ГЛАВА VIII.

ОБ   УЧЕНИИ.

1)
Р. Иоханан, сын Заккаи, говаривал: Если ты много учился Закону, то не предавайся однако же самоуслаждению, ибо на то ты и создан.

(Пир. Аб. 2, 9).

2)
Р. Менахем, сын Иосея, толковал стих: (Прит. 17, 23) «Ибо заповедь есть свеча и учение свет» следующим образом: Писание сравнивает заповедь со свечою, чтобы показать, что подобно тому, как свеча светит временно, возмездие за исполнение какой-нибудь заповеди есть только временное; учение же оно сравнивает со светом, чтобы показать, что точно так, как свет греет и освещает вечно, так и учение греет и освещает вечно. Сказано дальше: (Прит. 22) «Когда ты пойдешь, оно (учение) будет водить тебя», т. е. в мире сем; «Когда будешь лежать, оно будет охранять тебя», т. е. на одре смерти, а «Когда пробудишься, оно будет беседовать с тобою», т. е. в мире будущем. Это подобно тому, как человек, путешествуя однажды, в одну весьма темную ночь, боялся терниев, ям, волчцев, хищных зверей и разбойников и не знал также по какой дороге ему направиться. Вдруг ему как-то удалось найти себе факел и он избавился от терниев, ям и волчцев, но еще опасался хищных зверей и разбойников. Когда взошла утренняя заря, тогда он уже не должен был опасаться хищных зверей и разбойников, но все еще не знал, по какой дороге ему идти. Но когда он добрался до столбовой дороги то избавился от всех опасностей.

(Сота 21а).

3)
Р. Беная говаривал: Кто занимается учением для учения, тому оно делается жизненным эликсиром, как сказано:  (Прит. 3:18) «Она (Тора) есть древо жизни для ухватившихся за нее». Но кто занимается учением не ради его самого, тому она яд, ибо сказано: (Втор. 32, 2) „И сечет, как ливень, учение мое"
 

(Таанит 7а).

4)
Что означают слова (Исх. 15. 20) «Ибо Я Превечный врач твой?»—Всесвятой так сказал Моисею: скажи Израильтянам, что слова учения; которое Я дал вам.—лекарство для вас, жизнь для вас.

(Мехилта отд. Ваиса).

5)
Кто не учится закону, тот не исполняет его, и мало помалу, доходит до презрения к людям. до ненависти к ученым, до того, что мешает другим  заниматься, до отрицания заповедей, и кончает отрицанием бытия Бога.

(Сифро, Бехуккотай. гл. 2).

6)  Самуил   сын   Ония   сказал:   Учение важнее   жертвоприношений.

(Сингедр. 45б).

7)
Учение дано в сороковой день (пребывания Моисея на горе Синайской) и душа дается человеку в сороковой день (от зачатия). Это совпадение намекает на то, что кто хранит учение, того душа бывает хранима,   а кто учения   не хранит,   того   душа не бывает хранима.

(Менахот 99б).

8)
Учение прозвано   камнем,   и злое помышление прозвано камнем. Учение, — ибо сказано:   (Исх.   24,   12) «И дам тебе скрижали каменные, и учение и заповеди»; злое помышление — ибо  сказано: (Иезек.   36,   26) «И сниму с тела вашего сердце   каменное».

По этому пусть камень охраняет от камня.

(Ваикра  рабба гл. 35).

9)
Реш-Лакиш сказал: Стих гласит: (Лев. 7, 37) «Вот учение о всесожжении, о жертве хлебной, о жертве грехоочистительной и о жертве за вину», это означает: кто занимается учением, тот все равно как бы приносит всесожжение, хлебное приношение, жертву за грех и жертву за вину.

(Менахот  110а).

10)
Р. Иегуда, с Хамы, сказал: Иди и убедись, что Всесвятой поступает не так, как плоть и кровь (человек). Когда человек дает лекарство, то оно для одного члена полезно, а для другого может быть вредным; Всесвятой же дал Израилю лекарство, животворное для всего тела, как сказано: (Притчи 4, 22) «И для всего тела его оно (учение) целительно.»

(Эрубин 54а).

11)
Израиль так обратился ко Всесвятому: «Владыка мира!   Ты предписал нам разные жертвы. Когда храм существовал, тогда человек,   совершив грех,   приносил жертву и получал отпущение,   или   приносил всесожжение   и удостаивался   благоволения; теперь же, когда храм разрушен, что нам делать?»   Всесвятой так им ответил: Если вы хотите,   чтобы вам   отпущены   были грехи, храните учение Мое и Я сочту вам это за жертвоприношения. Это   видно из следующего   стиха:   (Лев.   7, 37)   «И это учение — вместо всесожжения и хлебной жертвы».

(Танхума 54а).

12)
Если слова Учения, проникая в тайники сердца и, находя их не занятыми, поселяются в них, то злые помышления  не имеют власти над  ним;   если   же  нет,   то человек  не в состоянии изгнать последние оттуда.

(Мидраш к Притч. Сол. гл. 24).

13)
У одного человека было много сыновей и прислужников, в числе которых находился один старец, обучавший сыновей нравственности и добродетели. Каждый день, когда его сыновья и прислужники бывало заходят к нему, он оставлял всех и занимался только со старцем, бывшем в его доме. Когда его спросили, почему он любит старика больше всех, он ответил, что если бы не этот старик, который обучает сыновей моих нравственности и добродетели, чем были бы они? Так и слова учения: так как они направляют людей к добродетели и ведут их к вечному счастью,   то Всесвятой   любит   их   больше всех творений рук Его.

(Тана-дебе-Элиягу,  29).

14)
Иошуа, сын Перахиев, говорит: Выбери себе наставника и приобрети себе товарища, и суди всегда о человеке с хорошей стороны.

 (Пирке Абот 1, 6).

15)
Гиллель говаривал: Тщеславие губит славу; где нет прибыли—там убыль; не учиться—грех смертный; а кто злоупотребляет своею тогою,—долой того!

(Там же, 13).

16)
Шаммай   говаривал: Сделай учение для  себя непременною обязанностью.

(Там же 15).

17)
Р. Гамлиель, сын патриарха р. Иегуда, говорит: Хорошо изучение Закона в связи с практическим трудом, ибо это двойное занятие заставляет забывать о грехе; наука же без практического труда впоследствии не устоит и повлечет за собою грех.

(Там же, 2, 2).

18)
Р. Иосей говорил: Старайся изучать науку,  ибо   в наследство ее не получишь.

(Там же, 12).

19) Р. Елеазар говорит: Старательно изучай науку, и знай что возражать неверующему. Знай также, пред кем работаешь и Кто Ценитель работы твоей, имеющий дать тебе заработную плату.

(Там же, 19).

20)
Р. Ионатан говорит: Кто соблюдает учение в бедности, удостоится впоследствии соблюдать его в богатстве; а кто нарушает  учение  в богатстве,   будёт  впоследствии нарушать  его по бедности,

(Там же,  4, 11).

21)
Р. Меир учил: Умерь свою суетливость, займись учением, и будь смирен пред всеми. Если ты раз дал помешать себе в учении, то тебе уже представятся многие помехи, и если трудишься над учением, то у Него много есть, чем платить тебе.

(Там же, 12).

22)
Р. Иошуа, сын Карха, говорит: Изучающий науку и не повторяющий ее подобен человеку, который сеет и не жнет.

(Сингедр. 99а).

 23)
Р. Иошуа говорит: Изучающий науку и забывающий ее подобен женщине хоронящей своих новорожденных.

(Там же).

24) Р. Гамнуна говорит: Суд над человеком (на том свете) вчинается только за пренебрежение учением, ибо написано: (Прит. 17, 14) „Прерывание воды (символ учения)
, — начало тяжбы." И как суд за не изучение Закона предшествует суду за неисполнение его, так точно и возмездие за изучение Закона предшествует возмездию за исполнение его, ибо сказано: (Псал. 105, 43) «И Он отдал им земли народов, и трудами племен они завладели, дабы сохраняли уставы Его и выполняли учение Его.»

(Киддушин,  40б).

25) Бедного и богатого приводят к суду. Бедного спрашивают: почему ты не занимался учением? Если он отвечает: я беден был, и был озабочен приисканием средств к пропитанию, то ему возражают: не ужели ты был беднее старца Гиллеля? Про последнего рассказывают, что он ежедневно работал, зарабатывая полдинария, одну половину которого отдавал школьному сторожу, а другую половину употреблял на пропитание себя и своего семейства. Раз случилось, что он ничего не заработал и сторож не впустил его в школу. Тогда взлез он на крышу и повис над слуховым окном, чтобы вслушиваться в слова Бога живого из уст Шемаии и Абталиона. Это было накануне какой-то субботы в месяце тевете (декабре) и падавший с неба снег совершенно засыпал его. На завтра, когда взошла утренняя заря, сказал Шемаия Абталиону: «брат мой Абталион! всегда об эту пору солнце уже светит, а сего дня оно что-то тускло». Они подняли глаза и увидели в окне человеческий образ. Тогда взошли наверх, и нашли на старце слой снега толщиною в три локтя. Его тотчас сняли, обмыли, вымазали и посадили к огню, говоря: этот достоин,   чтобы из-за него нарушили субботу.

К богатому тоже обращаются с вопросом: почему ты не занимался учением? И если он отвечает: я был богат и занят был делами, то возражают ему: неужели ты был богаче р. Елеазара сына Харсума? Про последнего же рассказывают, что отец его оставил ему в наследство тысячу местечек на суше и тысячу кораблей на море. А он каждый день взваливал на плечо кувшин с мукою и ходил из города в город, из страны в страну, чтобы изучать закон Божий. Рассказывают, что однажды рабы его встретили его и принуждали работать на барщине. «Отпустите меня, мне, нужно учиться», умолял он.—Клянемся жизнью р. Елеазара, сына Харсума, отвечали они — мы тебя не отпустим.» Из этого видно, что он никогда не показывался рабам своим, а денно и нощно сидел и занимался учением.

(Иома 35б).

26) Человек должен заниматься тою отраслью учения, к которой он чувствует склонность, ибо сказано: (Пс.1, 2) «Но в законе Превечного—воля его.»

(Авода-Зора 19а).

27) Относительно всякого члена человеческого тела Всесвятой дал указание, что делать и чего не делать. Относительно сердца, заповедал Он, «не ходите вслед сердца вашего»; относительно глаз—«и вслед очей ваших»; относительно ушей—«не принимай пустого слуха»; относительно рта—«не ешь ничего гнусного»; относительно языка — «не произнеси имени Превечного, не клянитесь именем Моим во лжи, не лгите, не произнеси ложного свидетельства»; относительно рук—«не давай руки твоей беззаконнику»; относительно ног—«и не ходите за богами чужими.»—Все это—заповеди отрицательные; положительные же суть: относительно сердца— «вложите сии слова Мои в сердце ваше»; относительно глаз—«чтобы ты не забыл тех дел, которые видели глаза твои»; относительно ушей—«слушай, Израиль»; относительно языка — «и внушай их детям твоим»; относительно рук «открывай ему (бедному) руку твою»; относительно ног «ходите по пути, но которому повелел вам Превечный». Точно так, как всякому существу на небе и на земле Всесвятой предначертал путь их, так и всякому члену человеческого тела указал Он его обязанность.

(Мидраш Тадше).

28) Р. Иоханан от имени р. Ионатана говорит: Человек никогда не должен совершенно оставлять дом учения и слова учения, даже в час смерти, ибо сказано:   (Чис.  19,   14) «Вот учение — когда человек   умрет»...   это означает:   что даже, когда умирает, он должен заниматься учением.

(Шаббат 83б).

29) Рав говорит: Всегда да занимается человек св. учением и исполнением  заповедей,  хотя не ради  их самых, потому   что со временем он дойдет до того, что будет заниматься ради их самых. 

(Песахим 50б, Синг. 105б, Эрехин І7б,   Сота 22б, 47а, Гораиот 10, Назир 32б).

30) Р. Иоханан сказал: Слова учения прочны у того только, который отрицает в себе личность, ибо сказано (Иов 28, 12) «А мудрость из ничего приобретается.»

(Сота 21).

31) Реш-Лакиш сказал: Слова учения прочны у того только, который готов умереть за них, как сказано: «Вот учение — когда человек умрет»...

(Там же; Берахот 63б).

32) Р. Иона именем р. Иосея, сына Гезора: Многословие вообще—вредно,   но многословие при учении  полезно.   Молчание  вообще похвально, но молчание при учении не похвально.

(Иер. Берахот 9, 26).

33)
«Нет ничего лучшего для человека, как есть и пить.»(Еккл. 2, 24) По поводу этих слов, р. Танхума от имени р. Самуила, сына Нахмени, сказал: выражение «Есть и пить», встречающееся в этой книге, употреблено в смысле учения и добродетели, ибо сказано: (там же 8, 15) «И это сопровождает его после трудов его». Разве есть такое кушанье или питье, которое сопровождало бы человека в гроб? Стало быть, это учение и добрые дела  его.

(Иалкут  ч. II, 184).

34)
Рава проповедовал: что означает стих (Пес. Пес. 7, 12):«Пойди, Возлюбленный мой, выйдем в поле»?.. Израиль говорит Всесвятому: Владыка мира! Не суди нас, как горожан, которые не всегда чисты от грабежа, разврата и ложной присяги, а выйдем в поле, и я покажу Тебе ученых, занимающихся учением в уединении и в нужде...

(Эрубин 21б).

35)
Иосе, сын Иоэзера из Цереды, сказал: Да будет дом твой местом сходки   мудрецов;   лежи во прахе у ног их,   и пей с жадностью слова их.

(Пирке Абот I, 4).

36)
Сообщено было из Палестины в Вавилонию: Обращайте внимание на детей бедных,   ибо   из их среды выходит учение.

(Недар. 81а).

37)
Р. Иоханан сказал: Достоверно, что кто трудится над учением в месте собранья (синагоге), не скоро забудет его.

(Иер. Берах. 5, 5).

38)
Учение приобретается только при занятии в сообществе с другими, как говорит р. Иосей, сын Ханины: Стих гласит (Иер. 50:36) «Меч—на одиноких, да обезумеют они»; это означает, что меч будет на противников публичного обучения, которые занимаются учением в одиночку; они обезумеют.

(Берах. 63б, Таанит 7а, Маккот 10а).

39)
Р. Хама, от имени р. Ханины, сказал: Что значит (Прит. 27:17)  «Железо о железо острится, а человек о друга  своего?» Подобно тому, как одно железо острится о другое, так и вместе учащиеся изощряют друг друга в научных   вопросах.

(Таанит 7а).

40)
Р. Нахман, сын Исаака, сказал: Почему слова учения уподоблены дереву? (Притч. 3, 18) «Она (премудрость) древо жизни»...—Чтобы показать тебе, что подобно тому, как малым деревцом поджигают большое дерево, ученые последнего разбора изощряют ученых первоклассных. Так и р. Ханина говаривал: «Многому  научился   я  у  своих   учителей, больше  же — у своих товарищей, но больше всего у учеников- моих».

(Там же).

41)
«И собрал Моисей все общество и т. д.»  (Исход 25, 1). Но поводу этих слов агадисты
 наши сказали: во всем св. писании нет ни одного отдела, который начинался бы словом «и собрал», исключая этого единственного места.  Всесвятой так сказал Моисею: Составляй себе большие   собрания и излагай   пред   ними   публично законы о субботе, дабы грядущие поколения, подражая тебе, созывали собрания в каждую субботу, и отправлялись в дома учения, что бы изучать   закон,   дабы   Мое великое  Имя было прославлено между сынами Моими.

(Ялкут, III).

42) «Вот,   я научил  вас...   как  повелел   мне  Превечный, Бог мой», (Втор. 4, 5) т.е. как Бог учил меня безмездно, так научил я вас безмездно, и так обучай и ты безмездно. Откуда же знаем, что где нет дарового обучения, следует учиться за плату? Из стиха: (Прит. 32, 23) «Правду  покупай». Но откуда знаем, что не  следует говорить:  так  как я приобрел науку за плату, то  и  буду  обучать   ей   за плату? Из  продолжения  того же стиха: «Правду  покупай,  но не продавай».

(Бехорот 29а).

43)
Р. Иегуда Несия сказал: Нельзя отвлекать детей от школы, даже для постройки храма. Реш-Лакиш прибавляет: Вот что дошло до меня по преданию от предков моих: город, в котором дети не посещают школ, должен   быть   предан проклятию.

(Шаббат 119б).

44)
Р. Гамнуна сказал: Иерусалим был разрушен только потому,   что в нем   дети не посещали школ,   как сказано:  (Иер. 6, 11) «Излию (ярость) на детей на улице», т. е. излию ярость потому, что дети на улице, а не в школе.

(Там же).

45) Стих гласит: (Дан. 12, 3) «И благомыслящие просветятся, как светлость неба», и т. д. Здесь подразумеваются судьи, творящие суд по правде и распорядители общественной милостыней. «А направляющие многих к добру, как звезды во веки и веки» это школьные учители. Подобно р. Самуилу, сыну Шилата, — которого Рав застал раз в его саду во время учения, и на упрек в неаккуратности, он ответил: тринадцать лет я не видел своего сада, и теперь стою я здесь, а мысли мои там (у учеников).

(Баба Батра 8б).

46)
Рав сказал р. Самуилу с. Шилата: До шести лет не принимай (в школу); с этого возраста и далее принимай и корми его (мальчика) учением, как быка; когда же наказываешь дитя, то наказывай только башмачной завязкой; если он учится, пусть учится; если же не учится, то подсади его товарищем к другому.

(Там же, 21а),

47)
Рава сказал: Если есть два элементарных учителя, из которых один хорошо преподает, но ошибочно произносит, а другой правильно произносит, но преподает дурно, то выбирают того, который хорошо преподает, хотя и неправильно произносит, потому что ошибка сама собою исправляется. А р. Димэ из Наардаи говорит, что следует предпочитать того, который правильно произносит, хотя не хорошо преподает,   потому что как только ошибка вкоренилась, то уже остается.

(Там же).

48)
Рава сказал: число учеников у первоначального учителя должно быть 25, а если их 50, то следует взять двух учителей,   если же их 40,   то надо назначить   помощника   и дать ему пособие от города.

(Там же).

49)
Р. Хия сын Абба не садился за завтрак, пока не задавал детям нового урока и не повторял с ними старого. Рабба, с. р. Гуны не садился за завтрак, пока не отправлял детей в школу.

(Кидушин 40а).

50)
Р. Хама с. Ханины и р. Осия старший прохаживались однажды в общественных синагогах, в Луде (Левдокии): «Сколько денег   положили здесь  мои родители»!   сказал  р. Хама  р. Осии старшему.—Сколько душ, ответил последний, погубили здесь твои родители!  Разве  не было   между  ними  людей, которые  могли – бы заниматься учением?

(Иер. Шекалим 5).

63) Старец Гиллель говаривал: Когда требуют—предлагай, а когда расточают, собирай
 *); если видишь поколение, склонное учиться, то расточай, ибо сказано: (Прит. 11, 24) „Иной расточает, и ему еще прибавляется"; а если видишь поколение, которому учение не мило, то воздержись, ибо сказано (Пс. 119, 126). «Когда пора действовать для Бога—нарушают учение Твое».

(Берахот 63а и Мидр. к Самуилу 59б).

52)
Р. Симеон с. Иохаи, говаривал: Когда видишь, что люди оставляют учение, то встань ты и поддерживай его.

(Иер. Берахот 9, 29).

53)
„Не пренебрегай матерью своей и тогда, когда она состарится" (Притчи 23, 22). Ио поводу этого стиха р. Иосей, с. Буна, сказал: если даже слова учения устарели для тебя,  ты однакоже не пренебрегай ими.

(Там же 28).

54)
Р. Самуиль, с. Нахмени, именем р. Ионатана сказал: Кто обучает закону сына товарища своего, тот, по смыслу писания, все равно, как бы родил его.

(Сингедр. 19б).

55)
Р. Элеазар сказал: Кто не дает ученому пользоваться из своего достояния,   тот никогда не увидит проку  в последнем.

(Там же, 92а).

56)
Таков способ изучения закона: хлеб с солью ешь, и воду в меру пей, на земле спи, жизнь горемычную веди и над учением трудись. Если ты так поступаешь, — то ты счастлив и блажен: счастлив в мире сем и блажен в мире будущем.

(Пир. Аб. 3, 6).

57)
Р. Меир говаривал: Кто занимается наукою ради ее самой, сподобится многих благ; мало того, весь мир должен был бы существовать ради его одного. Все называют его другом, любимцем,  он любит  Вездесущего   и любит людей,   радует Вездесущего и радует людей. Наука украшает его смирением и богобоязнью, делает его способным быть праведным, благочестивым, прямодушным и верным, удаляет его от греха и приближает к добродетели, а люди извлекают пользу из его советов, мудрости и веса, как сказано: (Пр. 5, 4) «У меня совет и мудрость». Она доставляет ему преобладание, господство и делает его проницательным; открывает ему тайны закона и он становится подобным роднику неиссякаемому, потоку все расширяющемуся; при всем том он скромен, терпелив, не обидчив; ибо наука поднимает его высоко над всеми созданиями.

(Пир. Абот 14,   1).

58)
Тора важнее первосвященства и власти, ибо власть приобретается тридцатью качествами, священство тридцатью четырьмя, а Тора сорока восемью. Они суть: прилежание, внимательность, отчетливое произношение, размышление, богобоязнь, благоговение, кротость, веселый нрав, общение с мудрыми, разборчивость в товарищах, прения учеников, рассудительность, знание писанного и устного закона, умеренность в торговле и других житейских делах, умеренность в развлечениях, сне, разговоре и смехе; долготерпение, добросердечие, уважение к ученым; безропотность в страданиях, понимание своего положения; довольство своего участью; обуздание языка, смиренномудрие, приветливость, боголюбие, человеколюбие, добролюбие, правдолюбие, кроткое перенесение укоризн, равнодушие к почестям, отсутствие самоуслаждения своими совершенствами, отсутствие хвастовства своими решениями, сострадание к ближнему, суждение о нем с лучшей стороны, наставление его в истине, споспешествование миру, систематичность в преподавании, уместность вопросов и ответов, любознательность и расширение своих познаний для передачи другим и для применения к себе, поощрение своего учителя и запоминание слышанного от него и указание источника, откуда передаваемое взято.

