
Шиур к главе Беаалотха 

Недельная глава Беаалотха (Книга Бамидбар / 4-я Книга Моисея 8:1 
– 12:16) 

Хафтара Сехария (Книга пророка Захарии 2:14 – 4:7) 

Введение: Свет и внезапный надлом 

Дорогие члены общины, 

Шалом! 

Когда мы открываем парашат Беаалотха, мы сталкиваемся с 
завораживающей загадкой в самой структуре Торы. 

До этого момента Книга Бамидбар показывала нам мир абсолютного 
совершенства. Всё было упорядочено. Колена были точно 
расположены вокруг Мишкана (Святилища), левиты были исчислены и 
очищены, главы колен принесли свои богатые дары на освящение 
жертвенника. Это выглядело как нерушимый проект идеального 
общества, находящегося под непосредственной защитой Шехины 
(Божественного присутствия). 

И наша параша начинается именно на этой высшей точке гармонии: 
Аарон а-Коэн зажигает Менору. Образ чистого, ничем не омраченного 
света. 

Но всего несколько глав спустя эта структура радикально рушится. 
Едва стан приходит в движение, как мы слышим о людях, которые 
ропщут без всякой причины. Мы слышим о тоске по «мясным котлам» 
Египта, мы видим плачущего, отчаявшегося Моше Рабейну, мы 
переживаем смертоносный мор, а в конце — даже семейный конфликт 
в доме самого лидера, когда Мирьям и Аарон плохо говорят о Моше. 

Как объяснить это драматическое падение? Как нам справляться с 
переходом от идеального порядка к человеческому хаосу? 

Это ключевой вопрос нашей сегодняшней драши (проповеди). И ответ, 
как мы увидим, скрывается уже в самых первых словах нашей параши. 

Часть 1: Тайна восхождения (Беаалотха) 



Давайте внимательно всмотримся в самый первый стих: 

«Дабер эль Аарон ве-амарта элав: Беаалотха эт а-нерот, эль муль 
пней а-менора яиру шиват а-нерот». 

«Говори с Аароном и скажи ему: когда ты зажигаешь [буквально: 
возносишь, заставляешь подняться] лампады, то к лицевой 
стороне светильника должны обращать свой свет эти семь 
лампад». (Бамидбар 8:2) 

Само понятие, используемое здесь для зажигания, крайне необычно. 
Тора не говорит «Бе-адлахатха» (когда ты зажигаешь), она говорит 
«Беаалотха» — когда ты заставляешь пламя подниматься 
(возноситься). 

Хасидские комментаторы, и прежде всего Сфат Эмет (Рабби Йеуда 
Арье Лейб Альтер из Геры), задают здесь фундаментальный вопрос: 
почему зажигание описывается как акт возвышения? 

Он объясняет, что коэн не просто подносит огонь к фитилю, пока тот не 
загорится. Он должен удерживать пламя до тех пор, пока фитиль не 
начнет гореть сам по себе, пока пламя не станет самостоятельно 
стремиться вверх. 

В этом и заключается определение еврейского лидерства и 
воспитания. Будь мы раввинами, учителями или родителями: наша 
задача — не делать других постоянно зависимыми от нас и не 
освещать их искусственно. Наша задача — питать Б-жественную искру 
в другом человеке до тех пор, пока она не превратится в 
самостоятельный, стабильный свет, который сам стремится ввысь. 
Беаалотха — цель состоит в независимости души другого человека. 

В самом лучшем смысле это также является задачей умозрительного 
(спекулятивного) масонства, о котором я уже упоминал в других 
драшот. Человек должен быть и служить примером для других людей 
— так, чтобы активно возносить свет, а не оставаться пассивным. 

Утешение Аарона и вечный свет 

Все мы знаем знаменитый комментарий РаШИ (Рабби Шломо бен 
Ицхак) в начале нашей параши. РаШИ задается вопросом: почему этот 



раздел о Меноре примыкает непосредственно к концу предыдущей 
главы (Насо), где подробно перечислялись приношения глав колен 
(несиим)? 

