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Да здравствует наш господин, учитель и Ребе Король Мошиах во веки веков!
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Время Мошиаха

РЕБЕ ШЛИТА КОРОЛЬ МОШИАХ

АКТУАЛЬНО

  ערב שבת וירא ט"ז מר-חשון

Во время выступления в субботу гл. «Вайера» 
5752 г. (26.10.1991), Ребе сообщил очень важную 
вещь, подобно которой хасиды никогда не 
слышали: «Есть не только наличие Мошиаха, а 
также и его раскрытие; нужно только встретить 
его на деле». Говоря простыми словами: 
Король Мошиах уже получил от Всевышнего 
указание привести Освобождение и сейчас 
осталось только встретить его всем вместе!

Уже в конце 5750 г., в начале военных действий 
в Персидском заливе, Ребе ясно сообщил, 
что об этой войне идет речь в мидраше 
«Ялкут Шимони», что она произойдет в «год, 
когда раскроется Мошиах». В то же время 
Ребе сообщил всему еврейскому народу 
пророческие слова: «Пришло время вашего 
Освобождения!»

В течение следующего года (5751), Ребе не 
прекращал напоминать слова мидраша, что 
в этом году произошло раскрытие Мошиаха, 
а когда война завершилась (в субботу гл. 
«Насо»), то Ребе недвусмысленно сообщил, 
что начиная с месяца Нисан «мы находимся 
в год, когда Мошиах приходит и сообщает 
евреям о наступлении Освобождения». 
Таким образом, слова мидраша исполнились. 
Мошиах раскрылся!

Интересно обратить внимание на 
поразительное изменение в поведении Ребе 
начиная с этого момента: всегда Ребе «не 

был доволен», когда о нем говорили вслух 
как о Мошиахе. Когда же хасиды пытались 
напечатать об этом сообщение в газетах и т.д., 
то Ребе резко критиковал их, что это отдаляет 
евреев от изучения хасидизма.

И вдруг, с того момента, когда Ребе сообщил 
о раскрытии Мошиаха в 5751 году, он начал 
говорить вслух об имени Мошиаха — Менахем. 
Более того, Ребе начал прямо говорить в своих 
выступлениях, что «глава нашего поколения 
(т.е. сам Ребе) — это Мошиах поколения» и 
поддерживать лекции и публикации на эту 
тему. Ребе также с удовольствием принял 
постановление раввинов о том, что он является 
Мошиахом, и начал публично поддерживать 
пение хасидов «Йехи Адонейну… Мелех 
а-Мошиах». 

Он одобрил, чтобы в книге «Весть об 
Освобождении» (составленной из отрывков 
его выступлений) было написано «Ребе Король 
Мошиах».

Через два дня после субботы «Вайера» Ребе 
выпустил брошюру под названием «Дом 
нашего учителя в Вавилоне», которая вызвала 
бурю в еврейском мире. В ней Ребе писал, 
что глава нашего поколения это Мошиах, его 
место — это Истерн Парквей 770 в Нью-Йорке 
и именно там раскроется Третий Храм, откуда 
уже он перенесется в Иерусалим!
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В «Двар Малхут»  есть очень важная вещь 
о наступлении Освобождения именно в 
седьмом поколении. В конце выступления 
Ребе говорит, что в наше время Мошиах 
уже раскрылся. Другими словами, Мошиах 
уже получил от Всевышнего указание 
освободить еврейский народ из изгнания.

В отношении этого мы можем выучить две 
важных урока:

1. В предыдущих поколениях в каждом 
из них имелся потенциальный Мошиах 
поколения — для того, чтобы «если 
евреи будут достойны», то Освобождение  
наступит. В нашем поколении приход 
Мошиаха не зависит от того, «будут ли евреи 
достойны», так как мы уже у д о с т о и л и с ь 
того, что Мошиах получил от Всевышнего 
указание стать освободителем евреев.

2. В предыдущих поколениях в каждом 
поколении был один человек, достойный 
стать Мошиахом. Когда же поколение 
сменилось и Освобождение не наступило, 
то вместо него стал другой праведник. В 
нашем поколении не может быть другой 
Мошиах вместо Ребе, так как Ребе уже 
получил от Всевышнего указание привести 
Освобождение.

Ребе Король Мошиах уже раскрылся!