(Там же 6, 6).

59)
На всяком Израильтянине лежит обязанность учиться закону; бедный и богатый, наслаждающийся здоровьем и одержимый недугом, юноша и дряхлый, изможденный старик, даже такой, который питаясь милостыней, ходит по миру, или вообще человеке, обремененный   семейством — всякий   обязан посвящать известное время дня и ночи на изучение закона, ибо сказано: (Иисус Навин 1, 8).  «И поучайся в ней (в книге закона) день и ночь.»

(Маймонид об учении гл. I § 8).

60)
Между знаменитейшими мудрецами Израиля были дровосеки, водоносы, даже слепцы, которые все-таки днем и ночью занимались изучением закона. Они принадлежат к числу тех, которые сохранили нам устное предание от блаженной памяти Моисея учителя нашего.

(Там же 9)

61)
Тот, кто не обучен отцом своим, должен, когда придет к сознанию, сам учиться, ибо сказано: (Второз. 5. 1) «Учите их и наблюдайте, чтобы исполнять их». Отсюда за одно вытекает, что учение должно всегда предшествовать исполнению, потому что — учение ведет к исполнению, но не на оборот.

(Там же).

62)
Доколе еврей обязан учиться закону? По день смерти своей, ибо сказано:  (Второз. 4, 9),   «Чтобы не удалялись (слова Божии) из сердца твоего во все дни жизни твоей»,   не занимаясь же, человек забывает.

(Там же.   10).

63)
Школьный учитель, отлучающийся куда-нибудь от своих питомцев или употребляющий последних для какой-нибудь посторонней работы, или вообще нерадиво исполняющий свои прямые обязанности, причисляется к тем, о которых пророк говорит: (Иеремия 48, 10). «Проклят кто исполняет дело Боже недобросовестно». А потому, назначать наставником детей следует только человека  богобоязненного и в  совершенстве знающего свое дело.

(Там же гл. 2 § 3).

64)  Тремя венцами украшены Израильтяне: венцом закона, венцом царства и венцом священства. Венца священства сподобился Аарон, ибо сказано: (Чис. 25:13) «И будет ему и потомству его по нем заветом священства вечного». Венца царства сподобился Давид, ибо сказано: (Псал. 89, 37) «Его потомство пребудет во веки, его престол процветет предо Мною вместе с солнцем». Венец же закона лежит и доступен для всего Израиля, ибо сказано: (Второз. 33, 4) «Закон завещал нам Моисей, он наследие общины Иакова», кто желает, пусть придет и возь-метт. А что первые два венца не выше третьего — видно из стиха (Прит. Сол. 8, 15) «Мною царствуют цари, и повелители издают законы правды. Мною начальствуют правители, и вельможи, и все судьи земли».   Отсюда следует,  что венец закона важнее первых двух венцов.

(Там же, гл. 3 § I).

65)
Талмудисты сказали: Незаконнорожденный ученый выше первосвященника невежды.

(Там же, § 2).

66)
Не говори: прежде соберу деньги, а после уж буду учиться; прежде приобрету то, что мне нужно в жизни, а после стану заниматься; нет,—если такая мысль овладеет тобою, ты во веки не сподобишься венца закона; но да будет занятие законом главным занятием твоим, и никогда не говори: займусь этим на досуге, ибо, быть может, досуг этот никогда не наступит.

(Там же, § 7).

67)
Слова закона уподоблены воде, ибо сказано: «О, вы жаждущие! Идите к водам», т. е. подобно тому, как вода не остается на возвышении, но скопляется в низменном месте, так и слова закона не присущи ни нахалу, ни гордецу, но человеку смиренному, кроткому, умеющему ценить достоинства других, освободившемуся от страстей и чуждающемуся светских удовольствий.

(Там же, § 9).

68)
Всякий обязан учить сына своего закону и заповедям, ибо сказано: (Второз. 11, 18) «И учите детей ваших беседовать о них» (о словах закона).И как еврей обязан учить. сына своего, так он обязан учить и внука своего, ибо сказано: (Там же 4, 9) «И да ознакомишь с ними детей и детей твоих детей». И не только внуков, но всякий, сведущий в законе, обязан обучать всех желающих учиться, ибо сказано: (Там же) «И внуши их сынам твоим»; тут под словом «сынам» следует разуметь учащихся, наподобие того, как говорится (II Цар. 2, 3) «И вышли «сыны» пророков».

(Там же).

69)
Как только дитя начинает говорить, отец научает его: «Закон завещал нам Моисей» и первый стих из молитвы «Слушай, Израиль». После же он обучает его чтению, и когда ребенок достигает 6-летняго или 7-летняго возраста, он должен отдать его в обучение  к школьному учителю.

(Там же).

70)
Изучение закона украшает человека мудростью, богобоязненностью и смирением, вселяет в него страх наказания за грехи, искреннее раскаяние в дурных делах его; оно дает ему возможность постичь все величие Творца.

(Иеш Нохлин 56б).

71)
Человек,   который   в молодости   своей   не учился   закону, а после,   обремененный семейством, тоже  не может  пополнить  пропущенное, да не отчаивается и да не говорит: так как я ничему не учился, то буду делать все то,  чего желает сердце мое;   нет, и такой человек не должен считать себя погибшим: он может слушать слова и изречения мудрецов, может усвоить себе многое, если только   будет неукоснительно  внимать наставлениям   сведущих в законе людей.

(Шевет Мусар, гл. I).

72)
Не напрасно Рамбам (Маймонид) занимался всеми науками. Он достиг совершенства, вследствие чего стал совершен и в слове Божием.

(Мишнат Хахамим 37б).

73)
Когда я был у рабби Илии-Гаона в Вильне, то он сказал мне, что если еврей не имеет сведений из области разных наук, то ему недостает 100% в познании закона, ибо закон Божий и мудрость тесно соединены между собою. По этому он поручил мне переводить разные научные книги на еврейский язык, дабы они стали доступны всем, и чтобы таким образом увеличилось знание во Израиле.

(Евклид, в евр. переводе р. Баруха из Шклова, в предисловии).
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ГЛАВА IX.

ЛЮБОМУДРИЕ.

1) Страх Божий есть божественная наука, и изучивший ее есть истинно богобоязненный, не так, как мудрствуют другие между нами, лишенные всякого представления о правде, утверждая, что божественная наука удаляет человека от истинного счастья. — Это очевидная ложь. Напротив, она совершенствует разум, ведет человека к несомненному счастью, так как чрез нее он уподобляется самому Богу. Постигая приемы промысла Божия в отношении ко всему существующему, он постарается, в своем собственном образе действий, держаться этих же приемов и, таким образом, исполнит стих: «Вслед за Превечным, Богом вашим, ходите»; созерцая правоту Господних действий, он тоже постарается быт правым; созерцая милосердие Божие ко всем тварям, он постарается быть тоже милосердым; так во всех качествах, ведущих к совершенству. Вот истинная цель божественной премудрости.

Если же скажут: а ведь встречаем в нашем народе много таких, которые, при всей своей учености, отделяются от общества, суть люди злые и преступные и вообще испорченной нравственности, то ответим: всякое научное исследование, наблюдение и знание, какое бы то ни было, никогда не отстраняет человека от совершенства и не влечет за собою преступлений. Если же встречаем грешников между учеными, то не наука причина их испорченности, а их дурной темперамент; не будь они учены, они были бы еще хуже, жестоки и грешнее. Поэтому то неучи злы, как змии, и нет такой ненависти, которая сравнялась бы с ненавистью невежды к ученому,   так   как   они   крайне противоположны друг другу.   И   законоучители наши никогда не имели такого понятия о науке; напротив, они не только разрешили, но даже обязывали каждого человека, поелику он принадлежит к человеческому роду, изучать науку, ибо «человек, умеющий говорить и только, все равно, что тело без души».

(Дерех-Эмуна, р. Абр. Бибаго, гл. 3).

2) Доводы, приводимые в доказательство преступности изучения умозрительных наук, суть: а) Еврей остается евреем только в силу веры и св. учения. Учение одно, т. е. писанный или устный закон совершенствует его; всякая же другая умозрительная наука является тут соперницей, отвлекающей ум его от религиозных исследований. А всякая вещь, отвлекающая ум от его прямого назначения, воспрещена ему; стало быть, всякое нерелигиозное исследование и изучение наук есть вещь запрещенная. б) Всякое исследование, заключающее в себе какое-нибудь противоречие основам веры, воспрещено, а в философии есть некоторые положения, которые не согласуются с религиею. Например: сотворение мира из ничего, верою поддерживаемое, философиею опровергается, и многое другое. Стало быть, еврею запрещено изучать философию. в) Исследование, склоняющее исследователя к религиозному индифферентизму и отрицанию, воспрещено, а философия ведет изучающих ее именно к отрицанию и ереси; стало быть, преступность ее изучения очевидна. Опровержение этих доводов докажет необходимость изучения наук: а) Человек есть человек, благодаря своему уму, а ум совершенствуется умственными занятиями; умственные же занятия и суть просвещение, которое состоит в том, чтобы иметь ясное понятие о всем существующем, что возможно только путем демонстративных исследований, составляющих задачу философии. Стало быть, изучение этой науки необходимо всякому человеку, поскольку он человек. б) Все, что изучали и знали законоучители наши, следует знать и нам, а они изучали и знали все науки, в чем можно убедиться, вникая в их слова и изречения. Стало быть, изучение наук для нас обязательно. в) Еврей может быть рассматриваем, как член известной религиозной корпорации и как член человеческого общества вообще; а потому он имеет обязанности, свойственные каждому из этих званий порознь. Как член человеческого рода вообще, он должен быть существом разумным, совершенствоваться, просвещаться, стало быть изучать науки, которыми человек отличается от прочих животных, менее его одаренных. Как член   же известной религиозной корпорации, он должен изучать св. закон, и верить во что следует ему верить, ибо только при этом условии он еврей. Стало быть, у него индивидуальность двойственная; но эта двойственность не мешает ей быть единой, так как оба вида индивидуальности не исключают, а дополняют друг друга, на подобие растительной и духовной жизни у человека, физической жизни и инстинкта у животных. И так, из соединения пытливого ума и верующего чувства получаем один общий вид: верующий иудаизм; две индивидуальности сливаются воедино, не исключая друг друга. А потому, Еврей, в качестве разумного существа, должен изучать науки; в качестве же верующего — св. закон и все его отрасли. И тогда только вера его будет совершенна и не будет враждебна науке, и поэтому-то поводу выразился один из ученых: «Разум и вера суть два светила».

И так, относительно первого довода, что Еврея совершенствует его закон, а в том, что вне этого закона, он совсем не нуждается,—мы можем сказать, что еврей нуждается в том, что вне закона, для усовершенствования в себе человека, — звания, предшествующего званию Еврея и для него, таким образом, обязательное необходимое.

На второй же довод, гласящий, что не следует изучать того, что противоречит вере, мы можем отвечать, что давно уже известно, что одна истина не противоречит другой истине, и, так как вера и св. учение суть несомненные истины, то верующий будет знать, что-то, что в науке противоречит вере, не есть бесспорная истина.

Относительно же третьего довода, что между учеными есть много грешных людей, мы уже сказали, ,что не ученость в том виновата, а их темперамент и природные наклонности. Если же и встречаются люди, которые, не углубившись в св. учение и не постигая его тайн и сущности, занялись поверхностно умозрительными науками, но не достигли нравственного совершенства, оставшись отрезанным ломтем, т. е. тем, что на языке талмудистов называется «учениками, недостаточно подготовленными»,—то нечего об этом сокрушаться, так как эти люди не берутся в счет по их малочисленности, да если даже и много их, то ведь уже давно решено школою Гиллеля: «Преподают учение всем и не отказывают в нем никому из желающих учиться, ибо между многими (недостойными) найдется хоть несколько (достойных).

(Там-же).

3) Бывает, что человек сильно желает чего-нибудь, и, когда достигнет желаемого, то последнее теряет в его глазах всякую цену, так как он убеждается, что гнался собственно за ничтожеством, представлявшимся ему сначала не таковым, каково оно на самом деле. Но не так бывает с стремлением к премудрости. Сподобившийся обладания ею, проникается все большим и большим вожделением к ней и она становится предметом его ежедневного наслаждения, и, чем больше он вникает в нее, тем больше находит в ней приятности и сердечного удовольствия; как только он пожелал ее, он уже любит ее, ибо это желание ведет к любви. Вот почему сказали законоучители наши: «Всегда да занимается человек учением, даже не ради его самого, потому что учение не ради учения ведет к учению ради учения», т. е. хотя он занимается им не для того, чтобы ознакомиться с его сутью и преимуществами, а потому, что боится наказания, или чтобы избежать сомнений, однако ж, поелику он занимается им, он, наконец, постигнет его преимущества и полюбит его и уже будет потом заниматься им ради его самого. Ибо, познакомившись с научными положениями, из которых многие приятны сердцу человека, ищущего правды и, убедившись, что пути науки — пути приятные и что она научает человека путям Господним, как то: милосердию, сострадательности, кротости, святости, правде и великодушию и удаляет его от качеств, противоположных исчисленным, он,—если даже многие из научных положений покажутся ему противоречащими его внутренним убеждениям, — поймет, что виною тому он сам, свойство его натуры, а потому он станет молиться Владыке премудрости, дабы Он просветил ум его и очистил сердце его, и тогда, если из всех изгибов сердца его хоть один окажется в нормальном состоянии, то через этот один изгиб просветит его мудрость.

Это то и есть дух мудрости, который нисходит на человека свыше, ибо Бог, любящий миловать, желает спасения чистых душ, как сказано (Прит. 2, 6): «Ибо Превечный дает мудрость». И когда человек, осененный разумом свыше, почувствует радость и душевное спокойствие, сопряженные с этим разумом, то последний сделается для него дороже всего на свете, и, зная, что одна только наука приобрела ему это высшее благо, он возлюбит ее от всей души и привяжется к ней узами любви и будет желать ее ради совершенства ея красоты и великолепия. Это то и называется «заниматься учением ради учения», о чем мы говорили выше.

Человек, который, будучи томим жаждою,   попросил воды, а ему подали Ливанского вина и он пил,—кроме того, что он утолил свою жажду, он вкусил и сладость вина, а потому пожелал его пить каждый день, даже не чувствуя жажды. Так бывает и с наукою, когда кто сначала желает утолить свою жажду знания: как только наука проникла в сердце его, она становится ему приятною и он любит ее от всей души.

(Руах-Хен, Вессели).
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ГЛАВА X.

ИСПОЛНЕНИЕ ЗАПОВЕДЕЙ

1)
Р. Иаков сказал: ни одна из заповедей, упоминаемых в св. писании, не сопровождается обещанием долгоденствия, в виде награды, как только заповеди о почитании родителей и о птичьем гнезде, при которых сказано: (Второз. 5, 16; 22, 7) «Дабы продлились дни твои и дабы тебе хорошо было.» А что, если отец говорит: «взойди на голубятню и принеси мне голубей,» и сын взошел на голубятню и отпустил мать, а детенышей взял, и исполнив, таким образом, обе заповеди, обещающие долгоденствие, слезая с голубятни, упал и умер? Где же благоденствие и долгоденствие этого человека? Не «ему хорошо будет» в мире, который весь благо «и продолжатся дни его» в том же мире, который весь долговечен.

(Киддушин 39б.)

2)
Всесвятой сказал: уважайте заповеди, ибо они посланники Мои, а посланник представляет собою особу, пославшую его. Стало быть,  если   уважаете  их,   вы уважаете  Меня;   пренебрегая же ими, вы пренебрегаете славою Моею.

(Танхума 21).

3)
Р. Неелия сказал: Даже когда мы осмотрительны в наших поступках, мы все таки имеем чего стыдиться. На свете водится, что когда кто-нибудь отдает свое поле из полу, получает потом половину прибыли. Всесвятой же, которому принадлежит земля и все наполняющее ее, ниспосылающий росу и дождь и оберегающий все, требует не более одной десятой и одной пятидесятой  доли
. На это-то намекает стих: (Дан. 9:7) «У Тебя, Превечный, правда, а у нас стыд.»

(Там же, 45б)

4)
Р. Меир сказал: (Вт. 6, 6.) «Да будут слова сии, которые я заповедаю тебе сегодня, в сердце твоем» т. е. исполнение заповеди требует предварительного настроения сердца.

(Мегилла 20а).

5)
По поводу стиха: (Пс. 18, 31.) «Бог,—непорочен путь Его, слово Превечного чисто,» сказал Рав: заповеди даны только для очищения ими людей, ибо, что Всесвятому до того, заклать ли тельца с горла или с затылка? Стало быть, заповеди даны только для очищения ими людей.

(Берешит рабба 44).

6)
Р. Иоханан сказал: Исполнение заповеди, начатое одним и законченное другим, приписывается тому, кто ее окончил.

(Танхума 188).

7)
Р. Абуга говорит: Побуждающий ближнего к исполнению заповеди, считается, по смыслу св. писания, как бы сам исполнившим ее, ибо сказано: (Исх. 17, 5) «И посох твой, которым ты поражал реку». Ведь не Моисей поражал ее, а Аарон, ибо сказано: (там же 7, 19) «Превечный сказал Моисею: «скажи Аарону, простри руку твою с посохом твоим». Стало быть, побуждающий ближнего к исполнению заповеди считается как  бы  сам  исполнившим ее.

(Сингедрин 99б).

8)
Р. Танхума начал речь свою: Вот смысл стиха: (Притч.З) «Чти Превечного достоянием твоим.» Всесвятой так сказал: «Я не говорил тебе, чти Меня твоею собственностью, но Моею», т. е. чти Превечного тем, чем Он тебя облагодетельствовал, достоянием, которым ты только заведываешь. Дай мне из моего же.

(Песикта р. Кагана 49).

9)
«Непостоянны пути ее, и ты не узнаешь их» (Притч. 5:6). По поводу этого стиха, р. Абба, с. Кагана, сказал: Тебе не следует  взвешивать   Божиих заповедей   и  рассматривать,   какая из них обещает большую награду, дабы исполнять только ее, потому что пути ее (заповеди) непостоянны и ты их не узнаешь. Р. Хия поясняет это сравнением богачу, имевшему увеселительный сад, для которого он нанял работников, не объявив им о размере вознаграждения за насаждение того или другого растения. Иначе, они бы занимались насаждением только растений, за которые положена большая плата, и одни садовые работы остались бы не выполненными. Так и Всесвятой не объявил о размере вознаграждения за каждую заповедь порознь, иначе одни заповеди исполнялись бы, а другие нет. 

(Танхума 20).

І 10) Р. Аха сказал: 248 положительных заповедей, изложенных в св. писании, соответствуют 248 членам тела человеческого, ибо каждый из них умолял человека: исполняй со мною какую либо заповедь, дабы ты, ради нее, жив был и дабы продлились дни твои; а 365 отрицательных заповедей соответствуют числу дней солнечного года, ибо солнце ежедневно с восхода своего до заката взывает к человеку: Не совершай при мне греха, дабы ты не погубил меня, а со мною  весь мир.

(Ялкут 133).

11)
Давид сказал: «Не полагайтесь на вельмож» (Псалм. 147, 3), т. е. да не полагается человек на заслуги своих отцов; да не скажет Измаил: «Авраам—отец мой, имею в нем долю и он спасет меня.» Да не скажет Исав: «Яков был праведен и он спасет меня, и ради его я буду избавлен, ибо сказано: (Пс. 49, 8.) «Никто не выручит брата своего,» т.е. брат не может выручать брата. Если человек сам не делает добра в мире сем, то ему нечего полагаться на дела своих отцов; полагаться можно только на свои собственные дела. как сказано: (Пр. 9, 12) «Если ты мудр, то ты для себя мудр» и (Там же 16, 26) «Душа трудящегося трудится для себя,» т. е. человек пользуется плодами своих собственных, а не отцовских трудов, как сказано: (Еккл. 6, 7)   «Весь труд человека для его же рта.»

(Мидраш к Прит. Сол. 49).

12)
Если вы будете слушать заповеди Мои, которые Я заповедаю вам, сегодня (Втор. 11, 13) т.е. не говори: я не в состоянии соблюдать все заповеди и выслушать все учение, о котором говорится: (Иов 11, 9) «Оно мерою своей   длиннее  земли»... Всесвятой так говорит человеку: «Тебе до этого дела нет! ты поденщик; отработай свой день и получи свою поденную плату».

(Ялкут 271).

13)
Обыкновенным изречением р. Меира было: «Учись от всего сердца и от всей души, дабы ты знал пути Мои и бодрствовал у врат учения Моего; храни учение Мое в сердце твоем и да будет пред очами твоими страх мой; береги уста от погрешности, держи себя свято и чисто от всякого проступка и преступления и Я буду с тобою везде.»

(Берахот 17а).

14)
Каждый раз, когда Р. Иоханан оканчивал книгу Иова, он произносил следующее: „Конец человека—смерть, конец скота—заклание, и   все   предназначено   для  смерти.   Блажен.   кто вырос в  учении,   и,   занимаясь  им,   делает  угодное   Творцу и  оставляет свет с добрым именем. Про такого человека   и сказал Соломон: (Еккл.   7,   1) «Имя лучше дорогого елея и день смерти—дня рождения.»

(Там же).

15)
Следует тебе, друг мой, понимать, что главная цель заповедей, сопряженных с телесною деятельностью членов человека, заключается в том, чтобы поощрять исполнение заповедей, зависящих от сердца и души его, ибо на них только и основывается истинное служение Богу и они составляют корень св. писания. Но так как это невозможно, пока человек не отрешится от своих животных страстей, не одолеет своих природных наклонностей и не обуздает своих похотей, то Создатель заставил его служить Ему телом и членами, чрез что облегчится ему служение сердцем и душою. Когда же верующий сердцем и душою будет стараться и постигнет это служение по мере возможности своей, Господь откроет ему врата к высшим ступеням духовного мира, и он будет служить Создателю телом и душою, явно и тайно, как сказал Царь Давид: (Пс. 8, 4, 3) «Сердце мое и плоть моя воспевают Богу живому».