РаШИ цитирует Мидраш (Танхума): когда Аарон увидел, что все главы 
колен принесли свои великолепные дары на освящение, а его 
собственное колено Леви осталось совершенно в стороне, сердце его 
глубоко опечалилось (шалха даато). Он подумал: «Может быть, это моя 
вина? Может быть, история с золотым тельцом привела к тому, что мое 
колено дисквалифицировано?» 

Тогда Святой, благословен Он (Акадош Барух Ху), Всевышний, сказал 
Моше: «Скажи Аарону, пусть не печалится! Ше-леха гдола ми-ше-
лахем — Твоё больше, чем их. Ибо ты зажигаешь и очищаешь 
лампады». 

Рамбан (Нахманид) идет здесь еще глубже. Он спрашивает: в каком 
смысле зажигание Меноры больше, чем монументальные 
жертвоприношения глав колен? Ведь те жертвы приносили искупление 
всему народу! И кроме того: когда Храм был разрушен, зажигание 
Меноры в Святилище тоже прекратилось! Где же тогда непреходящее 
утешение для Аарона? 

Рамбан объясняет, что Б-г здесь пророчески намекал на более 
позднюю эпоху: эпоху Хасмонеев — Маккавеев, которые также были 
коэнами из колена Леви. Жертвы глав колен были привязаны к 
существованию физического Храма. Но свет Меноры, вновь 
зажженный коэнами в чудесах Хануки, светит в наших домах и по сей 
день, даже в самом глубоком галуте (изгнании). Свет Аарона вечен. Он 
переживает любые разрушения. 

Часть 2: Очищение левитов и принцип зрелости 

За светом Меноры следует освящение левитов (глава 8:5-26). 
Волосяной покров на их телах сбривают, кожу омывают, и левиим 
освящаются через жертвоприношения. Они приступают к служению. 

Здесь примечательно возрастное правило, которое устанавливает 
Тора. В 24-м стихе сказано: 



«От двадцати пяти лет и старше должен он вступать в число 
несущих службу при шатре откровения». 

Но если мы заглянем в предыдущую главу (Насо), то увидим, что 
левитов исчисляли и привлекали к тяжелой службе по переноске 
святынь только с 30 лет. 

Талмуд (Хулин 24а) виртуозно разрешает это кажущееся противоречие 
и дарит нам вневременную жизненную мудрость: пять лет между 25 и 
30 годами были годами учебы. Левит должен был пять лет учиться, 
усваивать Галаху (законы) и наблюдать за служением, прежде чем в 30 
лет он мог принять на себя фактическую физическую ответственность. 

Из этого наши мудрецы учат: если ученик после пяти лет интенсивной 
учебы не видит плодов в своем изучении Торы, значит, дело в 
неверном методе или в нехватке сосредоточенности. Зрелость и 
ответственность не приходят в одночасье. Необходим этап хинуха — 
подготовки, когда человек сначала учится, прежде чем вести за собой. 

Часть 3: «Второе Песах» — Право на второй шанс 

В 9-й главе мы сталкиваемся с одним из самых психологически 
захватывающих отрывков во всей Торе: с Песах Шени (Вторым 
Песахом). 

Идет второй год после Исхода. Б-г повелевает народу принести 
пасхальную жертву в пустыне. Но находится группа людей, которые 
были ритуально нечисты (таме), поскольку соприкасались с 
покойником (мидраш предполагает, что это были те, кто нес саркофаг 
Иосифа-Праведника, Йосефа а-Цаддика). Они не могли принести 
жертву в установленный срок 14-го нисана. 

Они не принимают эту судьбу пассивно. Они приходят к Моше и 
Аарону и восклицают от всего сердца: 

«Лама нигара?!» — «Почему мы должны быть обделены и не сможем 
принести приношение Господу в назначенное время среди сынов 
Израиля?» (Бамидбар 9:7) 

Подумайте, насколько это поразительно! Обычно люди в пустыне 
жалуются, когда им приходится исполнять заповедь. Здесь же люди 



жалуются, потому что им не разрешают исполнить заповедь! Они 
требуют мицвот (заповедей). 