ВРЕМЯ МОШИАХА

Находясь в Любавичах у Ребе Цемах-Цедека в то 
время, когда читали главу Торы «Вайера» [в которой 
рассказывалось о нашем праотце Аврааме], р. 
Исраэль услышал хасидское выступление Цемах-
Цедека, в которой он объяснил, что Авраам был 
щедрым физически, материально и морально. Цемах-
Цедек объяснил, что Аврааму своими добрыми 
делами удалось, находясь в этом материальном 
мире, заменить собой атрибут добра духовного 
мира Ацилут... И он пришел к выводу, что Авраам 
был выше этого атрибута... Рав Исраэль не понял 
всего выступления, но эти несколько слов затронули 
его. Вернувшись домой, он пересказал своим 
домашним все услышанное на хасидском собрании, 
а затем вернулся в свой магазин. Хотя р. Исраэль не 
нуждался в деньгах, он одолжил деньги у другого 

торговца р. Нахмана, чтобы дать ему возможность 
исполнить заповедь взаимопомощи. Также и другие 
торговцы, узнав о важности этой заповеди, начали 
одалживать друг другу деньги каждый день. Когда 
р. Исраэль снова поехал в Любавичи, Цемах-Цедек 
позвал его к себе и попросил объяснить подобное 
поведение. Позже Ребе МААРАШ спросил Цемах-
Цедека, что тот увидел особенного у р. Исраэля, 
что начал расспрашивать его. Цемах-Цедек 
ответил, что он увидел в этом торговце столп света 
из атрибута добра мира Ацилут. Таким образом, 
заповедь взаимопомощи является очень важной, 
даже когда людям не нужны деньги. Тем более это 
справедливо для тех, кто действительно нуждается 
в этом. Невозможно описать величие награды за 
эти действия, как об этом говорится в различных 

высказываниях наших мудрецов. Однако я хотел бы 
подчеркнуть один практический аспект этой награды. 
Известно, что главный источник добра в нашем мире 
это сам Всевышний, который одалживает каждому 
из нас силы божественной души, чтобы мы могли 
выполнить свою миссию в этот материальном 
мире. Учение хасидизма объясняет, какую прибыль 
мы извлекаем из этой милости Всевышнего. Душа 
спускается сюда вниз, чтобы впоследствии она могла 
подняться еще выше, до такого уровня, который ни в 
коей мере не соизмерим с тем, на котором она была 
раньше. Таким образом, это исходит от Б-га, ведь 
именно Он обеспечивает нас всем необходимым. 
Он также извлекает из этого выгоду, если можно 
так выразиться. Мидраш говорит, что «когда евреи 
исполняют волю Б-га, они дают Ему силу и мощь».

Недельная глава Торы

Из писем Ребе

     Источник: «Ликутей Сихот», том 3, стр. 769

 Субботнее
время

В нашей главе рассказывается, что когда 
все люди мира увидали, что Всевышний 
поддерживает Авраама во всём и посылает 
удачу всем его начинаниям, то правитель 
Авимелех заключил с ним союз. После 
этого рассказывается, что Авраам «посадил 
тамариск в Беэр-Шеве и провозгласил 
имя Всевышнего над всем миром» (РАШИ 
объясняет, что под этим подразумевается 
сад, в котором Авраам выращивал чудесные 
фрукты, чтобы угощать ими гостей. В другом 
же объяснении под словом «тамариск» 
подразумевается гостиница или постоялый 
двор, который открыл Авраам. Тамариск 
— на иврите «эшель», что также означает 
аббревиатуру из трёх слов «охель», «штия» и 
«лина» — «еда», «питьё» и «ночлег»). И сразу же 
после этого, в Торе приводится повествование 
о жертвоприношении Ицхака.

Понятно, почему Тора повествует нам о 
деятельности Авраама по распространению 
веры во Всевышнего [«И провозгласил имя 
Всевышнего над всем миром»]. Ведь это и была 
главная забота Авраама — распространять в 
мире веру в единого Творца. Но не понятно, 
для чего так важно было упомянуть о 
тамариске? Разве в этом основное величие 
Авраама? И также непонятно, какая связь 
между тамариском и жертвоприношением 
Ицхака — самым тяжким испытанием, 
которому Всевышний подверг Авраама?

Самое простое значение слова «тамариск» 
(эшель) — это «высокое дерево». То есть 
Авраам посадил дерево в Беэр-Шеве. Но 
Талмуд приводит объяснение, что Авраам 
посадил фруктовый сад посреди пустыни, для 
того, чтобы потчевать своих гостей. А другое 
объяснение, что под этим подразумевался 
постоялый двор, для принятия гостей и 
обеспечения их едой, питьём и ночлегом.