(Ховот Галевавот, гл. 3).

16)
Моисеево учение не принуждает нас служить Богу отшельничеством, но обыкновенным путем, отдавая каждой способности души ее справедливую долю, без предпочтения какой либо из них; ибо предпочтение одной силы производится в ущерб другой, так, что кто исключительно отдается своим страстям, ослабляет свои умственные способности, и наоборот. И потому, беспрестанные посты не могут считаться богоугодным служением для того, чьи страсти подавлены, силы слабы, а тело и без того истощено; угоднее будет Богу, когда он будет ублажать свое тело. Не считается также богоугодным служением—равнодушие к приобретению имущества, когда оно может быть приобретаемо так, что приобретение не лишает его возможности заниматься науками и благотворительностью, тем более, когда он обременен детьми и желает воспитать их по воле Господней, когда он, таким образом, еще более нуждается в достатке.

Одним словом, учение наше заключается в богобоязни, любви и священном восторге. Ты можешь приблизиться к Богу посредством каждого из этих трех путей, так что сокрушение в день поста не ближе к Господу, чем веселье твое в день субботы и праздника,  если только веселье это искреннее   и чистосердечное.

(Козари 11. 50).

17)
Человек должен вникать в законы св. писания, чтобы,по мере своих способностей, узнавать их значение и цель. Пусть не пренебрегает он такими законами, значение которых ему непонятно, и да не дерзнет он возвышаться до Бога, чтобы не погубить себя. Он не должен так относиться к законам св. писания, как он относится к обыденным (не священным) предметам. Смотри, как строго относится св. писание к святотатству! Даже простые предметы, как напр: дрова, камни, земля и песок, когда носят на себе имя Господа, считаются уже священными, так что даже неумышленно обращающийся с ними запросто называется святотатством, и должен принести очистительную жертву. Тем менее должен человек пренебрегать начертанными нам Господом заповедями, потому только, что их значение непонятно ему, и отнюдь не должен приписывать Богу неправдоподобных вещей или относиться к Его начертаниям легкомысленно, ибо сказано: (Лев.19, 37) «Соблюдайте все постановления Мои и все уставы   Мои, и исполняйте их»

(Маймонид, Яд - хазака, Тр. Меила, гл. 8).

18)
Хотя все постановления св. писания суть безусловные повеления,  тем не менее следует вникать в их смысл для уразумения того,   что   доступно   нашему пониманию,   как  то  делали древние  мудрецы.  Так   царь  Соломон  большею частью понимал причины   постановлений  св.   писания.   И  мне кажется, что   стих: (Лев. 27,  10) «И да будет он и предмет заменяющий его,  священны»—следует понимать в том же смысле,  как   следующий за ним (Там же 27, 15) «Если посвящающий дом свой захочет выкупить его, то  он  должен   прибавить  пятую часть стоимости его.» Очевидно, что св.   писание  заглядывает  в сердце человека, не всегда чистое от злых побуждений. Человек по природе склонен   увеличивать   свои  приобретения   и дорожить   деньгами,   так что, не смотря   на  обет   и  посвящение предмета,   у него может явиться желание заменить его  на другой,   меньшей стоимости.   Поэтому св.   писание запретило  всякую   замену и определило штраф с заменяющего, на что и указывает первый из вышеприведенных стихов: «И да будет он и заменяющий его предмет священны», т.е. принадлежащими святыне.

Все это для того, чтобы обуздать злые побуждения   и исправить помыслы человека.   Так, большая часть законов   св. писания суть только   дальновидные    советы    Великого Советника,   служащие   к улучшению нравственности и направлению   люден   на   прямой   путь, как сказано: (Притч. 22, 20, 21)   «Не писал ли Я тебе трижды в советах и постановлении, чтобы научить тебя точным словам истины»?..

(Там же, Тр. Темура, 4).

19)
Все поступки твои должны быть во имя Господа: да не отправляется человек есть или спать, имея в мыслях поздороветь и потолстеть, дабы тем вящше заниматься делами мира сего и гоняться за наживой; но он должен сказать себе: высплюсь и поем, дабы я мог заниматься учением и исполнять заповеди Божии.

(Сефер-Хасидим 46).

20)
Иророк Исаия сказал: (29, 13) „Поелику народ сей приближается языком своим и устами своими чтит Меня, а сердцем своим далек от Меня, а все благоговение их предо Мною есть выученная заповедь человеков». Всесвятой так сказал Исаии: смотри, дети Мои почитают Меня только для виду, держатся Меня так, как человек держится обычаев своих предков: они приходят в дом мой, чтобы читать установленные молитвы, по обычаю своих предков, но без всякой искренности. Поэтому ученые предостерегали нас, говоря: исполняй заповеди во имя их Заповедавшего, ибо все, что Всесвятой сотворил, Он для своей же славы сотворил. И не сделай себе из заповедей венца для украшения себя между людьми, тщеславясь исполнением оных. Ибо в противном случае мы не делаем угодного Богу, а только угодное людям, и теряем вознаграждение, на которое рассчитывали. Но кто скрытно делает добро, получит больше вознаграждения; и в конце концов дела его выступят наружу. и он будет превознесен и людьми, как сказано: (Эклез. 12:13) „Конец дела становится известным всем».

(Там же).

21) Когда   р.   Симеона,   с. Гамлиеля, и р. Измаила, с.   Елисея, вывели на казнь, первый сказал второму: „Не знаю, чем я заслужил эту казнь".   Р. Измаил, с. Елисея,  ответил:  «Может быть, тем, что когда ты проповедовал всенародно,   радовалось   сердце твое и ты ощущал удовольствие».Р. Симсон, с.Гамлиеля, сказал: «Ты утешил меня».   Так должен поступать каждый   человек,   кающийся в своих дурных поступках: скромно, смиренно и скрытно должен он исполнять дела свои,   не ища удовольствий   в совершении оных;   всякое подвижничество должно быть   совершаемо   не на виду общества, как сказано: (Михей 6, 8) «Скромно ходи пред Богом твоим».   Пусть не вменяет он себе   в заслугу   то,   что он делает во имя Бога; пусть не ищет в этом удовольствия и радости, потому что, если сердце его радуется   в присутствии  людей, то он этим   получает   часть  вознаграждения за   исполнение заповеди в мире сем. Если же сердце его радуется невольно,   то он    должен   научиться   укрощать  свои  чувства,   припоминая   себе: «сколько людей добродетельных и благочестивых   вымерло   и отошло в вечность, а люди совершенно забыли их и деяния их; память о них изгладилась в мире   сем,   но   живет в мире будущем. Какая же для меня   польза   и какое  удовольствие; если в сем мире меня   забудут»!  Так   должен человек постоянно думать,   и когда он ложится   спать,   он  должен   быть в страхе, что может  заснуть вечным сном и не просыпаться более, а потому,   чему   же   тут   радоваться?   Сколько  бы  ни хвалили его в этом мире—все это дым и дуновение ветра.

(Там же,  8).

22) Полезны заповеди не Богу, а людям, так как они оберегают последних от физического вреда или   от вредных верований и дурных привычек,    или же,   напоминая им чудеса  Создателя, способствуют познанию   Его, и ими Он очищает   людей как очищают серебро. Ибо плавильщик не напрасно делает свое дело, а чтобы извлечь из серебра все негодные примеси. Точно так и заповеди служат к извлечению из человека всякого дурного верования и к открытию ему истины, которую он должен вечно помнить. В Мидраше по этому поводу сказано: Что Всесвятому до того, режут кошерным способом ли животное или растерзывают его? Разве это приносит ему какую либо пользу, или вред? Или что Ему до того, что будешь есть падаль? «Если ты мудр, то ты мудр для себя». Стало быть, заповеди даны для того только, чтобы очищать ими людей, как сказано: (Пс. 12, 7) «Речи Господа—речи чистые». И так, выходит, что Богу нет никакой пользы от заповедей; так напр. если Он приказал зажигать огонь в светильнике, то не потому, чтобы Он нуждался в освещении или чтобы Он нуждался в пище жертв, —даже повеления Его вспоминать чудеса Его, как напр. выход из Египта и сотворение мира— имеют только целью, чтобы мы знали истину, через что удостоимся Его попечения; ибо все наше уважение к Нему и прославление Его совершенств ничего не значит для Его величия. Приведенный же пример относительно резания скота доказывает, что все заповеди приносят пользу нам, а не Всесвятому, так как невозможно сказать, что Богу полезнее, чтобы резали скот с горла. а не с затылка. Эта заповедь учит нас состраданию, которое мы должны чувствовать к животному, даже когда режем его.

(Хинух 100).

23) Корень и основа заповедей заключаются в сердце, откуда они и берут начало. А потому, следует остерегаться самой малейшей ошибки, могущей повести к заблуждениям гораздо значительнейшим, как сказано: (Прит. 4, 23) «Больше всего храни сердце твое», т. е. тщательно охраняй наклонности сердца твоего; старайся всеми силами усовершенствовать их и охраняй сердце свое от злых помышлений, ибо от него зависит вся духовная жизнь твоя. И уже объяснено было, что сущность заповедей. заключается в намерении человека; точно также сущность греха составляет помышление о нем, как сказано в тракт. Иома. Выяснив себе, что намерение есть главное как при исполнении заповедей, так к при совершении преступлений, мы теперь поймем то, что сказано: «Больше всего хранимого храни сердце свое», так как духовная деятельность человека, корень и основа которой находится в сердце, составляют главное средство к сближению   с Богом.

(12 проповедей Магарана, проп. 5).

 24)
Вопрос об исполнении   заповедей   имеет   много сходства с вопросом,    предложенным Гиппократом в   его книге   «Диэтетика.»  «Отчего—спрашивает он — простой народ не умеет отличать хорошего врачи от дурного?» И сам отвечает:   «От того, что дурной врач употребляет   те же микстуры,   мази и порошки, как и хороший, с тою только   разницею,   что последний   употребляет их целесообразно и кстати, а первый — не целесообразно и не кстати».   Так бывает  и с исполнением заповедей:  заповеди исполняются как образованными, так и не образованными, с тою только   разницею,   что   первые   делают   свое   дело    сознательно, искренно, зная, что искренность  тут все,  а последние — случайно, наобум. То же самое можно  сказать и о проступках: помышление о грехе хуже самого греха.

(Там же 6).

25)
В исполнении какой либо заповеди мы различаем две стороны: одну, заключающуюся в самом выполнении заповеди и достижении ею предположенной цели; другую же—заключающуюся в намерении исполнителя, ибо исполнение без намерения не считается исполнением; точно также намерение без исполнения ничего не значит, потому что, если б достаточно было одного намерения, то можно было бы довольствоваться одним только знанием и изучением заповедей, вместо исполнения их. А это не так.

(Иккарим, отд. 3, гл. 28).

26)
Если, предписывая соблюдение законов, св. писание имеет целью усовершенствование человеческого общества, как политического тела, то намеренностью этого соблюдения достигается цель, еще более важная, чем первая. Подобно тому, как зубы, язык и губы, служащие животным органами для принятия пищи, имеют у человека и более возвышенное назначение, служа ему органами речи для прославления Всевышнего и чудес Его, так и законы св. писания имеют более важную цель, чем усовершенствование человеческого общества. Эта высшая цель состоит в том, чтобы во время исполнения их человек знал, что Господь заповедал ему их исполнение. Это сознание в соединении с исполнением сообщает совершенство душе исполнителя, так как законы в таком случае исполняются не ради одного только усовершенствования общества, но и из любви к Богу, заповедавшему нам исполнять их.

Таким образом, исполнением заповедей, по их существу, как напр. раздачею милостыни, ссужением нуждающемуся, или воздержанием от обмана, воровства, — не достигается никакая специальная цель, за исключением той, которую имеет в виду общественность.    Но исполняющий заповеди и ради того,  что   Господь заповедал их и из желания сделать Ему угодное,  достигает другой, специальной,  более возвышенной цели, а именно: служения Господу; ибо искреннее исполнение заповедей ведет к духовному совершенству.

(Там же).

29) Подобно тому, как зажигающий лампу не имеет в виду одного только процесса горения, т.е. истребления масла и фитиля, но имеет в виду свет, происходящий от этого процесса,—и цель исполнения заповедей состоит в том, чтобы улучшить для человека путь к служению Создателю и чтобы освещать перед ним тот путь, по которому он должен ходить к этому служению, через что он приобретает милость Божью. То, что св. писание уподобляет заповедь светильнику, как сказано: (Прит. 1, 23) «Заповедь — светильник, а учение — свет», указывает нам, что учение, подобно абсолютному свету, есть само себе цель, чего нельзя сказать о заповеди, которая, подобно лампе, не есть сама себе цель, а только средство к достижению цели: она дает человеку возможность служить Всевышнему, что и составляет свет заповеди. И вот на что намекает стих: «Заповедь есть светильник, а учение — свет». А потому при отсутствии искренности в исполнении заповеди, человек все равно как бы блуждал впотьмах и не может не спотыкаться.

(Там же).

30) Благочестив тот, кто совершен, как в нравственном, так и в умственном отношении. Достигается же это совершенство постоянным исполнением заповедей. Так повелевает св. писание и с этим согласны теологи, сказавшие, что познанием и исполнением душа возносится в выспренний мир. Подобное же сказал и Аристотель: «Недостаточно одного познания, но следует познавать и исполнять, держась крепко религии». Цель же исполнения заповедей—богобоязнь, прямо ведущая к жизни вечной, как сказано: (Пс. 19, 10) «Страх Божий чист, пребывает во веки», т. е. проникнутый им удостаивается бессмертия. Кроме того, заповеди имеют еще два высших назначения: во-первых, укрепить веру в Создателя и дать надлежащую форму разуму путем истины; во-вторых, упрочить общественность, как сказано: (Зак. 8, 19) «Правду же и мир любите».

(Менорат Гамаор III, 3). 

31) Сын человеческий! Не внимай к нашептыванию искусителя, который тебе скажет. „ Разве я из камня, разве плоть моя из меди, что ты взваливаешь на меня эту тяжелую ношу — исполнение заповедей. Ведь все дни мои и ночи мои недостаточны будут для исполнения всего этого». Знай, что такие помыслы суть нашептывание злого искусителя, который представляет тебе исполнение заповедей делом очень трудным, дабы ты совсем уклонился от истины и попал в западню. Знай также, что большую половину заповедей составляют запреты, говорящие человеку только «не делай». Опять большую часть остальной половины составляют заповеди о единстве Бога и постоянной любви к Нему и чтобы ты не вредил ближнему, удалялся от грабежа и т. д. Таким образом, заповеди очень легко исполнимы, так как большая часть из них суть пассивные, т.е. требующие только «воздержания от действия», и весьма незначительную часть составляют активные, да и исполнение этих не есть что-нибудь постоянное, а случайное, периодическое, как напр. творение суда и милостыни, защита притесняемого от его притеснителя, что представляется не каждый день, а иногда.

(Шевет Мусар, гл. 23).

32) Заповеди и служение Богу суть средства к достижению истинного совершенства,  и без них достижение это немыслимо. Известно,   что цель достигается   совокупностью   всех средств,   к ней ведущих,  и чем более действенны эти средства   и их приложение, тем осязаем результат,   вызываемый   ими; малейшая же ошибка   в одном  из них отражается на конечном результате, получаемом от совокупности всех их. А потому, следует весьма осторожно   обращаться   с заповедями   и служением  Богу, подобно тому как обращаются с золотом и жемчугом, по причине их великой ценности. Стало быть, цель существования человека на земле есть исполнение  заповедей, служение Богу и устойчивость при искушениях.

(Месиллат Иешарим 4, 5).
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ГЛАВА XI. 

НАУКА И ПРАКТИКА,

1)
Бен Азай говорит: У кого тело пострадало от умственных занятий —знак хороший, а у кого умственные способности пострадали от телоугодничества—знак дурной.

(Тосифта Берахот 4, 5).

2)
Р. Елеазар сын Азариев говаривал: Чему подобен тот, у которого учение выше дела?—Дереву, у которого ветви роскошные, а корни тощие: подует ветер, вырвет и опрокинет его, как сказано:(Иер 17, 6) «И будет он, как кустарник в степи и не увидит, когда придет добро; и стоит он пересохшим в пустыни, на почве соляной и необитаемой». Но чему подобен тот, у которого дело выше учения? Дереву, у которого ветви тощие, а корни роскошные: пусть себе бушуют всевозможные ветры,—они не сдвинут его с места, как сказано: (Там же) «И будет он, как дерево, посаженное у вод, и у потока пустившее корни свои; оно не видит, когда приходит жара и будет лист его зеленеть; даже в год неурожайный он не печалится и не перестает приносить плодов».

(Там же 18).

3)
Симеон,   сын   р. Гамлиеля,   говаривал:   Важно   не учение, а дело.

(Пир. Аб. 3, 17).

4)
Елисей, сын Абуи, говорит: Кому подобен человек добродетельный и много ученый?—Тому, кто, строя здание, кладет сперва камни, а потом кирпичи. Если, в случае наводнения, вода окружит здание, она не снесет его с места. Он же говаривал: человек добродетельный и многоученый подобен  взнузданному   коню, а человек много ученый, но не добродетельный подобен разнузданному: как только сядут на него верхом, он тотчас сбрасывает с себя ездока.

(Абот р. Нат. 24).

5) Р. Симеон сын Халафты сказал: Изучивший закон, но не исполняющий его заслуживает большего наказания, чем тот, который вовсе не изучал его. Это подобно тому, как царь, имевший увеселительный сад, определил к нему двух садовников. Один из них сажал деревья и срубал их, а другой не сажал и не срубал.   На кого ж  гневался царь,   если не на того, который сажал и срубал?

(Дебарим-рабба 7).

6) Р. Хия учил: блажен лишь изучающий закон с целью его применения, но не тот, кто изучает его без цели его применения. Для последнего было бы лучше, если бы вовсе не родился.

(Ваикра-рабба 35).

7) Р. Аха сказал: Изучающий закон с целью применять его, сподобится благодати духа святого, ибо сказано: (Иис. Нав. 1, 8) «Дабы ты старался исполнять все, что в нем написано, ибо тогда только будешь преуспевать в путях твоих, и тогда будешь благоразумен», а благоразумие  ничто иное, как дух святой.

(Там же 35).

8)
Обычной поговоркой Раввы было:. целью науки должно быть покаяние и добрые дела, а не то, чтобы человек, изучив св. писание или мишну, стал пренебрегать и презирать отца своего, мать, наставника и превосходящего его мудростью или летами, ибо написано (Пс. 111,10): «Начало премудрости страх Божий.»

(Берахот 17а).

9)
Когда р. Елеазар с. Ператы и р. Ханина с. Терадиона были раз арестованы, первый сказал последнему: «Благо тебе, что ты арестован за один проступок, и горе мне, что я арестован за пять проступков». На это ответил ему р. Ханина: «Благо тебе, что ты, арестованный за пять проступков, однако же будешь освобожден, и горе мне, что я, арестованный за один лишь проступок, все-таки не буду освобожден, потому что ты занимался не только учением, но и благотворительными делами, я же занимался только учением».

(Абода-Зора 17б).

10)
«И человек высокомерный разрушит ее(вселенную)» (Прит. 29, 4).    Это   сказано про  ученого,    сведущего  в  Галахе,   Мидраше и Агаде
, к которому сирота и вдова обращаются за расправою между ними, а он им отвечает: я занят своим делом, мне недосуг. Такому-то говорит Бог: «взвожу на тебя вину, как бы ты разрушил мир.»

(Шемот рабба 30).

11)
«И вот слезы обиженных» (Еккл. 4,1). Р. Виниамин относит этот стих к людям, делающим учение предметом шарлатанства. Народ думает, что они начитаны в св. писании, а они вовсе не начитаны, что они изучили талмуд, а они  его   не изучили. Между тем они постоянно облечены в ризы,   имея на голове филактерии. Это - то и есть   «слезы обиженных, не имеющих утешителя». Но Всесвятой говорит: на Мне лежит обязанность взыскать с них, ибо сказано:   (Иер. 48, 10). «Проклят, кто делает дело Божье с лукавством».

(Когелет рабба 4).

12)
Всесвятой   так сказал Израилю: Сыны Мои!  Клянусь престолом славы Моей,   что если даже дитя в школе займется учением,   ради имени Моего,— награда его   уже определена  у Меня, лишь бы он остерегался греха. Если даже у человека ничего нет, кроме некоторых светских познаний   и Пятикнижия,—награда его уже определена у Меня,   лишь бы он .остерегался греха.   И если даже у человека нет познаний   ни  в Пятикнижии,    ни   в мишне,   но он утром и вечером спешит  в синагогу или в дом учения и читает там главу:  «Слушай, Израиль» и проч., ради великого имени Моего — награда его уже определена  у Меня,  лишь бы он остерегался греха.

(Тане дебе Элиягу 6).

15) Человек, по мнению древних мудрецов, подобен дереву, Подобно тому, как дерево, представляющее одно тело, состоит из разных частей: корня, ствола, ветвей и плодов, и человек, некоторым образом, состоит из таких же частей. Физическая сторона его: врожденные ему качества и наклонности, прикрепляющие его ко всему земному и преходящие, представляют собою корень  и ствол дерева;   духовная же сторона его:   его  умственные способности, которыми он проникает во все области вещественного мира, в политику, естествознание и теологию, представляют собою как бы в разные стороны распустившейся ветви; а плод всего этого,—познание Бога и истинная вера, которая и есть конечная цель человека. Чем глубже корни, тем ветви и плоды на них совершеннее,—хотя это и не общее правило, ибо не редко бывает, что корень сам по себе хорош, а ветви и плоды плохи; но, с другой стороны, при несовершенстве корпя, совершенство ветвей и плодов просто немыслимо. Так точно бывает и с человеком. Хотя из того, что человек совершен в своей нравственности, не необходимо следует, что он совершен и в своем умственном развитии, но то верно, что при отсутствии основных ступеней (нравственности), таковая лестница испорчена и шатка, и невозможно подниматься по ней до более возвышенной точки.

(Акедат Ицхак отд. 27 кн. Бытия).