Моше Рабейну в первый момент не знает ответа. Он демонстрирует 
монументальное смирение и говорит: «Подождите, и я послушаю, что 
повелит о вас Господь». 

Б-г отвечает и устанавливает совершенно новую Галаху: тот, кто был 
нечист или находился в дальнем путешествии, ровно через месяц, 14-
го ияра, получает второй шанс — Песах Шени. 

Чему это учит нас в работе над собственной душой, в нашем Аводат а-
Шем (служении Всевышнему)? 

В иудаизме нет понятия «слишком поздно». Принцип Песах Шени — 
это галахический фундамент Тшувы (раскаяния и возвращения). Даже 
если человек стал нечист, даже если он находился в «дальнем 
путешествии» — духовно далеко от Торы, — и даже если он вовсе 
оставил иудаизм, Б-г говорит: если ты воскликнешь «Лама нигара?!», 
если тебе действительно больно от разлуки со святостью, Я открою для 
тебя новые врата. Б-г создает новую реальность для искреннего 
сердца. Поэтому каждому еврею заповедано всегда стремиться к 
Тшуве — к возвращению к Торе. 

Часть 4: Начало пути и крушение 

В 10-й главе мы слышим, как изготавливаются серебряные трубы и как 
лагерь приходит в движение в точном соответствии с поднятием 
облака. Всё работает как выверенный часовой механизм. Когда Ковчег 
Завета отправляется в путь, Моше произносит знаменитые слова, 
которые мы поем и сегодня, когда открываем Арон а-Кодеш 
(синагогальный ковчег): 

«Кума Адонай ве-яфуцу ойвеха...» — «Восстань, Господи, и 
рассеются враги Твои!» (10:35) 

Но едва Синай скрывается из виду, как в 11-й главе разверзается хаос. 

Тора предваряет этот перелом почти незаметным, но разрушительным 
стихом: 

«Ва-йеи а-ам ке-митоненим ра бе-озней Адонай...» 



«И стал народ как бы ропщущими, [что было] злом в ушах Господа...» 
(Бамидбар 11:1). 

Текст не говорит, на что именно они жаловались. Они просто искали 
повод (алила), чтобы отдалиться от Б-га. Мидраш объясняет: они 
сокрушались о самом факте того, что путь труден. Они покинули зону 
комфорта Синая. 

Жажда иллюзии 

Вскоре после этого ситуация обостряется из-за асафсуф — сброда, 
разношерстной толпы людей, присоединившихся к Исходу. Они 
заражают весь народ коллективной истерией по мясу: 

«Кто накормит нас мясом? Мы помним рыбу, которую в Египте ели 
даром, огурцы и дыни... а ныне душа наша иссохла, ничего нет, 
только манна перед глазами нашими!» (11:4-6) 

Дорогие слушатели, давайте проанализируем это безумие. Они плачут 
о рыбе, которую в Египте ели даром (хинам)? Неужели египтяне 
баловали еврейских рабов роскошными обедами? Их там истязали 
плетьми, их младенцев бросали в Нил! 

РаШИ обнажает радикальную истину. Что означает хинам (даром)? Это 
значит «хинам мин а-мицвот» — свободными от заповедей! 

Они тосковали не по египетской еде. Они тосковали по 
безответственности рабского существования. На Синае они получили 
духовную структуру: этого делать нельзя, то делать необходимо, нужно 
освящать свои влечения. Эго народа взбунтовалось против духовной 
дисциплины. Манна, какой бы чистой и совершенной она ни была, 
каждую секунду напоминала им о присутствии Б-га. Они хотели мяса — 
они хотели грубого, физического, даже животного, того, что не 
предъявляет никаких моральных требований. 