Много уже говорилось о гостеприимстве 
Авраама, который обеспечивал гостей не 
только самым необходимым, но и баловал 
их. В комментариях упоминается, что Авраам 
даже создал суд, в котором помогали уладить 
конфликты между гостями.

Такое гостеприимство не уживается ни с 
каким здравым смыслом или размышлением! 
Здравый смысл говорит что надо оказывать 
благодеяние, давать пожертвование и 
обеспечить гостю всё необходимое. И всё это 
из милосердия к гостям. Но нет никаких причин 
начинать баловать гостей. Все излишние 
удовольствия человек обычно бережёт для 
своих детей а не для чужих людей. Но тут 
появляется Авраам и учит нас обращаться с 
чужими людьми как и с собственными детьми!

Такое гостеприимство Авраама 
свидетельствует о его служении Всевышнему. 

Он не просто служил Всевышнему, а делал 
это с самопожертвованием, которое выше 
всякого здравого смысла. И апогеем этого 
самопожертвования являлось испытание, 
когда Авраам получил указание от Всевышнего 
принести в жертву Ицхака.

Величие этого испытания оно выше всякого 
разума и понимания. Ицхак родился после 
того, как Всевышний пообещал Аврааму, что 
«В Ицхаке будет твоё продолжение». Ицхак 
являлся единственным продолжателем 
Авраама. 

Так где же здравый смысл — приказать 
принести Ицхака в жертву? Но несмотря на 
отсутствие здравого смысла, Авраам и Ицхак 
отправились вместе и с радостью исполнить 
волю Всевышнего.

В этом и заключается связь между тамариском 
(«эшель») и историей с жертвоприношением. 
И связь эта — преданность Авраама 
гостеприимству, которая была у него выше 
всякой логики и понимания. И это качество 
перешло от Авраама к Ицхаку, который с 
радостью пошёл исполнять волю Всевышнего 
о собственном жертвоприношении.

Отсюда есть указание всем нам. Детей 
необходимо воспитывать так, чтобы у них было 
желание совершать благодеяния, которые 
выше всякой логики и здравого смысла. 
Давать гостям не только самое необходимое, 
но и баловать их для того, чтобы у них было 
всё самое лучшее. 

Таким образом будет выращено поколение, 
готовое на самопожертвование, поколение, 
способное выстоять во всех трудностях 
изгнания и прийти к полному Освобождению!

Благодеяние, которое выше разумаБлагодеяние, которое выше разума
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Мошиах на практикеМошиах на практике

Несколько лет назад в субботу, 
когда читалась недельная глава 
«Шофтим», р. Яаков-Давид Глайзер 
зашел во время третьей трапезы в 
одну нехабадскую синагогу, чтобы 
пересказать там беседу Ребе Короля 
Мошиаха. 

В том числе он упомянул о сказанном 
в «Двар Малхут», что в нашем 
поколении есть пророк, судья и 
советник, который дает указания 
каждому из нас. Тут встал один 
из присутствующих и наглядно 
продемонстрировал это утверждение 
следующей историей:

— Я живу в Рамле, — начал он, — 
моя жена родила неделю тому назад 
неподалеку от Кфар-Хабада — в 
медцентре «Асаф а-Рофэ». Когда 
мы прибыли туда, ее поместили 
в отделение вместе с еще одной 
роженицей. 

Оказалось, что она и ее муж являются 
посланниками Ребе в России и 
специально прилетели сюда рожать. 

Этой роженице сообщили, что нужно 
срочно делать кесарево сечение, так 
как малыш перевернулся головкой 
вверх.

Муж немедля омыл руки, написал 
письмо Ребе и вложил в книгу («Игрот 
Кодеш»). Затем раскрыл ее и радостно 
сообщил: «Тут есть благословение 
на легкие роды без операции и на 
добрые вести!»

Врачам это не понравилось. Они 
пришли забрать женщину на 
операцию, а муж встал спереди и 
не дает, говорит, что Ребе ШЛИТА 
Король Мошиах обещает спонтанные 
легкие роды. Произошла небольшая 
стычка, привлекшая внимание врача, 
который как раз принимал дежурство. 
Выяснив, в чем дело, он велел всему 
персоналу покинуть помещение 
и сообщил мужу: «Вам повезло. Я 
специалист по мануальной терапии и 
знаю, как вам помочь». Муж вышел из 
палаты, мануальный терапевт взялся 
за дело, ребенок благополучно 
перевернулся и спустя короткое 
время произошли обещанные Ребе 
легкие роды.