16) Это и есть в сущности мысль, на которую талмудисты намекали вопросом своим: «Чему подобен тот, поступки которого стоят выше или ниже его разума?»; потому что о поступках, имеющих основание в вере, талмудисты говорили, что они должны стоять на первом плане у человека, ибо они обусловлены самою натурою его существа и он должен совершать их в возможно большем количестве. Ибо человек, все равно, что дерево, посаженное на чистом месте: чем больше корни его веры расправляются, тем и мудрость, усваиваемая им, становится чище и богобоязненность его упрочивается, и все поступки его становятся богоугодными, и с ним сбывается сказанное царем Давидом (Пс. 1, 3): «Он, — как дерево, посаженное при потоках вод, которое плод свой приносит в свое время и которого лист не вянет: и во всем, что он ни делает—успевает.» Ибо он, действительно, похож тогда на дерево, посаженное при святой воде божественного учения. Но если вера не успела еще пустить своих корней и не упрочилась в нем как следует, и ему вздумается искать несоответствующей мудрости, тогда вера покажется ему несостоятельною во многих своих принципах и при шаткости своего положения она уже более не в состоянии будет устоять даже против малейшего дуновения сомнения. Не то—прочно  укоренившаяся вера;   ее даже сильнейшие ветры в свете не сдвинут с места.

(Там же).
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ГЛАВА XII 

ЗНАЧЕНИЕ СУББОТЫ И ПРАЗДНИКОВ.

1)
„А в день седьмой почил» (Исход 20, 11). Разве возможно для Него утомление? Ведь сказано: „Не утомляется Он и не изнемогает». (Исаия 40, 28). «Он дает утомленному силу» (Там же 19). „Словом Божьим сотворены небеса» (Пс. 33, 6). Что же означает «Он почил»...? Дело в том, что Бог выражается о Себе для примера, что сотворил мир в шесть дней и почил в седьмой, дабы из этого выводили следующее умозаключение: если Тот, у Которого не может быть утомления, говорит о Себе, что Он трудился над сотворением мира шесть дней и почил в седьмой, то человек, о котором написано: «Человек рожден для труда»—должен так делать тем паче.

(Мехилта,   Баходеш га-шелиши, гл. 3).

2)
«Помни день субботний, чтобы святить его» (Исход 20) и «Не произноси ложного свидетельства на ближнего твоего» (Там же). Сопоставление этих обоих стихов в одной главе — есть намек на то, что кто соблюдает субботу, свидетельствует о Том, Кто рек: «Да будет мир», что Он действительно сотворил его в шесть дней и почил в седьмой, как написано (Исаия 43, 10): «Вы Мои свидетели,— говорит Превечный, что я Бог».

(Там же).

3)
Р. Хагга от имени р. Самуила, сына Нахмена, сказал: Суббота и праздничные дни назначены собственно для кушанья и питья, но так как рот унижает человека, то ему разрешили заниматься и словами   учения.  Р. Берахия же   от   имени   р.   Хии, сына Абба, сказал: Субботние и праздничные дни назначены только для занятия учением.

(Иер. Шаббат гл. 15 § 1).

4)
«А в седьмой день праздник Господу Богу твоему, не делай никакой работы» (Второз., 16, 8). Дабы не подумали, что следует оставаться целый день в синагоге, сказано в другом месте: (Числа 29, 35) «Да будет праздник вам. Это значит, что часть праздника ты должен уделить синагоге, а часть кушанью и питью.

(Сифри, Дебарим 134; Песахим 68б).

5)
Человек работает в продолжение шести дней, и отдыхая в седьмой день, забывает все неприятности, перенесенные им. Таков уже нрав человека: хороший день заставляет его забывать о дурном дне, а дурной день заставляет его забывать о хорошем дне. Всесвятой так сказал Израильтянам: Не предписал ли Я вам в Моем законе: «Да не отходит сия книга закона от уст твоих» (Иис. Нав. 1, 8), однако вы занимаетесь в продолжение шести дней работою; субботу же, по крайней мере, посвящайте исключительно закону. На этом основании ученые говорили: Человек должен по субботам вставать рано и учиться, потом отправляться в синагогу или в дом учения и читать Пятикнижие, повторять пророков, и лишь потом идти домой, чтобы есть и пить, во исполнение сказанного: «Поди ешь с весельем хлеб твой.»

(Тана дебе Эдиягу).

6)
Все пропитание человека предопределяется ему в промежуток дней от Рош хаШана до Йом Кипур, за исключением издержек на субботние и праздничные дни и на обучение его детей; если человек мало на то издерживает, то ему мало и отпускают, а если он не скупится,   то не скупы и в отношении к нему.

(Беца 15б).

7)
В числе семи изречений р. Акиба завещал сыну своему, р. Иошуа, «Празднуй субботу по буднишнему, но не прибегай к помощи людей».

(Шаббат 118а, Песахим 112а).

8)
«Чтобы ты чтил его» (субботний день) (Исаия, 58,13). т.е., чтобы твоя субботняя одежда была иная, чем буднишняя, по поговорке р. Иоханана, «одежда—это почет». «Чтобы ты не совершал поступи твоей» (Там же), т. е. чтобы твоя субботняя походка была иная, чем твоя буднишняя. «И чтобы ты не угождал твоим прихотям» (Там же)— запрещено угождать своим собственным прихотям, но прихотям Неба угождать можно; «И чтобы не разговаривал» (Там же), т. е. чтобы твои субботние разговоры были иные,   чем   твои буднишние разговоры.

(Шаббат 113а).

9) Р.  Абуа  учил:   «Суббота Господу»   значит:   празднуй субботу подобно Господу.   Подобно тому,   как Всесвятой   почил от разговора, так и ты отдыхай даже от разговора. Случилось однажды с одним благочестивым человеком,  что он пошел в субботу гулять в свой виноградник, и, увидев там трещину в заборе, подумал  загородить ее
 .    По   исходе же   субботы  сказал   он: «за то, что (в субботу) мне пришло  на ум загородить  трещину, во веки не загорожу ее».   Что же сделал Всесвятой?   Он произвел стручковый куст, который, вросши в трещину, загородил ее. Этот куст доставлял ему пищу и другие потребности в продолжение всей его жизни.

(Иер. Шаббат, 15).

01) Однажды произошел пожар в доме р. Иосифа, сына Симаи, в Шихине, и отряд войска из Сепфориса пришел тушить его, потому что р. Иосиф был царским управляющим; но последний не позволил тушить пожара, опасаясь осквернения субботы. Вдруг совершилось чудо: пошел дождь и потушил пожар. Вечером послал он каждому из солдат по две села, а их начальнику—50 села. Когда же ученые узнали об этом
, то они сказали: он вовсе не обязан был этого делать.

(Шаббат 121а).

11)
Раба говорит: За следующие вещи хозяева беднеют: за то, что осматривают свое имущество в субботу и за то, что держат свой субботний пир во время учения.

(Сукка 29б; Гитин 38б).

12)
Р.    Гуна   посылал  накануне каждой субботы, в сумерки, своего   слугу на рынок,   чтобы откупить   у огородников остатки непроданных овощей, и бросал их в реку
.


(Таанит 20б).

13)
Учили: Человек обязан чем-нибудь обрадовать к празднику своих детей и домочадцев, ибо написано: «Чтобы радовался ты   и весь дом твой» (Второз. 16).

(Песахим 109а).

14)
Р. Иулиан из Рима, от имени Р. Иегуда, с. Симеона, говорил: Всесвятой так сказал Израилю: у тебя есть четыре рода домочадцев: сын, дочь, раб и раба, и у Меня тоже есть четыре рода домочадцев: левит, иноземец, сирота и вдова. И так, продолжает Всесвятой: «Я тебе предписал обрадовать моих и твоих домочадцев в праздник, который Я тебе дал, и Я, с Своей стороны, тоже обрадую Моих и твоих. Где Я их обрадую? Во храме, как написано (Исаия 56, 7): Я приведу их на гору святую Мою и обрадую их в доме молитвы Моей...

(Песикто).

15)
Раби Мани проповедовал: «Все кости мои говорят: Господи, кто подобен Тебе?» 
(Пс. 35, 10). Стих этот намекает на лулав.
. Хребет пальмовой ветви имеет сходство с человеческим хребтом, мирта напоминает глаз человека, верба-—рот человека, а райское яблоко — сердце человека. Давид так думал: между всеми членами тела нет важнее этих, ибо их значение уравновешивает значение всего тела, стало быть, «все мои кости говорят....»

(Ваикрэ рабба 30).

16)
Четыре предмета входят в лулав, два из них плодоносные, а два неплодоносные; все они должны быть соединены в один букет—иначе, заповедь эта считается невыполненной. Это служит эмблемою для Израиля, который пользуется благоволением тогда только, когда он составляет один узел, как написано (Амос 9, 6): «Он строит их обитель на небе и узел основал на земле.»

(Менахот 27а).

17)
Четыре раза в году чинят суд над миром: в праздник Пасхи — над хлебом, в праздник Пятидесятницы — над древесными плодами; в Новый год (еврейский) все обитатели мира проходят пред Ним,   как   стадо    овец,    как написано (Пс. 33,15)   «Он   создал  сердца   всех   и   вникает   во    все    дела их,» а в праздник Кущей делают приговор о дожде.

(Мишна Рош Гашана гл. I).

18)
Р. Иосей говорит: Человек судится каждый день, ибо написано (Иова 7, 17): «Посещаешь его (человека) каждое утро.» Р. Натан говорил: Каждую минуту, ибо написано: (Там же) «Каждую минуту испытываешь его.»

(Рош Гашана 16а).

19)
Р. Керуспедаи, от имени р. Иоханана, учил: Три книги раскрываются в Новый год: одна—закоснелых грешников, вторая—праведников и третья—людей посредственных. Праведников записывают и скрепляют к жизни тот час; закоснелых грешников записывают и скрепляют к смерти также тот час; людей же посредственных оставляют и ждут от нового года до дня покаяния. Если они удостаиваются, то их записывают к жизни, если же не удостаиваются,—записывают их к смерти.

(Там же 15).

20)
Кто говорит: буду грешить и буду каяться, тому не дают (свыше) каяться; кто говорит буду грешить и день покаяния искупит мои грехи,—того день покаяния не искупляет от грехов. Проступки в отношении к Богу день покаяния искупляет; проступков же в отношении к ближнему день покаяния не искупляет,   пока ближний не будет удовлетворен.

(Иома 85б).

21)
Праздничные дни назначены для веселья и общественных собраний, в которых люди часто нуждаются, так как эти собрания поддерживают согласие, которое должно существовать между людьми. Выделение же этих дней из всех прочих имеет и другие причины:

Смысл праздника Пасхи (Песах) известен; и празднуется он семь дней, потому что семидневный оборот есть средний между оборотом солнца и месячным оборотом луны, а известно, что этот  оборот играет значительную роль, как в области природы, так и в области религии, которая во многом сообразуется с законами природы, служа некоторым образом как бы дополнением оных.   Ибо природа   не   есть   существо   мыслящее,   разумное; религия же, напротив, имеет понятие о путях Господа, умудряющего всякое разумное существо.

Праздник седьмицы (Шавуот)— день, в который мы получили закон и для вящшего его возвеличения считают дни от предшествующего ему праздника, подобно тому, как ожидающий с нетерпением своего вернейшего друга, считает дни и даже часы. Вот смысл счисления „омера" со дня исхода нашего из Египта до дня получения закона,—исхода, цель которого выражена в словах: «И приведу вас к Себе.» И так как это грандиозное явление продолжалось не более одного дня, то и ежегодное вспоминание о нем ограничено одним днем.

Праздник кущей (Суккот), посвящаемый радости и увеселению, празднуется семь дней, дабы значение его сделалось более гласным; и так как он совершается обыкновенно после уборки с полей, то св. писание и объясняет его причину: „Когда соберешь с поля", т. е. когда вы отдыхаете и свободны от необходимых занятий. О подобных праздниках и у других древних народов упоминает Аристотель в 9-й главе своей „Этики" следующими словами: „Жертвоприношения и собрания происходили в древние времена после уборки хлеба и плодов, как бы в ознаменование изобилия." Проживание же в кущах в это время года сносно; тогда не особенно жарко и не особенно холодно. Эти два праздника, а именно: Кущи и Пасха, кроме того, наводят нас на разные идеи и нравоучительные заключения.

Идея Пасхи есть во веки веков обязательное для нас вспоминание о чудесах, совершенных в Египте. Идея Кущей—увековечить память о чудесах, совершенных в пустыне. Нравоучительная же сторона этих праздников состоит в том, чтобы человек в дни благополучия припоминал себе дни, прожитые им в горе, дабы тем искреннее благодарить Бога и научиться кротости и смирению. едят в Пасху опресноки и горькое—в вспоминание всего, претерпенного нами. Мы переносим наше жительство в кущи — подобно горемыкам?», живущим в пустырях — в воспоминание того, что положение наше сначала было таковое же, как сказано: «Ибо в кущах поселил я сынов Израилевых.» Переходим же мы в восьмой день того же праздника из кущей опять в дома, дабы завершить в этот день те увеселения, которые невозможны в кущах, а только в комнатах просторных и в прочных зданиях.

(Море Невухим т. III отд. 43).

 22)
Хотя обильный стол в праздничные дни и принадлежит к заповедям положительным, однако ж не следует весь праздничный день посвящать исключительно чревоугодничеству, но следует так поступать: рано утром спешить в синагогу, чтобы молиться со всею общиною и читать соответствующую этому дню главу из Пятикнижия; потом отправляются домой закусить, после чего отправляются в дом учения и занимаются там до полудня. Пополудни совершают вечернюю молитву и идут домой пировать остальную часть дня до самой ночи. Но, пируя и предаваясь праздничному веселью, не следует слишком увлекаться вином, смехом и легкомыслием, ибо не это называется весельем, а весельем называется только то, что соединено с служением Богу, как сказано (Второзак. 28, 47) „За то, что ты не служил Превечному, Богу твоему, с радостью и весельем сердца," —  из чего видно, что служение состоит в веселье, но отнюдь не в смехе, легкомыслии и пьянстве. В талмуде Иерусалимском читаем: Р. Абба бар Мамель так сказал: «Если бы кто-нибудь присоединился ко мне, то я разрешил бы работать в полу праздничные дни, ибо работа в эти дни запрещена потому, чтобы возможно было пировать, веселиться и заниматься учением, а ныне только и делают, что пируют и ветреничают.» Из мнения этого ученого видно, что легкомысленное веселье — больший проступок, чем работа в полу праздничные дни. И это действительно так, ибо кто работает, приносит пользу общежитию, что считается большою заслугою. И мы также находим в св. писании, что занимавшийся возведением дома или разведением виноградника освобождался от военной повинности, так как он трудом своим полезен общежитию.

(Колбо 4, 66).

23)
Одна из коренных причин заповеди о соблюдении субботы есть та, чтобы мы, будучи в честь этого дня свободны от занятий, укрепляли в душе нашей веру в сотворение мира, в связи с которой находятся все основы религии. Поэтому мы должны один день каждой недели посвящать воспоминанию о том, что вселенная была сотворена в продолжении шести отдельных дней, а в седьмой день ничего  не было сотворено; в каждый же день сотворены "были отдельные предметы, чтобы показать, что сотворение было делом абсолютной воли, вопреки презренному мнению философствующих, утверждающих, что все искони существовало, поелику существовал Бог. Отдохновение же наше  в седьмой день напоминает нам   о  сотворении мира,   ибо  видя как весь мир отдыхает один известный день в неделю, каждый спросит: что за причина этого всеобщего покоя, и получит в ответ, что „в шесть дней Бог сотворил небо и землю, а в день седьмой Он почил и отдохнул;" таким путем каждый утвердится в этой истинной вере. Кроме вспоминания о сотворении мира, в субботнем покое есть воспоминание и о нашем рабстве в Египте, где мы не имели возможности отдыхать, когда нам того хотелось; но Бог освободил нас и повелел, чтобы мы отдыхали в седьмой день; и эта вторая причина упоминается во Второзаконии (5, 13): «Соблюдай день субботний... и припоминай, что ты рабом был в земле Египетской... и потому заповедал тебе Господь Бог сие.»

(Сефер Гахинух 9).

24)
Заповедь о покое в праздничные дни имеет целью, чтобы израильтяне могли вспоминать о великих чудесах,   которые   Господь Бог творил им и их предкам, и чтобы они могли беседовать о них и передавать их потомству своему, ибо при покое от мирских дел у них будет досуг   заниматься  этими воспоминаниями. Если б позволено было заниматься даже легкой работой,   то каждый интересовался бы своим делом и таким образом о важности праздника забыли бы не только дети, но и взрослые, и даже в то время, когда они собираются в синагогах .и домах  учения слушать проповеди народных наставников.

(Там же 53б).

25)
Из милости к творениям Своим, Господь Бог назначил им один день в году на отпущение грехов и покаяние. По этому нам повелело в этот день поститься, ибо пища, питье и другие чувственные удовольствия возбуждают в теле похоти и склонность к греху, и мешают разумной душе следить за истиной, состоящей в служении Богу и доброй нравственности, приятной всякому разумному существу, что составляет настоящее служение Богу. Не пристойно человеку являться в судный день пред Господом Богом с затемненной и отуманенной плотскими думами душой, потому что судят человека только по поступкам данной минуты; поэтому следует в этот важный день дать перевес разумной душе над бренным телом, дабы она была достойна отпущения и чтобы ничто ей не препятствовало в этом.

 (Там же).

26)
Постоянное занятие человека своими делами мешает ему исследовать и изучать тайные законы природы, которые способствуют пониманию, по возможности, Бога, что составляет цель духовного усовершенствования; будучи же свободен от занятий, человек имеет досуг предаваться служению Богу и пониманию Его. С этой целью и сказано (Исх. 9. 10): „Шесть дней работай и кончай все дела твои, а седьмой день—отдых Господу Богу твоему," т. е. кроме дела во имя Бога, никакое не должно быть предпринято; а дело это состоит в размышлении о Боге, ведущем к познанию Его. Это цель всех праздников.

(Ралбаг в коммент. к Пятикнижию).

27)
Человек обязан быть веселым и благодушным во время праздника: он, жена его, дети его и все домочадцы, каждый в свою очередь. Когда он ест и пьет, он должен покормить и чужеземца, и сироту, и вдову, равно и других бедных. А тот, кто запирает свои двери и ест и пьет только с своим семейством, не уделяя из своей трапезы нищим и удрученным, не исполняет заповеди, а только услаждая свое брюхо, удовлетворяет своим прихотям; и о подобном сказано (Осия 9. 4): «Пиршества их будет у них, как хлеб сетующих; кто ни ест его, все остаются нечистыми, ибо хлеб их только для них самих».

(Яд Хазака, Йом Тов, отд. 6).

28)
Духовная власть обязана назначать приставов в праздничные дни, которые наблюдали бы за публичными садами, гульбищами и набережными, чтобы там не было сборищ из мужчин и женщин для совместного   разгула,   ведущего   к греху.   Точно также следует предостерегать весь народ, чтобы и в частных домах не смешивались   мужчины  с женщинами   для  разгула  и попоек, дабы не впасть в грех. Свойство благочестивых—постоянно думать, что они находятся в присутствии Господа, и думать о Нем при всех   обстоятельствах жизни;   во время  же веселья еще усиленнее   благодарить   и славить   Всесвятого,   доставившего   им это веселье, и, вкушая удовольствие, человек должен думать про себя: если таково веселье в сем мире, которое в сущности суета,   ибо за ним может последовать горе   и забота,   то каково  же   будет вечное веселье   в мире том,   после которого нет горя!   Поэтому человек должен молить Бога, чтобы Он склонил его сердце к искреннему служению Ему и к деланию угодного Ему, и чтобы Он доставлял нам радость и в мире сем   и удостоил нас жизни в   мире будущем,    дабы наслаждаться созерцанием лика Владыки жизни.

(Тур Орах Хаим Хол-Гамоед Суккот ст.  529).

29) Запретить кому-нибудь работать может иметь двоякий смысл: во 1-х, чтобы лицо, к которому запрещение относится, отдыхало и предавалось покою; во 2-х, чтобы данная работа не совершалась. В первом случае, приказывающему нет дела до того, будет ли работа делаться сама собою или нет, лишь бы она не причиняла беспокойства и напряжения работнику; во втором же случае, дело идет главнее о том, чтобы лишь данная работа не была сделана, все равно, будет ли работник трудиться над другою работою, или нет. При запрещении же работать в субботу Господь имел в виду эти оба способа: и чтобы человек отдыхал в этот день покоя, и чтобы никакая работа, ни под каким видом, не была совершаема, почему и сказано (Исх. 20): „Шесть дней трудись и совершай все работы твои, а день седьмой покой Господу, Богу твоему, да не будет совершаема никакая работа.

(Дон Исаак Абраванел в комент. к Пятикнижию, отд. Ки-Тисса).
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ГЛАВА XIII.

О ГРЕХЕ И ИСКУШЕНИИ.

1)
Рабби Акиба сказал: Искушение похоже сначала на паутинную нить, впоследствии же оно превращается как бы в корабельную снасть.

(Мидраш Берешит рабба, гл. 22).

2)
Р. Илаи, старец, сказал: Если человек чувствует себя бессильным устоять против злого искушения, то пусть отправляется в такую страну, где никто его не знает, пусть оденется в черное и окутается в черное и пусть удовлетворяет своей похоти, лишь бы не осквернилось Божие имя публично.

(Хагига 16а; Моэд Катон 17а; Киддушин 40б).

3)
Р. Симон, с. Иохаи, сказал: Находись я на горе Синайской, в то время,  когда Всевышний давал закон Израилю,   я бы просил Его,   чтобы Он сотворил  человека  двоеустым;   одни уста для занятия Торою (учением),   а другие для всех других потребностей. Но потом  отказался  от своих слов, говоря:   если при одних устах свет едва может устоять от ябедничества, то что было бы при двух?

(Иерусал. Берахот, гл. 1, 11).