Истощение Моисея и разделение Духа 

Моше Рабейну доходит здесь до предела своих сил. Он ломается пред 
Б-гом: 



«Зачем Ты сделал зло рабу Твоему... что возложил бремя всего этого 
народа на меня? Разве я носил во чреве весь этот народ или разве я 
родил его...?» (11:11-12) 

Б-г отвечает Моше не наказанием, а состраданием. Он понимает, что 
это бремя слишком тяжело для одного человека. Он велит ему собрать 
70 старейшин. Б-г говорит: «И Я отделю от духа, который на тебе, и 
возложу на них». 

Здесь мы находим прекрасный Мидраш: с чем можно сравнить Моше в 
этот момент? С горящей свечой, которая стоит на светильнике. Если от 
этой свечи зажечь сотню других свечей, потеряет ли свет первой свечи 
хоть каплю своей силы? Нет! Напротив! 

Моше ничего не потерял в своем величии, но он построил 
инфраструктуру лидерства. Это момент зарождения Синедриона 
(Сангедрина) — совета, который разделяет бремя коллективной 
ответственности. 

Для бунтовщиков эта история заканчивается трагически. Б-г посылает 
перепелов, но жадность губит людей. Они собирают мясо тоннами, и 
пока оно еще остается между их зубами, вспыхивает мор. Это место 
называют Киброт а-Таава — Могилы прихоти (жадности). Вечный 
памятник тому, что неконтролируемая погоня за материальными 
иллюзиями означает духовную смерть человека. 

Часть 3: Семейный конфликт — Опасность Лошон а-Ра 

Последняя глава нашей параши (глава 12) вводит нас в самое 
сокровенное святилище семьи Моше. Мирьям и Аарон говорят о 
кушитской жене, на которой женился Моше, и произносят: «Разве 
только с одним Моше говорил Господь? Ведь говорил Он и с нами!» 

Они сравнивают свой собственный пророческий уровень с уровнем 
Моше. Они не понимали, почему Моше отдалился от своей жены, 
чтобы постоянно находиться в пророческой готовности. Они думали, 
что находятся на той же ступени. 

Б-г вмешивается мгновенно. Он неожиданно призывает всех троих к 
шатру откровения и недвусмысленно проясняет иерархию: 



«Ло хен авди Моше — бе-холь бейти нээман у!» 

«Не так с рабом Моим Моше — во всем доме Моем верен он! Устами к 
устам говорю Я с ним...» (Бамид 8-12:7 بار  ) 

Мирьям тотчас же наказывается проказой (цараат) и становится 
белой как снег. 

Наши мудрецы в трактате Арахин (15б) выводят из этого самый 
суровый урок о Лошон а-Ра (злословии). Задумайтесь: Мирьям любила 
своего брата Моше! Она спасла ему жизнь на Ниле, когда он лежал в 
корзине. Она не хотела ранить его, не хотела унизить, она говорила 
лишь из непонимания его семейной ситуации. И тем не менее она 
была так тяжело наказана! 

Если таково наказание для того, кто без злого умысла говорит о своем 
любимом брате, — насколько же тяжелее наш грех, когда мы 
намеренно говорим о людях, чтобы принизить их в глазах 
окружающих? 

Но посмотрите на величие Моше Рабейну. Он не держит зла. Когда 
Аарон умоляет его, Моше произносит самую короткую и самую 
мощную молитву во всей Торе: 

«Эль на, рефа на ла!» — «О Б-же, прошу, исцели её!» (12:13) 

Всего пять слов на иврите. Моше показывает нам, что такое истинное 
величие: немедленное прощение и глубокое сострадание к тем, кто 
причинил нам боль. 

Часть 4: Хафтара — Не воинством и не силой, но Духом 

Теперь давайте перекинем мост к нашей хафтаре из пророка Сехарии 
(Захарии). 

Исторически эта ситуация разительно отличается. Мы больше не в 
пустыне, а сотни лет спустя. Вернувшиеся из вавилонского пленения 
снова в Иерусалиме. Они хотят отстроить Второй Храм, но они бедны, 
политически изолированы, им угрожают и строят козни соседние 
народы. Отчаяние велико. Первосвященник Иешуа (Йеошуа) и 
политический лидер Зоровавель (Зрубавель) стоят перед кажущейся 
неразрешимой горой проблем. 