«Господа, — торжественно заключил 
рассказчик, — если кто еще не 
понял, то вот вам свидетельство 
из первых рук: Ребе — пророк 
нашего поколения, и кто следует его 
указаниям, обязательно преуспеет».

Без операцииБез операции
«Есть также присутствие Мошиаха в буквальном смысле (общая 
душа пятого уровня), как известно, что „в каждом поколении 
рождается один человек из рода Йеуды, который достоин стать 
Мошиахом для еврейского народа“, „один человек, достойный по 
своей праведности стать освободителем, а когда придет время, 
ему раскроется Всевышний и пошлет его и т.д.“ и если бы не 
вмешивались отрицательные вещи, мешающие и препятствующие 
этому и т.д., то он бы раскрылся и пришел на деле в буквальном 
смысле».

Этот отрывок из выступления Ребе ШЛИТА Короля Мошиаха 
(«Двар Малхут» на главу «Вайера») построен на отрывках из 
текстов Бартенуры и Хатам-Софера. На первый взгляд кажется, 
что Ребе просто цитирует их слова. Но внимательно изучив этот 
вопрос мы видим, что здесь есть несколько другой стиль, что 
свидетельствует о глубокой разнице в содержании:

1) Бартенура говорит о состоянии Мошиаха на протяжении 
времени изгнания и он называет его «человек… который 
достоин стать Мошиахом». Наподобие этого, Хатам-Софер 
пишет об «одном человеке, достойном по своей праведности 
стать освободителем». Но Ребе определяет это состояние как 
«присутствие Мошиаха в буквальном смысле», а не только как 
«достойного стать Мошиахом».

2) Когда Хатам-Софер говорит о переходном периоде от изгнания 
к Освобождению, он определяет это так: «Когда придет время, 
ему раскроется Всевышний и пошлет его» — именно Всевышний 
должен раскрыться Мошиаху и послать его. А когда Ребе говорит 
о времени прихода Мошиаха, он уточняет, что тогда «Мошиах 
раскрылся бы и пришел на деле в буквальном смысле». Наподобие 
этого, Ребе также упоминает идею «раскрытия Мошиаха», что 
Мошиах сам должен раскрыться.

В чем же здесь разница? Из простого смысла слов Хатам-Софера 
понятно, что во время изгнания тот человек, который готов 
освободить еврейский народ, еще не является Мошиахом, а 
только «достоин стать Мошиахом» (если евреи будут достойны). 
Но если этого не произойдет, он не станет Мошиахом. Это похоже 
на то, что пишет автор «Сдей-Хемед»: «Если не удостоятся, то он 
будет как остальные праведники». Только когда наступит время 
Освобождения, когда Всевышний раскроется ему и пошлет его 
освобождать еврейский народ, тогда он станет Мошиахом. Но 
из слов Ребе следует, что это относится к Мошиаху каждого 
поколения и также во время изгнания он является Мошиахом. 
Только во время изгнания он находится в сокрытии, а во время 
наступления Освобождения раскрывается. Это и есть «раскрытие 
Мошиаха». 

В «Двар Малхут» на гл. «Тазриа-Мецора» Ребе говорит так: 
«Мошиах находится в мире во время и в месте изгнания… и 
ожидает нетерпеливо, когда он может раскрыться из сокрытия 
во время изгнания и из этого состояния». Объяснить это можно 
так:  В том отрывке, где сказано, что «есть также присутствие 
Мошиаха в буквальном смысле», Ребе добавляет в скобках слова 
«общая душа пятого уровня», а также после этого объясняет в 
примечании согласно сказанному в хасидизме, что это общая 
душа — включающая в себя все еврейские души — раскрывается 
в душе главы еврейского народа (Ребе) в каждом поколении и 
это также аспект Моше и Мошиаха. И об этом объясняет Ребе в 
нескольких местах (напр. в прим. 127), что именно поэтому глава 
поколения является Мошиахом поколения.

Теперь понятно, почему пишет Ребе Король Мошиах, что «есть 
также присутствие Мошиаха в буквальном смысле» и что это 
не относится к тому, кто достоин стать Мошиахом, а именно к 
Мошиаху поколения. Ведь благодаря тому, что у него есть общая 
душа пятого уровня, он является Мошиахом в буквальном смысле.

Ведь если определять Мошиаха в соответствии с его действиями 
по освобождению еврейского народа, то к нему относятся слова 
Бартенуры и Хатам-Софера — выполняющий эти действия и 
освобождающий евреев человек является Мошиахом. А тот, 
кто не сделал этого, не является реальным освободителем, а 
только достоин стать Мошиахом; и только когда придет время 
Освобождения, он сможет стать Мошиахом.