4)
Р. Симон, с. Иохаи, сказал: Смотри, как тяжела сила преступления! Когда Израильтяне еще не осквернили себя преступлением, то что про них было сказано? (Исход 24:17) «И ЯВИЛАСЬ СЛАВА БОГА В ВИДЕ ОГНЯ ПОЖИРАЮЩЕГО НА ВЕРШИНЕ ГОРЫ НА ГЛАЗАХ У СЫНОВ ИЗРАИЛЯ.» и они не пугались и не дрожали от страха. Но как только они протянули руки свои греху, то что про них говорится? (Исход 34:30) «И увидел Аарон и все сыны Израилевы Моисея,  и вот лице его сияет и они побоялись подойти к нему».

(Сифри, Бамидбар 1).

5)
Р. Иуда говорит:   Если человек раз  нарушил легкую заповедь,   то   он в конце не остановится пред нарушением важной. Если он преступил    заповедь: «люби ближнего своего, как самого себя» то он в последствии будет нарушать и запреты: не мсти, и не имей злобы, и не возненавидь брата твоего; и, не исполняя заповеди «дабы брат твой жил у тебя», дойдет наконец до пролития крови.

(Там же, Дебарим 235),

6)
Р. Иуда проповедовал; В будущем мире Всесвятой приведет злого искусителя и зарежет его в присутствии праведных и преступных. Праведным покажется он высокою горою, преступным же—волоском. Как те, так и другие восплачут. Праведники восплачут, говоря: как мы могли преодолеть такую гору! Преступники же восплачут, говоря: как же мы не могли преодолеть такого   тонкого   волоска!...

(Тр. о кущах 52а).

7)
Для   человека   лучше быть  пристыженным   людьми,    чем своими поступками.

(Тосифта Таанит, гл. 1, 8).

8)
В апокрифической мишне сказано: «Искуситель нисходит на землю и обольщает,  потом   восходит   на   небо  и   возбуждает гнев. Он берет разрешение и отнимает душу».   Реш Лакиш прибавляет: Он же сатана, он же демон-искуситель, он же и ангел смерти.

(Баба батра 16а).

9)
Р. Иошуа, сын Леви, объясняет стих: «И вот закон, который дал
  нам Моисей» 
(Второзаконие 4:44) следующим образом: Если человек достоин, то закон бывает для него целебною травою, если же недостоин,   он становится для него ядом.

(Иома 72б).

10)
Р. Леви говорил: Сердце и глаз,— это два посредника между человеком   и грехом.   Написано: (Прит. 23,   26)   «Отдай, сын мой, сердце твое Мне, и глаза твои да наблюдают пути Мои» Всесвятой так говорит человеку: если ты посвящаешь Мне сердце твое  и   глаза   твои,   тогда   Я  знаю,  что  ты принадлежишь   Мне.

(Иер. Иома 1, 16).

11)
Р. Янай говорит: Кто уступает искушению, тот все равно как бы служил идолам, ибо написано (Пс. 81, 10): «Да не будет в тебе чужого бога и не будешь поклоняться богу   чужеземному».

(Иер. Недарим).

12)
Кто поднимает руку на своего ближнего, хотя и не ударил его, считается уже злодеем, ибо написано: (Исход 2:13) «И вышел он (Моисей) на другой день и вот два Еврея, ссорятся, и  сказал он злодею (т. е. обижающему), зачем ты бьешь ближнего своего?»

(Синедр. 58б).

13)
Реш-Лакиш говорит: Человек не совершает преступления прежде, чем на него находит дурь.

(Сота За).

14)
Реш-Лакиш сказал: Какой смысл имеют слова (Пс. 49:6 ) «Грех стоп моих окружает меня»? Тот, что те грехи, которые кажутся человеку маловажными,   так что он топчет их ногами в мире сем, восстанут против него в судный день в мире будущем.

(Авода зора 18а).

15)
Нечестивые    находятся   во   власти   сердец   своих,   как написано: «Безумец, по внушению сердца своего, утверждает, что нет Бога».   Праведные же держат сердца свои   в своей власти, как сказано: (1 Сам. 1:13) «И Анна говорила сердцу своему».

(Берешит рабба 67).

16)
Учили: «Дабы страх Его был на лицах ваших» (Исход 20:17) Страх на лице означает стыдливость. Далее сказано там: «дабы вы не грешили», оттуда видно: что стыдливость ведет к страху пред грехом. Так и мудрецы говорили: хороший признак в человеке—стыдливость. Другие же прибавляют: стыдливый не скоро согрешит; человек, незнающий чувства стыдливости, предки его наверно не находились при горе Синай
.

(Недарим, 20а),

17) Направляющий других к добру не допускается (свыше) к согрешению, дабы он не попал в ад, в то время, как получившие от него наставление унаследуют царство небесное. Направляющий же других ко злу, не допускается к раскаянию, дабы соблазненные   им  не попали    в ад,   в то   время,    когда   он унаследует царство небесное.

(Тосифта Иома 4, 11)

18) Р. Ами сказал: Искуситель обыкновенно так поступает с человеком: сегодня он говорит ему: делай то, а завтра делай и это, и напоследок он говорит ему: иди служи идолам, и человек идет и делается идолопоклонником.

(Нидда 13б).

19)
Р. Ицхак говорил: Кто совершает грех втайне — тот все равно как бы вытесняет ноги Вездесущего, ибо написано: (Исаия 66:1) «Небеса престол Мой, а земля — подножие ногам Моим».

(Киддушин 31а).

20)
Р. Ицхак говорил: Сначала грех приходит в дом в качестве гостя, но потом он делается в нем хозяином.

(Берешит-раба 22).

21)
Р. Самуил, сын Нахмана, говорит: сказано в Бытии: (1, 8) «И видел Бог, что это хорошо», слова эти относятся к доброму гению; сказанное же далее: «И вот весьма хорошо», относится к злому гению. Вопрос: неужели злой гений может быть «весьма хорошим»? Ответ: если бы не он, человек не строил бы домов, не вступал бы в брак, не рожал бы детей и не промышлял бы. Так и Соломон сказал: (Еккл. 4:4) «И видел я, что всякий труд и всякое искусство происходят от взаимной между людьми зависти».

(Берешит-рабба 9; тр. Когелет-рабба, гл. 3).

22)
Р. Гуна говорил: Когда человек повторяет какой-нибудь грех два раза, тогда последний начинает казаться ему (как бы) дозволительным.

(Киддушин 20а).

23)
Р. Абун говорит: Кто дает волю страстям своим в молодости, делается рабом их на старости.

(Берешит-рабба, 22).

24) Рами бар Аба сказал: что означает сказанное в книге Екклесиаста (9:14-15) «Город небольшой и людей в нем немного, и подступил к нему царь великий и обложил его, и произвел против него большие осадные работы. Но нашелся в нем мудрый бедняк и он спас мудростью своею этот город и однако же никто не вспоминал об этом бедном человеке»? «Город небольшой,»—это тело человеческое, «людей в нем немного»,—это члены его, «и подступил к нему царь великий и обложил его,»— это злой искуситель, «и произвел против него большие осадные работы»,—это грехи, «мудрый бедняк» это—совесть, «и спас он город мудростью своею», то есть покаянием и благотворением «и никто не вспоминал об этом бедном человеке», ибо в разгаре страстей не слышен голос совести.

(Недарим 32б).

25. Р. Иошуа, сын Леви, говорил: в «Свитке благочестивых»
 нашли следующее изречение: «Если ты оставишь меня (учение) на один день, то я тебя оставлю на два дня». Это изречение объясняется следующим примером. Два человека отправились в путь, один из Тиверии, а другой из Сепфориса. По дороге они сошлись в одной гостинице, и потом разошлись в противоположные стороны. Прошедши каждый по одной миле, они были на расстоянии двух миль друг от друга.

(Иер. Берахот 9).

26) Сын человеческий! Ты должен знать, что жесточайший враг твой в свете, это твой злой помысел, который внедрен в твоих душевных силах и тесно связан с твоим темпераментом. Он участвует в отправлениях твоих телесных и духовных органов, обладает твоими тайнами, советует тебе сообразно со всеми видимыми и невидимыми движениями души твоей. Он стережет твои шаги, чтобы соблазнить тебя; ты спишь, но он бодрствует; ты за ним не уследишь, но он зорко следит за тобою. Он надевает на себя маску дружбы и любви, присоединяется к сонму людей, пользующихся твоим доверием, советников и искренних друзей твоих, и делает вид, что рад исполнять твои желания; но в то же время бросает на тебя свои убийственные стрелы, чтобы искоренить тебя из страны жизни. Самый же сильный его (злого помысла) слуга, ведущий с тобою войну в тайниках души твоей, есть тот, который старается возбудить сомнения в твоих убеждениях, затмить то, что было для тебя ясно, помутить твою душу вредными мыслями и неосновательными доводами. Удалив тебя этим от твоего блага, он начинает колебать твои религиозные убеждения. Но если будешь остерегаться его, противопоставляя ему ратников твоего ума, и обороняясь от стрел его, тогда ты, Божьею помощью, будешь спасен. Если же будешь полагаться на него и следовать его внушениям, тогда он не отстанет, пока не погубит тебя в обоих мирах. А потому ты не должен заниматься другою борьбою, кроме борьбы с пим, и не вооружайся против далекого врага, оставляя в покое того, который неотлучно находится при тебе.

27)
Рассказывают про одного благочестивого, который, встретившись с воинами, возвращавшимися с богатою добычею из какого то сражения, сказал им: „Вы возвращаетесь из не важной стычки, приготовьтесь к великой битве". На вопрос их, какая это великая битва предстоит нам? он ответил: Это битва со злым искусителем и его воинством. Каков бы враг у тебя ни был, но если ты одолеешь его раз или два, он от тебя отстанет; зная твое превосходство и отчаиваясь в успехе, он отказывается навсегда от борьбы с тобою. Искуситель же не удовольствуется одною или даже сотнею схваток с тобою, все равно победил ли он тебя, или ты его; в первом случае — ты погиб, во втором же он будет подстерегать тебя всю жизнь, как раввины учили: «Не надейся на себя до самой кончины твоей». Он не пренебрегает самыми ничтожными победами над тобою, подготовляя себя этим к одержанию над тобою побед более важных. Поэтому, остерегайся его, не угождай ему ни в чем, считай важной самую ничтожную победу его над тобою, сопротивляйся ему при самых ничтожных случаях, дабы тем приобрести силу противодействовать ему в более важных случаях, ибо желание его погубить тебя не прекратится до тех пор, пока не одержишь над ним верх, как сказано: (Бытие 4:7) «Его влечение к тебе, но ты   можешь господствовать над ним».

(Ховот Галевавот, гл. 5).

28)
Мир сей относится к миру грядущему, как спящий к бодрствующему. Во сне мы лишены чувства стыда, в противном случае нам не приснилось бы, что совершаем такие гнусные дела, которых мы стыдились бы в бодрствованом состоянии. И это потому, что сны происходят от помышлений, а человек   в своих внутренних помышлениях не стесняется, так как они остаются никому   неизвестными.     Но   кто   богобоязнен   в  душе,    тот   из страха   Божия   никогда  не   имеет   гнусных   помышлений  наяву и, поэтому, не видит их осуществляемыми и во сне.  И так, в мире сем мы, как спящие,   не стыдимся дурных наших поступков, но при нашем пробуждении в будущем мире, мерзость их предстанет нам во всей ее наготе.

(Сефер Хасидим, 14).

29)
Грех, совершаемый ученым, не равен греху, совершаемому невеждою и наказанию за него. Это потому, что ученый грехом своим соблазняет других, привыкших подражать его примеру, так что они могут подумать, что бесполезно служить Богу. Таким образом, грех ученого заключает в себе и осквернение святого имени Божия. Неуч же несет  вину только  за   собственный  свой грех и искупляет его своею смертью.

(Там же).

30)
Человек обыкновенно так поступает в отношении к Богу: когда Бог удовлетворяет его желанию, тогда он от избытка счастья делается надменным. Когда Всевышний Царь доставляет ему большие богатства, тогда он говорит: «Сила моя, уменье мое приобрело мне это богатство». Когда же он сам запутывается в своей глупости и терпит неудачу, тогда «он озлобляется и злословит Всевышнего Царя своего, Бога своего». Когда Бог предостерегает его, посылая ему болезнь, он пренебрегает этим предостережением. Если же среди бедствий и стесненных обстоятельств ему внезапно представляется счастливый из них исход, или, доведенный до крайности, он обращает мысль свою к Богу, Который снисходит к его мольбе и спасает его, то, как только он почувствует облегчение, сердце его черствеет и он забывает все им прожитое, как будто между ним и смертью заключен договор и преисподняя готовит для него великое спасение, так что он не думает о горестной кончине своей  и не опасается дня,   назначенного  Господом,—дня  беды и наказания.

(Евен Бохан 31).

31)
Мы иногда видим, что грех, совершаемый какою-нибудь личностью, осуждается как преступление, только по тому, что он не согласуется с целями общежития и государства; поступок же сам   по себе может быть   и не преступен,   и виновный наказывается не га самое действие, а только за умысел, с которым оно совершается. Пример: убийца признается    невиновным,   если он совершил  убийство  неумышленно.   Итак,  действие  тогда  только признается преступным, когда оно совершено с умыслом вредить обществу, и в таком только случае определяется наказание, дабы народ,   опасаясь его,  не грешил сознательно.   Но правда   и то, что  для   совершенно  извращенного   поколения   грех   составляет как бы вторую природу,  и все грешат  просто по привычке, не чувствуя даже угрызения совести.

(Млехет Махшевет, 94).

32)
Раввины учили, что если даже сознательный грешник входит в синагогу молиться, то его не следует принимать там с заслуженным им презрением, потому что, — говорят они, — в притчах Соломона (6, 29) сказано: «Не презирают вора, если он крадет для утоления души своей, когда он голоден», т.е. не следует презирать грешного, когда он  приходит тайком участвовать в исполнении религиозной обязанности.

(Маймонид, Киддуш Гашем).

33)
Грех неумышленный оскверняет тело, грех же умышленный оскверняет душу, потому что человек, совершающий преступление ненамеренно и необдуманно, а только случайным образом, может считаться как бы вынужденным к этому; преступление же с заранее обдуманным намерением и есть настоящее осквернение себя.

(Р. Иосуа Ибн Шоеб в проповеди к кн. Исходу).

ГЛАВА XІV.

ВАЖНОСТЬ ПРИСЯГИ И ОБЕТОВ.

1) Судебная присяга произносится на каком угодно языке. Присягающему говорят: «Знай, что весь мир затрепетал, когда Всесвятой изрек на Синае: «Не произноси имени Превечного, Бога твоего, во лжи»; что при всех грехах, предусмотренных св. писанием, говорится о прощении, а о присяге сказано: «И не оставит без наказания»; что за все грехи, предусмотренные св. писанием, взыскивают лишь с преступника, а за присягу взыскивают с него и с его родни, как сказано: (Эккл. 5, 5) «Не дозволяй устам твоим вводить в грех плоть твою», а плоть есть ничто иное, как родня, как сказано: (Ис. 58,7) «А от плоти своей не отвернись»; что за все грехи, предусмотренные св. писанием, взыскивают лишь с преступника, а за присягу взыскивают с него и со всего мира, как сказано: (Ос. 4, 2) «И клянутся и лгут»...
 *); что при всех грехах, предусмотренных св. писанием, если преступник имеет заслуги, отсрочивают ему наказание на два, на три поколения, а за присягу взыскивают с него сейчас, как сказано: (Зах. 5, 4). «Я выпустил его, (проклятие), говорит Бог воинств, и придет оно в дом татя и в дом клянущегося именем Моим во лжи, и возляжет на доме его, и погубит его, и дерева его, и камни его».— «Я выпустил его»—значит сей час; «и придет оно в дом татя»—т.е. злоупотребляющего неведением людей, который, не имея денег у своего товарища, требует от него и заставляет его клясться; «и в дом клянущегося именем Моим во лжи» — буквально;»и возляжет на доме его, и погубит его, и дерева его, и камни его»—из этого заключаем, что вещи, которых огонь и вода не могут истребить,   клятвопреступничество истребляет».   Если он говорит: „я не клянусь", то отпускают его сейчас; но если он говорит: «я поклянусь», то присутствующие говорят друг другу: «Отойдите от шатров нечестивых людей сих (Чис. 18, 28). И когда приводят его к присяге,   говорят ему:  «3най,  что не по желанию твоему приводят тебя к присяге, но по повелению Вездесущего и суда».

(Шевуот 39а).

2)
Лютые звери нападают на страну за ложную присягу.

(Абот 5, 5).

3)
Р. Иона говорит: За ложную присягу (наказывается человек); а р. Иоси говорит: даже за верную. Р. Хизкия согласуется с мнением р. Иоси. Раз случилось, что одна женщина пошла замесить тесто у своей знакомой; в кончике же ее платка были завязаны два золотых, которые выпали и смешались с тестом. Прейдя домой, она стала их искать и не нашла. Она вернулась к своей знакомой и говорит: отдай мне мои два золотых, которые я выронила в твоем доме. Та говорит ей: я ничего не знаю; если знаю о них, то да похороню своего сына. Она его похоронила. Во время похорон до нее дошли толки: «не знай она о золотых, она не похоронила бы его»; на это она отвечала: если я знаю о золотых, то да похороню второго сына. Она и его похоронила. Когда пришли утешать ее и разрезали один из хлебов, то нашли в нем два золотых. Поэтому случаю и сложилась поговорка: «Прав ли ты, виноват ли ты—к присяге не ходи».

(Иер. Шев., гл. 6, 1).

4)
Р. Янай сидел и учил от имени р. Симеона: «Не допускают к присяге того, кто сам напрашивается на нее». С Бар-Талмионом (Варфоломеем) случилось следующее: какой-то человек отдал ему на хранение 20 золотых. Когда тот потребовал их обратно, Бар-Талмион ответил: то, что ты дал мне на хранение, я тебе уже возвратил. Присягни! — сказал тот. Что сделал Бар-Талмион? Он взял палку, выдолбил ее внутри, положил туда эти золотые и стал опираться на нее. Потом сказал истцу: подержи немного эту палку и я присягну тебе. Когда они пришли в синагогу, он сказал: клянусь владыкой этой обители, что то, что ты мне дал, я тебе отдал. Вдруг палка выпала из рук державшего ее   и золотые стали рассыпаться,   а истец стал их подбирать.   «Подбирай, подбирай,—сказал ему Бар-Талмион: ты свое подбираешь».

(Лев. раб. 86).

5)
«Клятва пред Господом да будет между обоими» (Исх. 22, 10), т. е. она остается между заинтересованными в ней; как заклинающий так и клянущийся во лжи — несут ответственность за эту ложь.

(Иер. Шев., гл. 6, 1)

6)
За воровство и за ложную присягу ниспосылается проказа как сказано: (Зах. 5, 4). «И придет она в дом вора и в дом клянущегося именем Моим во лжи, и возляжет на доме его и погубит его, и дерево его и камни его». Что может истребить дерево и камни? Проказа, при появлении которой велено: (Лев. 14, 45). «Пусть сломят сей дом, и камни его и дерево его».

(Ялкут 159).

7)
«Я Превечный, Бог твой» и т. д.; «Да не будет у тебя других богов» и т. д.; «Не произноси имени Превечного, Бога твоего, напрасно и т. д.» (Исх. 20). Сопоставление этих изречений имеет тот смысл, что кто привык к ложной или напрасной присяге, тот все равно, как бы служил идолам, не делал угодного Тому, Который рек и стал свет, и не принял на себя вполне ига Царства Небесного; а кто избегает ложную и напрасную присягу, тот делает угодное Всесвятому и принимает на себя иго Царства Небесного вполне. За все совершенные человеком преступления, предусмотренные св. писанием, Всевышний взыскивает на его теле; за ложную же присягу Он взыскивает с него на его теле и его имуществе, как сказано: (Зах. 5,4) «И погубит его и дерево его, и камни его».

(Тана дебе Элиягу 5).

8)
Р. Симон Праведный сказал: От роду не отведывал я жертвы повинности осквернившегося назорея, кроме одного раза. Однажды пришел какой-то назорей с юга. Увидев, что у него красивые глаза и приятное лицо, и что кудри завиты у него локонами, я сказал ему: „Сын мой, почему тебе понравилось испортить твои красивые волосы"? И он мне ответил: ,,Я был пастухом у отца моего в моем городе; раз шел я зачерпнуть воды из ключа и увидел свое отражение; тогда напал на меня искуситель   и хотел извести меня из света. Нечестивый — сказал я  себе—зачем ты кичишься на свете, который тебе не принадлежит, и тем, что должно сделаться червем и гадом? Клянусь, что обрею себя во имя Всевышнего". Я встал, поцеловал его в голову и сказал ему: подобные тебе назореи да умножатся в Израиле.

(Нед. 9б).

9)
Учили: Никогда не привыкай к обетам, ибо кончишь тем, что будешь нарушать и клятвы.

(Там-же 20б).

10)
Р. Гидел именем Рава говорит: Откуда мы знаем, что можно клясться исполнять заповеди? Из стиха: (Пс. 119, 106). «Я дал клятву и исполню ее: соблюдать Твои справедливые законы».

(Темура 3б).

11)
«И не убили их (Гаваонитян) сыны Израилевы, ибо поклялись им начальники народа» (Иисус Навин 9). Так как Гаваонитяне солгали, говоря: «из дальней страны мы пришли», то клятва собственно не была обязательна для Израильтян, но последние не убили их   для того,   чтобы святить   имя Бога.
 *)

(Гитин 46а).

12)
«Облака и ветер, а дождя нет: — человек чванящийся ложным даянием» (Прит. 25, 14). За то, что дают обеты всенародно и не исполняют их, небеса воздерживаются давать росу и дождь. Зачем человеку хвастать мнимой благотворительностью? (Екл. 4, 5). «Лучше не давай обетов, чем давать и не исполнять их».

(Мидраш к Прит. 25).

13)
Воспрещается Израильтянам присягать ложно именем Всесвятого и для присягнувшего во лжи именем Всесвятого нет прощения во веки; и не только присягать во лжи, но даже произносить имя Всевышнего понапрасну запрещено, так как в стихе сказано: (Исх. 20) «Не произноси имени Превечнаго и т. д.» и не сказано: не клянись.

