раскаянию, о которых говорилось выше: 
препятствие с точки зрения логики, 
духовности, Торы и того, что наложены 
Б-гом. И все же сила раскаяния такова, 
что оно позволяет нам преодолевать все 
преграды.

Талмуд утверждает, что величие раскаяния 
в том, что оно ускоряет Освобождение. 
Если освобождение и раскаяние связаны, 
это предполагает, что есть также четыре 
параллельных препятствия на пути к 
Освобождению, которые мы можем 
преодолеть и преодолеем:

Первое препятствие — логика. 
Основываясь на текущем 
геополитическом состоянии мира, 
рациональный разум утверждает, что 
мир не может резко измениться в одно 
мгновение.

Второе препятствие — духовное. Как 
можно полностью материалистический 
мир превратить в мир духовный?

Третье препятствие — это Тора. Как может 
мир, столь далекий от ценностей Торы, 
принять Мошиаха, который полностью 
привержен Торе?

Четвертое препятствие может исходить 
от Самого Всевышнего, который 
может посеять в наших умах сомнения 
относительно вероятности неминуемого 
прихода Мошиаха.

Урок раскаяния заключается в 
следующем: как раскаяние (средство для 
наступления Освобождения) является 
в высшей степени доступным для нас, 
несмотря на четыре препятствия, так и 
само Освобождение — это реальность, 
которая преодолеет все преграды.

Удаление всех препятствий