Актуально «Мошиах для молодежи»

В недельной главе Торы «Лех-Леха» 
рассказывается о том, как Всевышний открылся 
Аврааму. И, испугавшись открывшейся перед 
ним Шхины — Божественного присутствия, — 
«упал Авраам наземь». А в следующей главе — 
«Вайера» — написано: «И явился ему Всевышний 
в Элоней-Мамре, а он сидит у входа в шатер».

Разница между этими раскрытиями Всевышнего 
Аврааму выражается в двух аспектах:

1. В уровне Божественности (святости), 
раскрывшейся Аврааму — здесь говорится о 
раскрытии на более высоком уровне, чем это 
было раньше.

2. В способности Авраама принимать 
Божественность — здесь Авраам остается 
сидеть, а до этого он не способен был устоять на 
ногах перед раскрытием Божественности даже 
на более низком уровне, — и упал.

Причина этой разницы заключается в изменении, 
которое произошло с Авраамом: он сделал 
обрезание. Благодаря этому он поднялся на такой 
уровень, что был способен принять и выдержать 
славу Всевышнего, которая раскрылась перед 
ним на еще более высоком уровне, чем раньше.

Неудивительно, что именно эта заповедь 
дала Аврааму такую возможность получить 
святость в более внутреннем смысле и на более 
высоком уровне. Сама заповедь обрезания 
содержит в себе две эти противоположности. 
Это единственная заповедь, которая 
продолжается все время и раскрывается именно 
в материальном теле, но, с другой стороны, она 
выше всех остальных заповедей Торы. Так, если 
для всех остальных заповедей Торы Всевышний 
установил три союза, то в отношении заповеди 
обрезания Всевышний установил тринадцать 
союзов.

Более того, посредством заповеди обрезания, 
святость входит не только в материальное тело, 
но также влияет и на землю — как сказано: 
«унаследуешь ее посредством этой заповеди». 
То есть, заповедь обрезания дает человеку силы 
сделать из этой земли, из земли Кнаан — «Землю 
Израиля» — Святую Землю.

Именно это является сутью заповеди обрезания: 
самые высокие духовные уровни раскрываются 
в материальности. А цель всего создания 
— сделать из материальной земли жилище 
Всевышнему, то есть, превратить материальное 
в духовное.

В сущности, раскрытие света Всевышнего в 
высших мирах — это только лишь «проявления 
Божественного присутствия», потому что 

настоящее раскрытие Всевышнего во всей Его 
святости и величии, относится только к нашему, 
нижнему миру, миру, создание которого было 
целью всех верхних духовных миров. Именно 
об этом сказал король Шломо при освящении 
Храма: «Не в небесах Ты находишься, и не еще 
выше, а в этом доме». И смысл его слов в том, 
что духовные миры не смогут выдержать того, 
что в них раскроется Всевышний во всей своей 
святости и величии. Именно в Храме, в этом 
материальном мире, выражается раскрытие 
Божественного присутствия.

Такой уровень способности принимать самые 
высшие степени раскрытия Божественности 
появился благодаря заповеди обрезания. Это 
наследство каждого еврея и еврейки, потому 
что еврейская реальность связана с обрезанием 
еще до самого обрезания. Еще более четко мы 
видим это в Талмуде, где речь идет о человеке, 
который дал обет не получать никакой пользы от 
обрезанных людей. В этом случае закон гласит, что 
такому человеку запрещено получать пользу и от 
еврея, который не обрезан, и даже от еврейки, но 
ему можно с полным правом получать пользу от 
нееврея, даже если тот обрезан. Причина такого 
толкования закона в том, что мы уже выяснили 
ранее: существование каждого еврея и еврейки 
связано с заповедью обрезания, а к нееврею это 
понятие никак не относится.

Святость, которую мы получаем посредством 
этой заповеди, очень высока. Так как тело еврея 
получает жизненность от его Божественной 
души, оно называется святым телом. Только 
еврей называется словом «адам» («человек») от 
словосочетания «Эдаме ле Эльон» («буду похож 
на Всевышнего»). Это раскрытие Божественной 
души входит в человека во время заповеди 
обрезания и относится к еврею с самого раннего 
возраста, даже более того — в этом возрасте оно 
еще сильнее подчеркивается.