(Р. Ахаи Гаон, Шеильтот отд. Итро).

14)
Привыкший к клятвам, клянется иногда невольно, в силу привычки; а потому человек не должен клясться даже в правде, потому что, привыкнув к клятве, он будет клясться и сегодня и завтра, так что она сделается для него обыденной и потеряет в его глазах всю свою важность. 

(Мид. к 10 зап., изд. в Варшаве, 24).

15)
Никому, ни великому ученому, ни писателю, не дозволяется освобождать кого либо от данной им присяги, будь она на свитке св. писания или именем Создателя; никакой человек не имеет права уничтожить ее или разрешить от нее. Это закон.

(Слова р. Гаи Гаон, приведенные в Responsa Рашбо, 26).

16)
Один из праведных сказал своим ученикам: Хотя св. писание и позволило нам клясться именем Создателя в правде, но я вам не советую клясться Его именем ни во лжи, ни в правде. Говорите всегда «да» или «нет».

(Ховот Галевавот шаар хешбон ганефеш, гл. 3).

17) Смысл упоминания имени Бога в присяге таков: как Бог правдив, так и присяга правдива. И так, если присягающий не исполняет своих слов, то он как бы отрицает Бога. У Египтян есть обычай, что если кто поклянется именем царя и не исполнит своих слов, он подвергается смертной казни, за то, что публично осквернил имя царя. Если же это имеет место в отношении к царю из плоти и крови, то тем паче должен человек беречься, чтобы уста его не привели его к греху, произнося имя Бога во лжи! Так мы видим, что все Израильтяне, нарушившие клятву в деле Гаваонской наложницы (Судей 19, 20), т. е. все жители Иависа Галаадскаго, не исключая женщин и детей, умерщвлены были, чего не делается даже с нарушителями субботних законов. Саул хотел убить своего сына Ионафана за нарушение клятвы, которой тот вовсе не слушал (I Сам. 14). Бог ниспослал голод на Израильтян по милости Саула и его дома, нарушивших клятву, данную Гаваонитянам, и умилостивился только тогда, когда потомки Саула погибли (II Сам. 21). В десяти заповедях определяется наказание только за идолопоклонство и клятвопреступление.

(Шааре-Тешуба р. Ионы).

18) Многие думают, что произносящий имя Бога понапрасну не совершает большого   преступления.   Но я докажу им,   что это преступление важнее всех других, запрещенных в последующих заповедях, так как прелюбодеяние и убийство суть преступления затруднительные, по причине страха невыполнимые во всякое время; но привыкающий клясться понапрасну, может в день произнести бесчисленное множество клятв. Он наконец так привыкает к этому преступлению, что совершает его бессознательно, и если его станут упрекать, почему он только что клялся, то он поклянется, что он не клялся, так как по причине сильной привычки каждому слову предпослать клятву, оп вовсе не чувствует, что клялся. И если бы Израиль сделал только этот грех, то его одного совершенно достаточно было бы, чтобы продолжать время его изгнания и страдания. Я докажу ошибку полагающих, что напрасная клятва не есть важный грех еще тем, что убийца, убивая своего врага, удовлетворяет лишь временному чувству мести; прелюбодей удовлетворяет лишь своей временной страсти; даже вор крадет лишь, когда он нуждается, и ложный свидетель лжет, когда ему нужно прислуживаться или мстить кому-нибудь; но клянущийся понапрасну бесчестит имя Бога публично во всякое время, без всякой для себя пользы.

(Ибн Эзра в комментарии к 10 заповедям).

19)
Какой-то еврей должен был присягать в деле с каким-то иноверцем. Что мне делать? спрашивал еврей, — если я присягну, то я, благодаря правдивой присяге, получу свои деньги и отдам половину на благотворительные цели. На это сказал ему один ученый: Если даже отдашь все и еще прибавишь из своего кармана, то все-таки гораздо лучше, что бы ты ничего не давал и не присягал, хотя правдиво, ибо сколько. городов было разрушено за верные клятвы! По этому, человек должен стараться совершать сделки, как с иноверцами, так и с евреями не иначе, как при свидетелях.

(Сеф.  Хасид. 608).

20)
Поклялся ли кто сам или был заклинаем другим, хотя бы этот другой был идолопоклонник или малолетний, все равно, но коль скоро он ответил; «аминь», он уже обязан сдержать клятву, потому что отвечать „аминь" после клятвы все равно, что самому произнести ее. Все равно, отвечает ли он: „аминь", или каким-нибудь другим словом, имеющим тот же смысл, как например «да», «я обязан исполнить сию клятву", или другим подобным выражением — клятва считается   правильной во всех   отношениях.

(Маймонид,  Яд,  гал Шев гл.2   § )
21)
Если поклялись малолетки и они понимают значение клятвы, то хотя они и не обязаны, их однако ж заставляют сдержать свою клятву, дабы внушить им страх пред клятвой, с которой они не обращались бы легкомысленно. И если предмет клятвы был таков, что ребенок не может исполнить его без вреда для себя, например, если он поклялся поститься или не есть мяса долгое время, то отец или наставник разрешает его от данной им клятвы, предварительно побранив его, дабы он привык осторожно обращаться с клятвой. Весьма осторожно следует обращаться с детьми, научая их говорить правду без клятвы, чтобы они не усвоили себе привычки постоянно клясться, подобно идолопоклонникам. Эта обязанность лежит на родителях и первоначальных учителях,

(Маймонид, там же 12).

22)
Если суд присудит кому-нибудь присягу, а тот знает, что он не прав, то ему не позволяется сказать: «я принимаю присягу» с целью напугать противника, между тем как он вовсе не намерен присягать,  потому что сказано: «Не произноси имени Превечного, Бога твоего, и т. д.», а под этим подразумевается воспрещение принимать на себя ложную присягу. Так сказано в Мехилте: Не дозволяется клясться понапрасну, хотя и правдиво, потому что в стихе сказано: лашов, что значит понапрасну. Также если человек заставляет другого клясться понапрасну, то грех его велик. А кто знает, что если он поклянется, то люди будут подозревать, что он ложно клялся, тот должен в честь Всевышнего воздержаться от клятвы, хотя бы он был прав.

(Шааре Тешубе р. Ионы 4, 27).

23)
«Если дашь обет Превечному, Богу твоему, немедленно исполни его» (Втор. 23, 22). А потому полагается наказание за замедление в исполнении обетов и обязательной милостыни. Если даже замедление произошло от забвения, то и тогда полагается наказание, так как человек, зная, что ему свойственно забывать, должен был стараться затвердить свои обеты, дабы не забыть их, потому что сказано: (Эккл. б, б). «Не давай устам своим ввести в грех плоть свою и не говори пред ангелом, что это ошибка: для чего тебе, чтобы разгневался- Бог на голос твой и погубил деяния рук твоих». В другом же месте сказано: (Втор. 23, 23). «И если ты не дашь обета, то не будет на тебе  греха», из чего наши учители   заключили.   что  если будешь  давать обеты, то будет на тебе грех, так как обеты служат камнем преткновения для дающего их, который иногда изменяет или замедляет их исполнение. Действительно, истинно благочестивые творят добро без всяких обетов и дают последние только тогда, когда находятся в несчастии, как это рассказывается о Иакове: (Бытие 28, 20) «И положил Иаков обет». Также когда собираются представители народа для оказания помощи бедным, даются обеты публично, всенародно, с целью побудить народ, у которого притупилось чувство сострадания, последовать этому примеру. Так мы находим в стихе: (I Пар. 29,2). «И сказал царь Давид всему собранию и т. д. всеми силами я заготовил и т. д. Не поусердствует ли еще кто жертвовать сегодня для Господа? И стали начальники семейств и начальники колен Израилевых и т. д. И радовался народ усердию их».

(Там же 5, 30).

25)
Человек должен очень и очень остерегаться обетов, даже в несчастии. Сефер Хасидим говорит следующее: «Хотя в Тосфоте сказано, что можно давать обеты во время несчастия, но это относится только к прежним поколениям, которые были уверены, что не нарушат своих обещаний, не смотря ни на какие препятствия, чего нельзя сказать о позднейших поколениях. В талмуде Иерусалимском сказано: Дающий обет выдает на себя обязательство, так как он ставит себя на степень благочестива, будучи уверен, что исполнит свой обет. По этому осторожный человек должен избегать обетов, чтобы не впасть в великий грех. Принимая на себя какое-нибудь обязательство, человек должен прибавить: «без обета». Тем не менее он и тогда должен исполнить обещание, потому что это все-таки предусмотрено   стихом: (Втор. 23, 24).    «Что   вышло   из   уст твоих, соблюдай».

(Шебет-Мусар гл. 20).

26)
Важность клятв, обетов и анафем известна всем. Грех произносящего клятву, даже правдивую, непростителен. И хотя бы он отличался познаниями и добродетелью, все-таки горе ему, что он родился. Блаженной памяти учители наши много распространяются об этом в талмуде, мидрашим и Зогаре. Поэтому осторожный человек должен беречься произнести во всю жизнь свою даже самую легкую клятву, в которой вовсе не упоминается имя Бога, как, например, клясться своей собственной жизнью или, указывая на стол, сказать: «как это есть стол», и тому подобные клятвенные формулы; и ему следует   также предостерегать своих детей, с тем, чтобы те, в свою очередь, передавали это своим детям и т. д. на вечные времена. А так как человек, будучи в сердцах, или желая усилить значение своих слов, имеет обыкновение подкреплять их клятвой именем Бога или каким-нибудь из Его титулов, то должно установить себе какое-нибудь изречение для употребления в подобных случаях, и заставлять также жену и домочадцев привыкать к этому изречению. Блаженной памяти, учитель мой Магараш имел обыкновение говорить: «без обета», или «без клятвы». Это заменяло ему клятву сделать что-нибудь или не сделать; даже в гневе он говорил тоже самое, только возвысив голос. К этому он заставлял привыкать и своих учеников. И вы, мои дети, удержите это изречение для себя ч для своих потомков во веки, и шествуйте по следам моего учителя Магараш, блаженной памяти.

(Шело, шаар Гаотиот).

27) Судья, который слишком легко относится к присяге, без разбора давая ее всякому негодяю, гоняющемуся за нею и не имеющему верного понятия о ее важности, несомненно совершает грех, причиняя ущерб как частным, так и общим интересам всего народа. Например, если, сохрани Боже, окажется, что какой-нибудь нечестивый еврей, имея дело с иноверцем, даст ложную присягу, то для такого греха не существует никакого искупления, потому что, кроме клятвопреступления, он обесчестил имя Бога, так как иноверец, зная, что еврей должен ему деньги и ложной присягой избавляет себя от уплаты, может сказать: «вот тебе народ Божий, который Он избрал себе из всех других народов! Что Ему понравилось в них? Чего Он добился от них? Они ведь, как все другие темные народы, которые не знают о Боге и творимых Им чудесах».

(Мишнат хахамим, 49).

28) В Притчах (21, 23) сказано: „Охраняющий уста свои и язык свой, охраняет от бед душу свою". Р. Иуда Ганаси (патриарх) осведомлялся о потомстве р. Трифона, имевшего обыкновение говорить вместо клятвы: «погуби я своих сыновей»! и оказалось, что он был наказан тем, что у него не было сыновей, а были только дочери. Поэтому не должно клясться жизнью своих детей или своих родителей, или сказать: чтобы я так удостоился благ будущей жизни; и вообще,   не должно   вовсе клясться. Если поверят ему на слово—хорошо, если нет—то пусть не обращает на это внимания.

(Сефер Хасидим 416).

29)
Ни в одном из тех мест, в которых св. писание предостерегает от клятвопреступления, оно не делает разницы между клянущимся еврею или не еврею, как мы это находим относительно других предметов, где закон различает между евреем и иноверцем, как, например: (Исх. 22, 25) «Если дашь деньги бедному из народа Моего». (Втор. 23. 20) «Иноземцу отдавай в рост, а брату своему не отдавай в рост» (Лев. 25, 36) «Чтобы жил брат твой с тобою» и т. п. Это потому, что в принципе закон воспрещает клясться во лжи или понапрасну именем Всесвятого; какое же нам дело до того, кто заставляет клясться—Еврей или иноверец?

(Р. Элеазар Флекельс, Тешуба Меагаба ч. 1, ст. 26).

30)
Вообще говоря, нерушимость клятвы поддерживает свет, и если бы человек не придавал веры клятвам своего ближнего, то благоустройство общества не могло бы устоять. Еще раньше откровения на Синае люди уже верили друг другу на клятву, хотя были различных религиозных воззрений. Иаков поверил клятве Эсава, а Лаван поверил Иакову, когда тот поклялся ему предметом страха отца своего, хотя Лаван сам был идолопоклонником. Это потому, что клятва была гражданским актом, необходимым для избежания несправедливости в межчеловеческих отношениях, так как во многих спорных делах, при которых нет ни свидетелей, ни явных доказательств, одна клятва может повести к какому-нибудь соглашению. А потому, клятвопреступник не только попирает ногами заповеди Божьи, но и разрушает основы общественного благоустройства. И как прекрасны слова, блаженной памяти, мудрецов наших (Тр. Шеб.39б): «Знай, что весь свет затрепетал, когда Всесвятой изрек на Синае: не произноси имени Превечного, Бога твоего, во лжи». Действительно, клятвопреступник расшатывает и разрушает весь строй общественной жизни и подкапывает все основы законов гражданственности: не один только дом Израилев, но весь свет затрепетал.

(Там же).

31)
Важность клятвы, кому бы она ни давалась, доказывается следующими соображениями. Известно, что в отношении к семи племенам Бог повелел: (Втор. 7, 2) «Предай их заклятию, не вступай с ними в союз и не щади их». При всем том, когда два соглядатая поклялись сохранить в живых Рахаву и все ее семейство, то Иудеи утвердили и приняли на себя их клятву, и Иисус Навин оставил их в живых.

Теперь посмотрим, сколько предлогов имели Израильтяне нарушить эту клятву.

Во-первых, хотя оба соглядатая поклялись ей, но разве весь народ Израильский был обязан одобрить и утвердить их клятву? Во-вторых, сами соглядатаи были принуждены к клятве опасностью своей жизни. В третьих, клятва их не могла иметь силы, так как она шла в разрез с повелением Божиим. В четвертых, Рахав и все ее семейство были идолопоклонниками. В пятых, все семь племен были очень испорчены и совершали вся кия, противные Богу, мерзости Из этого мы можем сделать следующие пять заключений: 1) что клятва имеет громадную важность, даже, когда заклинающий—язычник, 2) даже, когда он многогрешный чёловек, совершающий всякие преступления; 3) даже, когда она нарушает заповедь; 4) что принуждение и предварительные заявления не могут быть предлогами к нарушению клятвы, и наконец 5) что всякий Израильтянин должен стараться всеми силами, чтобы его единоверец не сделался клятвопреступником.

И если кто поспорит и скажет: другое дело Рахав, которая оказала большие услуги всему Израилю тем, что избавила от опасности обоих соглядатаев и была причиной того, что Израильтянам стало известно о расположении города Иерихона, и если бы они не исполнили данной ей клятвы, то они оказались бы отплачивающими злом за добро—а нет хуже неблагодарности: то можно указать ему на дело Гаваонитян, которые посредством хитрости выманили у начальников народа клятву и заключение союза; однако, благодаря этой клятве, их не убили даже тогда, когда обман их стал известен всем. И стих ясно говорит: (Ис. Нав. 9, 20) «А вот, что сделаем с ними: оставим их в живых, чтобы не постиг нас гнев за клятву, которою мы клялись им». Это одно из неопровержимых доказательств, что еврею воспрещается давать ложную клятву, кому бы то ни было, какой бы веры и народности ни был тот, кому клянутся; при чем не принимается во внимание никакой предлог в мире, хотя бы клятва была вынуждена и обманом. Вообще, никакая оговорка не принимается в оправдание клятвопреступления.

(Там же).

 32) Клянущийся нееврею, даже язычнику, и нарушающий клятву, бесчестит имя Бога. Это мы можем заключить из дела Седекии, который нарушил клятву, данную Навуходоносору, и был наказан. Стих так говорит: (Ез. 17, 19). «Как Я жив, если за клятву Мою, которою он пренебрег, и за союз Мой, который он уничтожил, не воздам его голове».

(Раббену Бахия. Кад-га Кемах «О присяге»).

33
 Нам, евреям, запрещено давать ложную присягу, даже когда не держим никакого свитка в руках, так как сила присяги не в свитке, но в словах присягающего, и лишь только последний скажет: присягаю, что сделал или не сделал того-то и того-то, что сделаю или не сделаю того-то и того-то, присяга уже считается законной. Об этом предмете говорится много раз в Пятикнижии, повторяется в Пророках и Писаниях, объясняется в Талмуде, его комментариях, в Маймониде и в Шульхан-Арухе. Мы приведем здесь все доказательства одно за другим.

а) В Пятикнижии сказано: (Исх. 20, 7) «Не произноси имени Превечного, Бога твоего, во лжи», при чем не упоминается ни о каком условии. Также сказано: (Лев. 5, 4) „Или, если кто безрассудно устами своими поклянется сделать что-нибудь худое или доброе, какое бы то ни было дело, в котором люди безрассудно клянутся и т. д., то он повинен в этом». Ясно, стало быть, что сущность клятвы в произнесенном устами. Дальше. Нет предмета,   который   был  бы   обставлен   в   Пятикнижии   такими страшными и ужасающими церемониями, как клятва, произносимая женой, заподозренной в неверности мужу, так как клятва эта произносится в святилище, при том, предмет ее очень важен; а между тем, нет там никакого намека на то, чтобы священник взял свиток и дал клянущейся, ибо в стихе сказано: (Чис. 5, 19—22) «И заклянет ее священник и скажет жене» и т. д. и скажет жена: „аминь, аминь". Значит, сила клятвы заключается в произнесении слов, и даже не необходимо, чтобы сам клянущийся   произносил их,   но если кто-нибудь другой   читает ему клятвенную формулу, и он только говорит: аминь, то клятва считается законной во всех отношениях. Также сказано: (Там же 30, 3). «Если кто дает обет Господу или поклянется клятвой, положив зарок на душу свою, то он не должен нарушать слово свое, но должен исполнить все, что вышло из уст его. Стало быть, суть клятвы в словах, произнесенных устами.

б)
Тоже самое повторяется и в Пророках, в деле Рахавы. Рахав заклинала соглядатаев у нее в доме. Те ведь шли тайком, чтобы не узнали в них Израильтян, и конечно, не имели у себя в то время никакого свитка; при всем том народ принял их клятву на себя. Гаваонитяне хитростью выманили у начальников народа клятву и заключение союза. Союз был заключен без ведома первосвященника Элеазара, как сказано: (Иис. Нав. 9, 14). «Израильтяне взяли их хлеба и Господа не вопросили». А ведь тогда у всего народа был только один свиток Торы (как видно из Втор. 31, 9, 25), который лежал в ковчеге завета Господня, находившемся в ведении первосвященника; если же последний ничего не знал о союзе, то, следовательно, у них при клятве не было свитка. А так как народу было очень трудно исполнить эту клятву, то если отсутствие свитка во время клятвы могло быть предлогом к нарушению клятвы, почему же они ее не уничтожили? Из этого ясно, что клятва имеет силу даже, когда произносится без свитка Торы в руках. Точно также заклинал Ионафан Давида в поле, когда они спрятались от Саула, где у них, без сомненья, не было свитка Торы.

в)
В Писаниях мы видим, что Боаз поклялся Рут в гумне, лежа на своей постели (Рут 3:13). Где же они могли там иметь свиток? Стало быть, клятва считается законной даже, когда клянущийся не держит в руках свитка Торы.

г)
Маймонид, объясняя разные роды клятвы, не упоминает ничего о необходимости держать свиток Торы, или какую-нибудь другую священную книгу в руках, во время клятвы. В Шулхан-Арухе (Иоре-Деа ст. 237 § 1) сказано: Если кто скажет: я клянусь, что сделаю то и то, или не сделаю этого, то это считается клятвой, хотя бы он не припомнил при этом ни одного из имен или эпитетов Бога. Рамо прибавляет там же: Нет никакого различия между произносящим клятву на священном языке или на каком-нибудь другом. Там же в § 2 сказано: Если заклинал его другой и он ответил: аминь, или что-нибудь другое, имеющее утвердительный смысл, как напр. да, или: принимаю твои  слова,   то это все равно,   как бы он  сам клялся. И так ясно, что только произнесение клятвы или утверждение ее  посредством «аминь» сообщают клятве всю ее силу.

д)
Даже дающий обет или клянущийся во сне, по мнению Рашбо, должен просить десять человек, чтобы они разрешили его от клятвы, потому что даже тень клятвы также очень важна. Даже Рош, который говорит, что обет и клятва, данные во сне, не имеют никакого значения, мотивирует свое мнение только тем, что клятвы и обеты должны совершаться сознательно, равным участием как уст, так и сердца, а тут нет ни того, ни другого, но никак не тем, что клятва во сне совершается без свитка Торы.

е)
Если же кто хочет клясться с книгой в руках, то все равно, будет ли это свиток Торы или какая-нибудь другая книга или свиток забракованный, по причине порчи, который конечно не хуже, чем Пятикнижие или другие печатные книги, содержа в себе многие имена Всесвятаго и будучи написан при условиях, необходимых для святости настоящего свитка Торы. В Шулхан-Арухе (Иора-Деа 237, 6)сказано: Если кто поклялся небом и землею и тому подобными предметами, хотя он думает в то время о Том, Кто их создал, это все-таки не клятва. Тоже самое, если кто поклялся какою-нибудь книгою из пророков или из других частей писания, священным столом (находившимся в храме) или каким-нибудь другим священным сосудом, то его напугают и делают вид, как бы это было клятвой. Рамо замечает по этому поводу следующее: Это только,—когда клянущийся не взял предметов в руки, но если он взял в руки что-нибудь написанное ассирийским шрифтом, хотя бы это была книга, трактующая о светских предметах, или просто азбука, в которой нет ничего, кроме отдельных букв, и поклялся, то клятва считается настоящей. Автор «Сифте Коген» прибавляет от имени р. Меира Минца: Даже, если клянущийся только положил руку на эти предметы, то это все равно, как бы он взял их в руки.