И тут Сехария видит пророческое видение. Он зрит первосвященника 
Иешуа в грязных одеждах, стоящего перед ангелом Б-жьим, в то время 
как Сатана обвиняет его. 

Грязные одежды символизируют грехи народа, ассимиляцию в 
Вавилоне, несовершенство вернувшихся. Это точно та же 
человеческая слабость, которую мы видели у ропщущих в пустыне. 

Но что делает Б-г? Он отвергает Сатану: «Да запретит тебе Господь, 
Сатана!... разве он не головня, выхваченная из огня?» (Захария 3:2) Б-г 
снимает с Иешуа грязные одежды и велит облачить его в чистые 
праздничные одежды. Он очищает священство от пятен прошлого. 

А затем следует центральное видение, которое напрямую связывает 
нашу хафтару с началом параши: 

Сехария видит золотую Менору. Но это не та Менора из пустыни, 
которую коэн должен был каждый день наполнять маслом вручную. У 
этой Меноры сверху есть резервуар, который через трубки соединен 
напрямую с двумя оливковыми деревьями, стоящими слева и справа 
от неё. Масло течет совершенно автоматически, прямо от природы, 
без человеческого участия, непрерывно наполняя лампады. 

Пророк не понимает метафоры и спрашивает ангела: «Что это, 
господин мой?» 

И ангел отвечает бессмертными словами, которые составляют 
фундамент еврейского понимания истории: 

«Ло ве-хаиль ве-ло ве-коах — ки им бе-рухи, амар Адонай Цваот!» 

«Не воинством и не силой, но Духом Моим, говорит Господь 
Воинств!» (Захария 4:6) 

Итог и практический урок для нас 

Дорогие хаверим (друзья), в чем же общее послание этого 
монументального шиура? 

Если мы пытаемся строить нашу жизнь, наши общины или наши семьи 
исключительно на основе хаиль и коах — на человеческой власти, 
жесткой структуре, физической силе и безупречной организации, — 



мы неизбежно потерпим неудачу. Как только стан приходит в 
движение, как только будни бросают нам вызов, искусственная 
структура рушится. Мы превращаемся в ропщущих, впадаем в тоску по 
прошлому, запутываемся в сетях Лошон а-Ра. 

Переход от совершенства Синая к хаосу странствий показывает нам, 
что человек подвержен ошибкам. Тора не скрывает от нас промахи 
наших предков. Почему? Потому что она хочет показать нам: святость 
— это не статичное состояние безупречности. 

Утешение кроется в Меноре. 

Менора в пустыне должна была зажигаться Аароном так, чтобы пламя 
поднималось само по себе (Беаалотха). И Менора в видении Сехарии 
обеспечивается маслом напрямую Б-жественным Духом. 

Б-г говорит нам: когда вы в своей жизни стоите перед обломками 
собственных планов, когда вам кажется, что ваши «одежды грязны», 
как у первосвященника Иешуа, не полагайтесь на одну лишь 
мускульную силу. Ищите связь с Б-жественным источником. 

Зажигайте искру в другом человеке, пока она не разгорится сама. 
Имейте мужество тех людей, что требовали Песах Шени, и 
воскликните: «Лама нигара?!» — требуйте второго шанса, требуйте 
близости к Б-гу, и Б-г откроет вам двери. 

Если мы строим свою жизнь на фундаменте Духа (рухи), на эмпатии, 
как Моше, на упорстве, как Аарон, и на доверии к бесконечному 
источнику Б-га, то даже самый суровый путь через пустыню 
превращается в тропу, ведущую нас прямо в Иерусалим. 

Да будет на то воля Б-га, чтобы свет нашей внутренней Меноры никогда 
не угасал и чтобы мы ежедневно ощущали Дух Б-жий в нашей 
повседневной жизни. 

Шаббат Шалом! 

 