Маленький ребенок не понимает всех 
«раскрытий» Божественности, высших сфирот и 
всего, что с этим связано. Для него все проще — 
«Всевышний один». И, произнося слова молитвы, 
он благословляет попросту Всевышнего, и 
чувствует любовь и стремление к исполнению 
заповедей. Маленький ребенок любит и всегда 
старается поцеловать мезузу утром, когда встает 
с кровати, и перед сном: у ребенка явно видна 
его связь со святостью.

Что касается раскрытия Всевышнего Аврааму в 
нашей недельной главе, то есть история о Ребе 
РАШАБе (5-м Любавичском Ребе). В возрасте 4 
или 5 лет он пришел к своему дедушке, Цемах-
Цедеку, в субботу недельной главы «Вайера» 

и начал плакать, говоря: «Почему Всевышний 
раскрылся Аврааму, а нам не раскрылся?» 
Ответил ему Цемах-Цедек: «когда еврей-
праведник в возрасте 99 лет делает себе 
обрезание, он достоин того, что Всевышний ему 
раскроется». И, на первый взгляд, ответ, который 
получил ребенок, подчеркивает, что только 
человек на уровне праведника, который сделал 
обрезание в возрасте 99 лет, достоин того, чтобы 
Всевышний раскрылся ему. Если так, что мы учим 
из рассказанного в Торе о раскрытии Всевышнего 
Аврааму? Ведь слово «Тора» происходит от слова 
«ораа» — «указание». Тора дает каждому из нас 
в любой жизненной ситуации указание, как себя 
вести в нашей повседневной жизни, так что же 
тогда мы можем выучить из этого рассказа?

Посмотрим на него, учитывая сказанное ранее. 
Нам уже известно, что раскрытие света святости 
и раскрытие Всевышнего находятся также и в 
каждом из нас. Поэтому становятся понятными в 
другом аспекте вопрос ребенка (в котором уже с 
детства была заметна его праведность, вплоть до 
плача от желания раскрытия Божественности) и 
ответ его дедушки. Просьба и желание касались 
не сути явления раскрытия Божественного 
присутствия, вещи, которая и так присутствует 
в каждом еврее, но желания видеть это, видеть 
воочию раскрытие Божественного присутствия, 
которое есть в нем! Ведь он один из потомков 
Авраама, и в нем есть этот Божественный свет, 
поэтому он тоже хочет его видеть! И на это 
ответил Цемах-Цедек: чтобы увидеть его — 
необходимо приложить усилия. Ведь Авраам 
тоже работал и приложил усилия для достижения 
такого уровня.

Когда мы читаем в нашей недельной главе «И 
открылся ему Всевышний», мы должны знать, что 
в этом случае подразумевается именно каждый 
из нас. Всевышний находится в нас на очень 
высоком уровне. Знание этого факта пробуждает 
в нас горячее желание увидеть это раскрытие 
Божественности. И так как мы этого очень 
хотим, то сделаем все зависящее от нас, чтобы 
удостоиться этого: освятим все наше тело и весь 
наш удел в этом мире, и тогда станем достойным 
сосудом для этого раскрытия и сможем его четко 
увидеть.

Но не только из нашей недельной главы мы 
учим указание для нашей повседневной 
жизни, ведь даты тоже имеют значимый смысл 
в Божественном плане и чему-то нас учат. В 
5752 (1991) году, когда Ребе Король Мошиах 
произнес эту беседу, суббота недельной главы 
«Вайера» выпала на 18 Мар-Хешвана (ח"י «хай 
мархешван», «хай» от слова жизненность). 
Жизненность каждого еврея происходит от 
его души, части самого Всевышнего, которая 
находится в материальном теле и оживляет 
его. Мархешван, в противоположность этому, 
полностью будничный месяц, в нем нет никаких 
праздников. Соединение двух этих понятий 
«хай» и «мархешван» символизирует духовную 
работу каждого человека в материальном 
мире — человек должен вносить в этот мир 
Божественную жизненность и святость. И это 
именно то, что мы учим из недельной главы — 
спустить святость в материальный мир и этим 
поднять его. 

В каждом еврее есть искра Мошиаха, и в каждом 
поколении существует Мошиах в его реальности. 
Когда придет время, раскроется ему Всевышний 
и пошлет его освободить нас. В нашем поколении 
мы уже закончили всю подготовку и уже пришло 
время. Сейчас есть в мире уже не только 
реальное присутствие Мошиаха, но даже и его 
раскрытие, и то, что нам остается сделать — это 
только действительно встретить его!

Всевышний раскрылся Аврааму. А нам с вами?