ж)
А то, что дают клянущемуся свиток в руки, так это только, чтобы напугать его и напомнить наказание, которым Пятикнижие угрожает клятвопреступнику. Кроме того, не все клятвы обставляются такими угрозами, как и говорится в Шулхан-Арухе (Хошен Мишпат гл. 87 § 13), что при клятве, определяемой самым св. писанием, нужно держать священный предмет в руках; тоже самое при клятвах, определяемых учеными, кроме клятвы присужденной (гесет, которую определяют талмудисты в известном случае), при которой не нужно держать никакого священного предмета в руках.

з) А таким священным предметом может быть не только свиток Торы, но и другая книга, как объясняется в Шулхан-Арухе (Хош. Мишпат гл. 51, § 15). И достаточно, если он держит только филактерии в руках, так как теперь даже самый недостойный еврей, самый ничтожный из ничтожных, надевает филактерии ежедневно. Свиток же Торы, хотя он попорчен в одном или нескольких местах, все-таки сохраняет еще свою святость, так как мы можем еще, поправив его, читать по нему публично и совершать установленные для этого случая славословия, чего мы не могли бы делать, если бы полагали, что с появлением в свитке порчи, святость уходит от него безвозвратно. Даже, когда порча еще существует, забракованным считается только испорченное слово или буква; весь же остальной свиток вполне сохраняет свою святость. И так, почему бы нельзя было держать такого свитка в руках во время клятвы?'

и) Важным для нашего предмета доказательством может служить сказанное талмудистами: Испорченный свиток, если в нем остались неиспорченными 85 букв (как например, глава: «Когда поднимается ковчег в путь»(Чис. 10, 25), в которой столько же букв) спасают его от пожара в субботу (Трак. Суб. 116а). Ясно, что святость свитка не прекращается даже, когда он сгнил в такой степени.

к) В наши же дни вовсе не видать таких свитков, которые были бы совсем испорчены, так как свиток подразделяется на 5 частей, из которых каждая есть самостоятельная книга. Если же найдется порча в одной из них, или даже в двух, в четырех, если только одна книга осталась неповрежденной, то по этой оставшейся книге можно читать публично и совершать благословение: «Который дал нам закон праведный». А так как у нас вовсе нет свитков, в которых все пять книг были бы совсем испорчены, то клянущийся, следовательно, держит в руках, по крайней мере, одну книгу совершенно правильную.

л) И так, дело ясно без всякого сомнения. Кроме того, что не позволяется давать ложную клятву даже без всякой книги в руках, даже там, где необходимо напугать посредством свитка Торы, нет никакой разницы, относительно святости, между вполне правильным и несколько испорченным свитком. Можно даже преднамеренно давать клянущемуся в руки свиток, в котором есть некоторая порча.

м) Дающий  же ложную клятву,  хотя бы только присужденную, и не держа в руках никакого священного предмета,  если только мы верно знаем, что клятва ложна, считается у нас, народа Израильского, преступником, теряющим право быть свидетелем или допущенным к присяге, как это явствует из слов Шульхан Аруха  (Хош. Миш. гл. 34 § 5).

(Нода Би—иегуда, Иоре-Деа, вопрос 72).

34) Рукобитие
 есть   предмет первой  важности.   Оно важнее клятвы: поэтому ученые говорили, что оно никогда не может быть признано недействительным. Так говорится о Седекии: 
(Иез.   17, 18). «И презрел он  клятву, чтобы   нарушить   договор: а ведь он дал руку и сделал все это,—не будет спасен». Таков же смысл и в словах, сказанных Рувимом его отцу: (Бытие 24, 37) «Отдай его на мою руку; я возвращу его тебе».

(Р. И. Эбн-Шоеб в своих проповедях).

ГЛАВА XV. 

ЗАСЛУГА И ВИНА.

1)
Рабби говорит: Блюди с одинаковою ревностью маловажную заповедь, как и важную, ибо ты не знаешь  размера возмездия за исполнение заповедей.   Сравнивай убыток от исполнения заповеди с возмездием за оное, равно как и выгоду от совершения греха с наказанием за него.

(Пирке Абот, 2, 1).

2)
Бен-Азай учит: Стремись к исполнению даже маловажной заповеди и беги от проступка, ибо исполнение одной заповеди вызывает исполнение другой, и один проступок влечет за собою другой, так что добродетель сама себе награда, а наказание порока—сам порок.

(Там же 4, 2).

3)
Р. Елиэзер с. Иакова   говорит: Кто исполняет   одну заповедь,   приобретает   себе ходатая,   а   кто  совершает   одно   преступление,   приобретает   себе   обвинителя.   Покаяние же и добрые дела—броня против ударов.

(Там же  4, 13).

4)
«И споткнутся друг о друга» (Лев. 26, 36), т. е. один о грехи другого. Из этого видно, что все Израильтяне ответственны друг за друга.

(Там же 5, 21).

5)
Рабби учит: Кто исполняет одну заповедь, не должен радоваться исполнению одной этой заповеди, потому что она повлечет за собою исполнение еще многих заповедей, а кто совершает один проступок не должен грустить об этом одном проступке,   потому что последний влечет за собою еще много других проступков.

(Сифри Бамидб. 112).

6)
Бен-Азай проповедовал: «Мертвые мухи портят и делают зловонным елей мирроварника» (Еккл. 10, 1). Подобно тому, как одна мертвая муха может испортить весь елей мирроварника, так и одно преступление может лишить человека всех его заслуг.

(Иер. Киддушин 81, 14).

7)
«Я обращу лицо Мое на человека того и на семейство его» (Лев. 20, 5). Р. Симеон по поводу этого стиха спросил: если один человек согрешил, то чем виновато семейство его? И сам же ответил: знай, если один в семействе мытарь, то уже все его семейство мытари; если один в семействе занимается грабительством, то уже все его семейство грабители, так как они скрывают его.

(Шабуот 39а).

8)
Р. Симеон говорит: Египтяне вогнали Израильтян в море, а Идумеяне встретили Израильтян мечем, однако ж как о тех, так и о других сказано? что дети их в третьем роде могут быть приняты в общество Израильтян. Об Амонитянах же и Моавитянах, строивших козни, чтобы ввести Израиля в грех, сказано, что их во веки нельзя принимать в общество Израильтян. Из этого видно, что вводить человека в грех, хуже, чем убивать его, ибо убиением лишают его жизни земной, а введением в грех лишают его жизни вечной.

(Сифри ко Второз. 292, и Бамидбар рабба 21),

9)
Толкователи закона говорят: человека судят по большинству его добрых или дурных дел, и он должен всегда считать себя на половину правым и на половину виноватым. Итак, если он исполняет одну заповедь, то благо ему, потому что этим он дает перевес своей правоте; если же он совершает одно преступление, то горе ему, так как он этим дает перевес своей виновности.

(Еккл.   рабба, 10).

10)
Кому представлялся удобный случай согрешить и он не согрешил, тому дается возмездие, как - бы за исполненную им заповедь.

(Киддушин 39б; ср. Сифри ко Второз. ст. 286).

11)
Р. Симеон сын Елеазара, от имени р. Меира, сказал: Так как человека, равно как и весь мир судят по большинству их добрых или  дурных   дел,   то   каждый   человек  должен  считать себя и весь мир на половину   правым и на половину виновным. Если он исполнил одну лишь заповедь, то благо ему, ибо этим он дал перевес правоте своей и всего мира. Если же он совершил  одно   лишь   преступление,  то горе ему,   ибо этим он дал перевес виновности своей и всего мира. Об этом-то и сказано: (Еккл. 9, 18) «И один  грешник   может   погубить   много добра», т. е. за грех,   совершаемый   одним  грешником,   он и весь мир лишается много добра.

(Тосефта Киддушин 1).

12)
Если заслуги человека образуют большинство, а соделанные им грехи—меньшинство, то взыскивают с него за это меньшинство, дабы воздать ему полное  возмездие в мире будущем.   Если же большинство образуют грехи, а меньшинство—заслуги, то ему тут же воздают за это меньшинство, дабы тем полнее взыскать с него в мире будущем.

(Иер. Пеа. 1, 25).

13)
Р. Самуил сын Нахмена, от имени р. Ионатана, сказал: доброе дело, соделанное человеком в мире сем, предшествует ему в мире будущем, ибо сказано: (Исаия 58, 8) «И праведность твоя будет тебе предшествовать»; соделанный же им грех опутывает и сопровождает его до дня судного, как сказано: (Иов 6, 17) «Запутываются они в извилины дорог своих».

(Авода Зара 5а).

14)
Заслуги человека образуют фонд, приносящий ему плоды (проценты), ибо сказано: (Ис. 3, 10) «Скажите праведнику, что благо (ему); ибо все будут вкушать плоды деяний своих». Грехи тоже образуют фонд, но он не приносит плодов, ибо сказано: (Ис. 3,1 1) «Горе беззаконнику! ибо ему воздано будет по делам рук его». Стих же (Притч. 1, 31) «И будут они есть плоды путей своих» означает, что грех, имеющий последствие, приносит плоды (т. е. наказание);  не имеющий же последствия, не приносит плодов (наказания).

(Кидушин 40а).

15)
Р. Нехемия говорит: (Пс. 62, 1) «Ибо Ты награждаешь каждого по делам его» означает, что, если человек намеревается совершить преступление, но не совершил его, Всесвятой не вменяет ему в вину его намерения, пока оно не приведено в исполнение; если же человек намерен был совершить доброе дело, но по встретившемуся препятствию не совершил его, то Все-святой вменяет ему это намерение в заслугу.

(Шохер-тов 26б).

16)
«По свидетельству двух свидетелей, или трех свидетелей, должен умереть умерщвляемый» (Второз. 17, 6). Спрашивается: почему стих говорит здесь о трех свидетелях, когда достаточно двух? Р. Акиба отвечает: из этого можно вывести заключение, что третий свидетель, если он оказывается ложным, подвергается тому же наказанию, какому подвергаются первые два, когда они свидетельствовали ложно. Стало быть, пособляющий преступнику несет ту же кару, как и сам преступник; пособляющий же добротворителю получает ту же награду, как и сам добротворитель.

(Маккот 5б, Сингедрин, 9а).

17)
Учили: дозволяется спасать (от пожара в субботу) футляр свитка св. писания вместе со свитком. Поэтому знай, что блаженны праведники и блаженны держащиеся их, как сказано: (Бытие, 8, 1) «Тогда Бог вспомнил о Ное, и о всех зверях, и о всем скоте, бывшем с ним в ковчеге», т. е. ради Ноя вспомнил Он о всех их. И горе порочным и горе держащимся их, как сказано: (Быт. 7, 23) «И погибло все существовавшее на поверхности земли, от человека до скота и гада и птицы небесной».

(Танхума 6).

18)
Учили в школе р. Исмаила: Промысл Божий делает (миру) добро через людей добрых, и зло—через людей злых.

(Шаббат 32а, Баб. Батра 79б).

19)
Р. Иоханан, от имени р. Симеона с. Иохаи, прибавляет: вот почему несчастие приписывают злому.

(Баба Батра 109б).

20)
Р. Хия с. Аба, от имени р. Иоханана, сказал: Даже ради одного праведника держится мир,   ибо сказано:   (Притч. 10, 25) «А праведник—основание мира».

(Иома 38а).

21)
Реш Лакиш говорит, что стих (Ис. 5, 14) «За то преисподняя расширит жадный зев свой, и разинет пасть свою без меры», относится даже к такому человеку, который не исполняет хотя одной какой-нибудь заповеди. Р. Иоханан же возразил ему: Такое мнение недостойно владыки! Стих этот относится к тому, который не исполняет ни одной заповеди.

(Сингедрин 110б).

22)
«Благ Превечный, твердыня в день бедствия, и знает надеющихся на Него» (Наум 1, 7). Всесвятой поступает не так как царь земной: когда государство взбунтуется против царя из плоти и крови, он обыкновенно высылает свои легионы и вместе с виновными страдают и невинные; Всесвятой же не так поступает: если все люди приводят Его в ярость, а между ними есть хоть один праведник, Он его спасает, как сказано: (Бытие 8, 1) «Тогда Бог вспомнил о Ное». В Содоме спас Он Лота и дочерей его. На Египет Он наслал тьму, а «всем сынам Израилевым было светло в жилищах их». Что Всесвятой знает надеющихся на Него, видно из того, что Он велел Моисею собрать семьдесят старейшин из тех, которые ради Израиля жертвовали собою в Египте, как сказано: (Чис. 11, 16) «Которых знаешь, что они старейшины народа и приставники его»; это те самые, о которых говорится: (Исх.5,14) «Приставники из сынов Израилевых были биты».

(Ялкут, ч. 2, гл. 2)

23)
Р. Иде проповедовал: Написано: (Исх. 3, 30) «Скажите праведнику, что он добр». Разве есть праведник добрый и праведник не добрый? Но дело в том, что добрый в отношении к Богу и к людям есть праведник истинно добрый, добрый же в отношении к Богу, но злой в отношении к людям есть праведник не добрый. Точно также по поводу того, что написано (Там же) «Горе беззаконнику; он злой», можно спросить: разве есть беззаконник злой и не злой? Но и здесь тоже самое: злой в отношении к Богу и к людям есть беззаконник злой, злой же в отношении к Богу, но не злой в отношении к людям есть беззаконник не злой.

(Киддушин, 40а).

24)
«Из руки в руку порочный не останется безнаказанным» (Притч. 11:21). Смотри, две руки есть у человека,—если он одною рукою крадет, а другою дает милостыню, то он не останется без наказания в будущем.

(Мидраш Мишле гл. 11).

25) Призываю во свидетели небо и землю, что дух   Божий почиет на каждом человеке, смотря по деяниям его, будь он еврей или не еврей, свободный, раб или рабыня.

(Тана дебе Элиягу, 20).

26)
«Слушайте и оживет  душа ваша».   (Исаия 55, 3)  Всесвятой так сказал: когда   человек   упадает с высокой   крыши и получает ушибы на всем теле, то призываемый врач прикладывает пластыри к голове, рукам, ногам, словом, ко всем членам отдельно,   так что все тело покрывается пластырями: но Я не так поступаю: если ухо, один из 248 членов  человеческого тела, слушает слово Божье, то все тело, будучи   даже загрязнено пороками, оживляется.

(Шемот рабба 26).

27)
Доброе намерение Всесвятой засчитывает за доброе дело, а злого   намерения Он не засчитывает   за злое дело».

(Тосефта Пеа 1, 4).

28)
«Ибо   живые   знают,   что   они   умрут»: (Еккл. 9, 5) это праведники, которые и после смерти называются   живыми, и (Там же) «Мертвые ничего   не   знают»,   это порочные,   которые и при жизни называются мертвыми.

(Иер. Берахот, гл. 2).

29)
Р. Берахия говорит: «Время рождаться и время умирать» (Еклл. 3, 2) т. е. блажен человек, у которого минута смерти равна минуте рождения. Подобно тому, как он в минуту рождения чист от греха, он чист и в минуту смерти.

(Там же).

30)
Р. Хие Лулайна учил: (Пс. 92,13) «Благочестивый цветет, как пальма, растет, как кедр на Ливане». Если бы сказано было только как кедр и не как пальма, то полагали бы, что, как кедр не приносит плодов, так и праведник не приносит плодов; а если бы сказано было только как пальма и не как кедр, то полагали бы, что как пальма не пускает отростков на стволе своем, так и праведник не пускает от себя отпрысков: поэтому сказано как пальма и как кедр.

(Баба-батра, 80б).

31)
Бог объявил нам, что неустанное служение Ему есть заслуга, а непокорность — вина; что все, совершаемое рабами Его хранится у Него, как сказано: (Иерем. 32, 19), «Великий в советах и славный делами, Коего очи отверзты на пути сынов человеческих»; также сказано: (Иов, 34,21), «Ибо очи Его смотрят на пути человека» — и что люди действуют поступками своими на души свои и делают их чистыми или грязными, от того о грехах и сказано: «И он носит грех свой», «Он носит преступление свое», «Душа эта,—грех ее на ней». Если же это и скрыто от людей и неизвестно им, Ему однако это известно, как сказано: (Иерем. 17, 10) «Я, Превечный, проникаю сердце, испытую внутреннее».

(Гаэмунот ве-Гадеот, 5).

32)
И не удивительно, что для нас непостижимо вредное влияние поступков человека на душу его, ибо последняя есть существо умственно-отвлеченное, чище существа звезд и атмосферы и недоступна нашему зрению; но Творцу ее это известно.

(Там же).

33)
Исчислю теперь те грехи, за которые человек не освобождается от наказания в мире сем, хотя б он и покаялся. Их четыре; 1-ый, ложная клятва, относительно которой сказано: (Исх. 20, 7), «Ибо Превечный не оставит без наказания того, кто произносит имя Его к неправде"; 2-ой, пролитие невинной крови, относительно чего сказано: (Иоиль. 4. 21). «Загладив, кровь их не заглажу»; 3-ий, прелюбодеяние с замужнею женщиною, относительно чего сказано: (Притчи 6, 29) «Тоже будет с тем, кто приближается к жене ближнего своего; не останется без наказания всяк, кто коснется ее»; 4-ый, ложное свидетельствование, по поводу чего сказано: (Там 19, 5) «Лжесвидетель не останется без наказания,  и кто произносит неправду не будет спасен».

34)
Хотя покаяние этих грешников принимается, однако они не спасаются от наказания в мире сем. Кто причиняет другому вред неимущественный, но ругательством или побоями, освобождается от наказания тогда только, когда получает прощение от обиженного, как мы находим в истории с Иосифом, где сказано: (Бытие 50, 17) „Так скажите Иосифу: прошу, прости же грех братьев твоих». Обидчик должен три раза просить прощения у обиженного, как сказано: (Там же) прошу, прости же, теперь прости же. Если же обиженный умрет, не успев простить. ему,   должен он,   в присутствии  десяти  человек,   сказать три  раза: «я согрешил пред этим,» ибо если б тот жил и не простил бы его после этих слов, то он все таки был бы прощен.

35)
Теперь исчислю те заслуги, за которые человек не может не получить награды в мире сем, хотя бы он совершенно отказался от веры. Их три: почитание родителей, как сказано: (Исход 20, 12), «Почитай отца твоего и мать твою, чтобы продлились дни твои»; сострадание к животным, как сказано: (Второзаконие 22, 7) «Мать отпусти, а детей возьми, чтобы тебе было хорошо и чтобы продлились дни твои»; честность в торговле, как сказано: (Там же 25, 15) «Гиря у тебя должна быть полная и правильная, дабы продлились дни твои на земле».

36)
Считаю нелишним прибавить: что служение знатных имеет большее значение, как сказано: (Псал. 33, 1) «Ликуйте, благочестивые, пред Господом»; за то и грех их непростительнее, как сказано: (Иерем. 23, 11) „Ибо и пророк и священник развратились. «Служение Богу на определенном для этого месте имеет большее значение, как сказано: (Езекиил, 20, 20) „Ибо на святой горе Моей, на вершине горы Израиля, там будет Мне служить весь дом Израилев»; за то и грех на таком месте тем непростительнее, как сказано: (Иеремия 40, 3) «В доме моем Я нашел злодеяния их, говорит Превечный». Воздержность в молодости очень важна, как сказано: (Амос, 2, 11), «И сынов ваших поставил Я в пророки, и юношей ваших в назореи»; развращенность же старика тем гнуснее, как сказано: (Осия 7, 9). «И седина усеяла его, и он все еще неразумен». Честность нищего тем важнее, как сказано: (Притчи 19, 1), «Лучше нищий, живущий в непорочности своей»; грабительство же богатого тем непростительнее, как сказано: (2 Цар. 12, 4) «И взял овечку бедного» и т. д. Помогать врагу—очень важно, как сказано: (1. Цар. 24, 20) «Кто, нашедши врага своего, отпустит его на добрый путь»; вредить же другу тем непростительнее, как сказано: (Псал. 55, 21) «Наложил руку свою на тех, которые с ним в мире, и нарушил союз свой». Кротость знатного тем важнее, как сказано: (Числа 12, 3) «И Моисей был кротче всех людей»; заносчивость же ничтожного тем непростительнее, как сказано: (Псал. 12, 9) «Нечестивые ходят кругом, когда они возвышаются, посрамление для сынов человеческих.» Грабить нищего весьма непростительно, как сказано: (Прит. 30, 14) «Пожирать бедных на земле и нищих из сынов человеческих»; и вредить ученому  и тому,   кто полезен человечеству,   тоже  весьма  непростительно, как сказано: (Амос 5,12) «Ибо Я знаю, как велики преступленья ваши и многочисленны грехи ваши; вы, притеснители праведного, берущие взятки»; грабить же многих тем более непростительно, напр., кто ограбил тысячу человек, каждого по су, более согрешил, нежели он ограбил бы такую же сумму у пятисот человек, как сказано: (Иов 35, 9) „От многих кричащих ограбленных, от многих вопиющих от сильной руки." Преступление, совершенное в торжественный день, тем более непростительно, как сказано: (Исаия, 58, 3) «Се, в день поста вашего, вы угождаете прихоти вашей.» Подаяние бедного тем важнее, как сказано:   (Притчи 15, 16) «Лучше немногое со страхом Божиим».

(Там же).

41)
Человек получает щедрое вознаграждение, если он вытесняет из сердца своего вкравшиеся в него злые мысли, как сказано: (Исаия 55, 7) «Оставит беззаконник путь свой и человек порочный—мысли свои».Кто склонен к злым помышлениям, но обдумывая, не приводит их в исполнение, несет вину только за свои намерения, но не за преступления, как сказано: (Прит.15, 26) Противны Богу злые замыслы». Между преступлениями, совершенными только помышлением, нет ни одного, за которое он был бы наказан, за исключением отрицания бытия Бога, потому что это такой грех, совершение которого состоит только в помышлении и не нуждается в действии, как сказано: (Езекиил 14, 5) «Чтобы дом Израилев понял в сердце своем, что они чрез идолов своих сделались для Меня чуждыми, все они!».

(Там же).

42)
Нет такого   маловажного преступления,   которое не сделалось бы важным от неоднократного повторения его, и нет такого важного преступления, которое не потеряло бы из своей важности, когда просят за него прощения. И это потому, что повторение показывает упорство и презрение. человека к слову  Божию,   к Его заповедям   и запретам...   Большое же   преступление  все более и более уменьшается, когда просят за него прощения  и оставляют его из богобоязни, так, что оно вычеркивается из книги грехов его, и покаянием грешный   совершенно   очищается от него. Как шелковая   нить,   состоящая   из  слабейшего   вещества,   из   слизи червя, делается крепкой, когда плетут ее много раз, и как корабельная   снасть,   от долговременного употребления, все  более и более теряет в своей крепости до того, что распадается и рвется, точно так бывает с незначительными преступлениями, когда их повторяют, и с важными, когда просят за них прощения. Поэтому-то пророк и уподобляет грехи упомянутым предметам, как сказано: (Исаия 5, 18) «Горе привлекающим грех ничтожными шнурками и становится, как веревки у повозки, преступление.»

(Ховот Галевавот, отдел 7 о покаянии).

43)
Есть преступление, которое приносит кающемуся больше пользы, чем все заслуги праведного, и есть добродетель, которая может повредить праведному более, нежели все преступления кающемуся. Это тогда, когда сознание совершенных добрых дел заглушает в нем чувство смирения и он, увлекаясь лестью, предается гордости и славолюбию. Один из праведных сказал однажды своим ученикам: если б вы чужды были греха, то я бы боялся за вас, не водится ли за вами то, что тяжелее греха. Они спросили его, что тяжелее греха? и он им ответил: гордость и самомнение.

(Там же, 8 отдел).

44)
Кто раскаивается в том, что исполнял заповеди и отрекается от того, что называется заслугами, говоря в сердце своем: «какая мне польза от исполнения их? не лучше ли было бы, если б я их не исполнял», тот лишается их всех и они для него потеряны навсегда, как сказано: (Езекиил 33, 12) «Праведность праведного не спасет его в день согрешения его».

(Яд Гахазака, отдел 3, § 3).

45)
Двадцать четыре преступления препятствуют человеку каяться. Четыре из них суть тяжкие грехи, и совершающего даже один из них Бог не допускает каяться по важности греха его. Они суть: 1) Кто совращает многих; под этот грех подходит и тот, кто не допускает людей к исполнению какой-нибудь заповеди. 2) Кто совращает приятеля своего с доброго пути на злой, как соблазнитель и искуситель. 3) Кто видит, как сын его развращается и не удерживает его; так как сын его находится в его власти и если бы он удерживал его, то последний отстал бы от разврата, поэтому он, все равно, как бы сам развращает его. Под этот грех подходит и тот, кто, имея возможность удерживать других, отдельное лицо, или целое общество от греха, не удерживает и оставляет их в заблуждении, и 4) кто говорит: я буду грешить и буду каяться, или буду грешить, а день отпущения искупит меня.

(Там же, отд. 4, § 1).

46)
Из них же пять загораживают человеку путь к покаянию, а именно: 1) Когда кто отделяется от общества, ибо он не бывает с членами его, когда они каются, а потому и не сподобится заслуги за это. 2) Когда кто спорит против постановлений мудрецов, ибо эти споры удаляют его от них и он не узнает путей покаяния. 3) Когда кто осмеивает заповеди, ибо, презирая последние, он не стремится к их исполнению; если же он их не исполняет, то какая может быть его заслуга? 4) Когда кто презирает учителей своих, ибо за то они с своей стороны отталкивают его от себя, и, будучи гоним, он уже не найдет себе учителя и путеводителя. 5) Когда кто не терпит увещеваний; этим он загораживает себе путь к покаянию, так как увещевания есть побуждение к покаянию; указывая человеку грехи его и пристыживая его, они наводят его на мысль каяться, как сказано: (Второзак. 9, 7) «Помни, не забудь», (Там же 24) «Строптивы вы были», (Там же 29, 3) «И не дал вам Бог сердца разуметь», (Там же 6) «Народ презренный и несмышленый». Пророк Исаия также укорял Израиля и сказал: (Исаия 1, 4) «О! народ беззаконный» (Там же 48, 4), „Ибо Я знаю, что ты упрям». Бог сам велел ему укорять грешных, как сказано: (Там же 58, 1) «Взывай всею гортанью, не умолкай; как трубою труби гласом твоим, и возвести народу Моему неверность его, и дому Иаковлеву грехи их». Все пророки также укоряли Израиля, пока он не покаялся. Поэтому каждое еврейское общество должно поставить у себя проповедником великоученого старца, смолоду богобоязливаго и любимого народом,   который проповедовал бы им, чтобы они каялись.

(Там же, § 2).

47)
Еще пять из них суть такие, при совершении которых невозможно вполне каяться, так как они обнимают собою такие общие проступки против ближнего, совершая которые, человек не всегда может знать, пред кем он собственно согрешил и у кого он должен просить прощения. Они суть: 1) Когда кто проклинает целое общество, а не известного человека, у которого он мог бы просить прощения. 2) Когда кто делится с вором, покупая у него украденные вещи, так как он не знает, кому украденное принадлежит. Кроме того, он потворствует вору и поощряет его к дальнейшему воровству. 3) Когда кто находит кем-либо потерянное и не объявляет, дабы оно могло быть возвращено потерявшему; потом, когда даже захочет возвратить, он не будет знать, кому. 4) Когда кто ест мясо от вола, принадлежащего бедным, сиротам и вдовам. Так как эти несчастные, кочуя из города в город, ни кому незнакомы, то никому неизвестно, что этот вол принадлежит им и им должен быть возвращен, и 5) Когда кто берет взятки, чтобы кривить судом; он не может знать, на сколько он покривил и на сколько он нанес ущербу, чтоб он мог вознаградить потерпевшего. Кроме того, он этим потворствует несправедливости и совращает людей.

(Там же, § 3.)

48)
Есть еще пять преступлений, от которых трудно отвыкнуть, так как они не важны в глазах большинства людей, полагающих, что это совсем не грех, а они все-таки грехи. Они суть: 1) Кто ест из трапезы, недостаточной для самого хозяина; это тень грабежа, но он не считает этого грехом, говоря, что он кушает по приглашению хозяина. 2) Кто пользуется для работы заложенным у него имуществом бедного, напр. Топором или плугом, думая, что от этого они не портятся и он никого не грабит. 3) Кто смотрит на чужую жену и думает, что это ничего, так как он не имел с нею сношения. А того он не знает, что смотреть — тяжкий грех, так как взгляд ведет к блуду, как сказано: (Числа 15, 39) «И не ходите в след сердца вашего и очей ваших, которые влекут вас к блудодейству». 4) Кто возвышает себя на счет ближнего, думая, что он не грешит этим, так как ближний его не находится при этом и обида не дошла до него, стало быть он вовсе не обидел его, а только ставил свои хорошие поступки и мудрость свою в параллель с поступками и мудростью ближнего, чтобы из этого видно было, как он уважаем, а тот презираем, и 5) Кто подозрителен к честным, думая, что этим он не грешит, говоря: что я сделал ему? ведь это только подозрение, авось он это сделал или нет. Он не знает, что заподозрить честного человека в преступлении есть уже тяжкий грех.

(Там же, § 4).

49)
Есть еще пять грехов, которыми человек так увлекается, что ему трудно оставить их; поэтому он должен остерегаться их, чтобы не привыкать к ним,—это вредные привычки. Они суть: наушничество, злословие, вспыльчивость, зломыслие и знакомство с беззаконником, ибо он усваивает себе его правила и они запечатлеваются в сердце его, и об этом-то Соломон мудрый сказал: (Притчи 13, 20) «А кто дружится с глупыми, портится.»

(Там же, § 5).

50)
Человек должен твердить следующую молитву. Да будет воля Твоя, чтобы мы не грешили ни против Тебя, ни против созданий Твоих, и дабы последние не грешили ни против тебя,   ни против нас, и рассей, как туман и мглу, грехи наши, ради великого имени Твоего.

(Сефер Хасидим, 550).

51)
Если бы человек так страстно желал делать добро, как он страстно желает удовлетворить прихотям своим и честолюбию своему, он ухищрялся бы, как исполнять все желания Бога. К этому, впрочем, вовсе не нужно ухищрений, ибо охота и желание делать добро не находят никакого препятствия и никакой помехи, и можно сделать его без всякого стыда. Где нет возможности делать то, чего сердце желает, вследствие боязни или стыда, там нужно ухищряться, как удовлетворить желанию души, не подвергаясь опасности со стороны того или другого. Кто боится Бога, должен брать пример с сластолюбцев, завистников и гоняющихся за честью, старающихся удовлетворить своим страстям и даже мгновенной страсти, подвергаясь ради них даже опасности, и сказать, что тем паче должен я стараться исполнить волю Божию, как написано: (Левит 22, 32) «Чтоб Я был святим среди сынов Израилевых».

(Там же, 15, 5).

52). Человек должен всегда думать, что он уже получил следовавшее ему вознаграждение, и говорить: о, если б я в состоянии был поправить в течение жизни моей, что я попортил; все, что я делаю, не заслуживает награды, ибо все деяния мои не в состоянии загладить грехов моих; я был бы доволен, если б хоть не должен был предстать пред Суд. И действительно, законно не следует ему никакой награды, будь он даже настоящим праведником, никогда не делавшим зла, ибо живи он даже две тысячи лет, не сумеет он отплатит хоть за малейшее из благодеяний, которые Бог оказывает ему.

(Там же, 62).

53)
Если ты устоял в большом искушении, не верь себе, однако по день смерти твоей, ибо страсти сегодняшние не равны завтрашним, почему и может случиться, что завтра ты не устоишь при том же самом искушении.

(Там же,   161).

54)
Заслуга преодолевшего  страсти свои,   мешавшие ему делать добро, выше заслуги того, кого страсти не удерживали от совершения добра. Кто пересиливает страсти свои, стоит выше того, который делает добро без помехи со стороны страстей.

Кто совершает маловажное преступление, без побуждения к этому со стороны страстей, испорченнее того, который совершает тяжкое преступление, будучи вынужден страстями, ибо первый делает это на зло. Кто делает добро, обучая кого или помогая ему подаянием, получает вознаграждение по мере пользы, им принесенной. Бывает, что делающему мало вменяется это малое в заслугу, а делающему много не вменяется это многое ни в какую заслугу. Напр. один дает бедному много грошей, а другой приглашает его к себе к столу: в первом случае бедняк чувствует свое унижение,   а во втором нет;   и последний,   хотя и делает мало, получает большее вознаграждение.

(Там же,  59).

55)
Смотри, как постится, плачет и молится человек, когда сын его болен, потому что душа его скорбит: тем паче должен он скорбеть,  совершив преступление, зная, что этим душа его лишается блаженства на веки.

(Там же, 345).

56)
Есть доброе дело, которое не вменяется человеку в заслугу, когда он его делает, но ставится ему в большую вину, когда он его не делает; напр.. когда родители, любящие своих детей, дают им по возможности пропитание и благодетельствуют им, то это не заслуга и не добродетель, ибо они делают это из любви к ним, подобно всем животным, которые с опасностью добывают пропитание и приносят своим детенышам; но когда родители не щадят и не пропитывают своих детей, так-то последние лишены всего нужного, или когда они бьют их без надобности, или же никогда их не наказывают — это грех тяжкий, непростительный.

(Там же,  155).

57)
Существует громадная разница между грешным но необузданной воле и грешным по убеждению. Грех первого не важен по природе своей, потому что он не совершил его в силу довода, а только по страсти, преодолевшей его, сознавая, что делает грех. Согрешающий таким образом обыкновенно совестится и стыдится; и ученые наши сказали: кто совершает преступление и стыдится его, тому прощают все грехи его, как сказано: (Езекиил 17, 63) «Дабы ты помнил и стыдился и не будет у тебя отверзания уст по стыду твоему, когда Я тебе прощу все, что ты делал, говорит Господь Бог». Но грешащий по убеждению есть тяжкий грешник, потому что он дошел до греха путем доводов и доказательств, по логике ума своего, убедившего его, что этот грех не только не гнусен, но что даже нужно делать его. Такие грешники обыкновенно придают закону ложный смысл и мудрствуют лукаво, чтобы найти оправдание злодеяниям своим.

(Акедат Ицхак к Исходу, гл. 40).

58) Ученые наши уподобили душу драгоценному золотому сосуду, из которого пьет сам царь, отдавая его потом каждому из своих пяти служителей на тщательное хранение, дабы они подавали ему его чистым, опрятным по всякому востребованию его. Каждый из этих пяти служителей бережет царский сосуд по своему. Один, самый верный, бережет его тем, что ставит на недоступное, даже для воздуха, место, так что сосуд всегда остается чистым и блестящим. Такому служителю подобен тот, кто бережет свою душу от малейшего осквернения каким либо грехом, положительным или отрицательным, и душа его блестит и сияет, как яркий свет.

Остальные же четыре, нерадивые, различествуют между собою только степенями своей нерадивости. Один, положим, остерегается употребить сосуд на что либо неприличное, но он не внимателен к его чистоте и блеску, не предохраняя его от влияния воздуха. Ему часто приходится сдувать с него насевшую пыль и обтирать его чем-нибудь. Этому служителю подобен тот, который, с одной стороны, не грешит, не совершая ни одного из человеческих преступлений, строго запрещенных; но, с другой стороны, не исполняет ни одной из заповедей, которые очищают  душу.

Второй же более согрешил; он согрешил действием. К нему пришел гость и он угостил его из сосуда, подавая в нем яства или холодные напитки, так что он должен потом чистить и тереть его щелоком. Этому служителю подобен преступающий запреты, и хотя они не из важных, однако душа его крепко загрязнилась, так что не очищается одним покаянием, а только день отпущения очищает ее. Третий еще больше грешил тем, что гость его распоряжается у него, как хозяин, часто употребляя этот дорогой сосуд в горячем, так что вид его переменился, покрылся ржавчиной, так что нужно выжигать его, выполоскать и выскрести. Этому подобен совершающий тяжкие преступления, влекущие  за собою истребление и смертную казнь, так как душа его запятнана неизгладимым пятном, для очищения которого нет другого средства, как только покаяние, день отпущения и физические страдания, как сказано: (Псал. 89, 33) «И накажу непокорство их жезлом, и преступления их страданиями».

Четвертый есть тот, у которого сосуд от скверного употребления испортился до того, что измялся и поломался так, что починка уже не помогает, а нужно разве переплавить его и сделать из его золота совершенно новый сосуд, наподобие первого.— Точно так бывает и с тем, существо которого от частого повторения преступлений испортилось до того, что он совершает тяжкие преступления, которые связаны с осквернением имени Господа. Для такого субъекта нет другого исправления, кроме сломления его; одна лишь смерть может очистить его, превращая его, как известно, в совершенно другое существо, как сказано: (Екклез. 7, 2) «Ибо это конец человеческому существованию.» Покаяние существует только для первых трех, для четвертого же оно не существует; пока он жив, он не освобождается от своих грехов.

(Там же,  к  Левиту, гл. 66).

59) Философы не верят, что достижение добродетельным человеком той степени, на которой он стоит, благодаря своей добродетели, зависит от воли Бога, и что Бог назначает ему награду за его добрые дела. Они утверждают, что человек сам, помимо воли Бога, может достигать известной степени совершенства, по мере своего нравственного и умственного усовершенствования. Они также утверждают, что человеку ровно ни к чему не служит его борьба с страстями своими,. мешающими ему совершенствоваться. По их мнению, человек по природе бесстрастный, стоит выше человека, преодолевшего после упорной борьбы свои страсти, подобно двум сосудам, из которых один самородно чистый, а другой сделался чистым после упорного механического труда; как из последних первый лучше второго, так и из первых первый лучше второго.

Талмудисты тоже не отрицают возможности самоусовершенствования человека, но они верят, что Бог необходимо вознаграждает каждого за его добрые дела по мере страдания и труда, которых они стоили ему. Им кажется невероятным, чтобы Бог вознаградил того, которому доброе дело обошлось дешево, одинаково с тем, которому оно стоило труда и денег, и они говорят: каков труд, таково и вознаграждение. Хотя вышеупомянутое мнение философов справедливо, однако и талмудисты правы: Бог оценяет труд и старание, которых стоит человеку совершение доброго дела или воздержание от худого и непременно назначает ему награду за них.

(Там же, ко Второз., гл. 100).

60)
Хотя наклонности человека испорчены с самого раннего детства, однако, если он в детском возрасте постарается побороть и задавить их, то ему еще легко будет преодолеть их и склонить к чему только ему угодно будет. Если же он, предаваясь им, склоняется на их сторону, то они больше будут тяготеть над ним и с каждым днем будут брать больше и больше верха над ним, так что ему трудно будет преодолеть их.

(Менорат-Гамаор, 3 ч., 7 гл, § 2).

61)
Человек получает вознаграждение за исполнение всех заповедей, даже тех, которые исполняет за других. Кто не видел своего отца и своей матери, но у кого есть прародители, тот, когда он созреет до того, что почитание родителей станет для него обязательным, должен выполнить эту обязанность в отношении к своим прародителям, как бы он был их родной сын. В таком случае он также обязан почитать старших братьев своих или праведных вместо родителей, как сказано: (Псал. 15, 4) «И боящихся Бога уважает». Поэтому Елисей восклицал Илье в след: (II Цар. 2, 12) «отец, отец», ибо он исполнил относительно его все, что обязан был исполнять в отношении к отцу своему;   он почитал и боялся его, как отца.

(Сефер Хасидим, 383).

62)
Если кто думал вредить чем либо ближнему своему, а принес ему вместо того пользу, то, хотя он и не наказывается по мере злого дела своего, так как оно не состоялось, однако он наказывается за свое намерение вредить ему, ибо с его стороны это злое дело уже совершилось и если оно не достигло своей цели, то не по его вине.

(Дон Исаак Абраванель, в комментарии его к Торе, Микец).
ГЛАВА XVI. 

П О К А Я Н И Е.

1)
Р. Елиезер сказал: Кайся хоть за один день до твоей смерти.—«Может ли человек знать—спросили его ученики—день своей смерти?» —Потому-то и должен он—ответил учитель—ежедневно каяться, авось завтра постигнет его смерть.   Таким образом, он всю жизнь свою проведет в покаянии.   Так и премудрый Соломон сказал   (Еккл.   .9,   8) «Во всякое время  да будут одежды твои белы.»

(Субб. 153а).

2)
Р.  Иоханан с. Заккаи сказал:   Покаяние подобно случаю с царем,   который пригласил своих рабов   к себе на пир,   не определив времени,   когда им   явиться.   Предусмотрительные из них оделись и сели   у входа царского дворца,  говоря,   что все у него, вероятно, уже готово; глупые же,   думая,   что пир требует больших приготовлений, отправились пока на работу.   Вдруг царь потребовал   своих   приглашенных:   предусмотрительные   явились пред ним одетыми, глупые же предстали   неопрятными.   Первым он изъявил свое удовольствие,   а на вторых разгневался   и сказал: те, которые оделись к пиру, пусть сядут,  едят   и пьют, а те, которые не оделись к пиру, пусть стоят и смотрят. 

(Там же.)

3)
«Если начальник согрешит... по ошибке...., то пусть принесет в жертву за себя... (Лев. 4, 22) Р. Иоханан с. Заккаи сказал: Благо
 поколению, начальник которого приносит жертвы за невольные грехи свои: если начальник так поступает, то простой смертный будет поступать так тем паче; и если начальник за грехи невольные приносит жертвы,  то тем паче он будет   приносить их за свои грехи умышленные.

(Гораиот, 10а).

4)
Р. Иаков говаривал: Один час, проведенный в раскаянии и добродетели в мире сем, лучше всей жизни в мире будущем; а один час духовного блаженства в мире будущем, лучше всей жизни в мире сем.

(Абот, 4,  17)

5)
Р. Матия с. Хараша спросил р. Елиезера с. Азарии в Риме: Слышал ли ты о тех четырех родах отпущения грехов, о которых р. Измаил проповедовал?—Их только три, ответил р. Елиеазар, и каждый из них связан с покаянием. Если человек кается в нарушении положительной заповеди, то он тот час получает прощение, ибо сказано (Иер, 3, 22) «Возвратитесь, дети кающиеся.» Если же он преступил отрицательную заповедь, и покаялся, то покаянием временно отсрочивается наказание, а день всеобщего отпущения грехов искупляет его, как сказано: (Лев. 16, 44) «Ибо в сей день Он отпустит вам все грехи ваши.» Если же он совершил преступление, влекущее за собою истребление и смертную казнь, то ему не помогают ни покаяние, ни день отпущения, а только физические страдания очищают его, как сказано: (Псал. 89, 33) «Посещу жезлом беззаконие их и ударами преступление их.» Но кто богохульствовал, тому не помогают ни покаяние, ни день отпущения грехов, ни физические страдания: одна лишь смерть очищает его, как сказано (Ис. 22, 14) «И объявил мне в уши Бог воинств: не будет прощено вам преступление это, пока не умрете.»

(Иома, 86а).

6)
Р. Симеон с. Иохаи говорит: Даже когда человек всю жизнь свою был совершенным праведником, а только под конец согрешил, то он лишается всех прежних заслуг своих, ибо сказано: (Иез. 33, 12) «И праведность праведника не спасет его в день иреступления.» И, наоборот, если он всю жизнь свою был беззаконником, а под конец покаялся, то ему не напоминают ни об одном из прежних грехов его, как сказано: (там же) «И беззаконник о беззаконие свое не споткнется в день обращения от беззакония своего.»

(Киддушин, 40а)

7) Старейший между ними читает им (в день поста) назидательные речи, говоря: Братья, не власяница и пост важны, а покаяние и добродетель, ибо так находим у Ниневитян, про которых не сказано, что Бог увидел их власяницу и пост, а (Иона 3, 10) «И увидел Бог дела их, что отстали они от злого пути своего.» А пророк говорит: (Иосель 2, 13) «Терзайте сердце ваше, а не одежды ваши.»

(Таанит, гл. 2, Мишна I).

8)  Если кто заболел и близок к смерти, то говорят ему: исповедуйся! ибо все осужденные на смерть исповедываются. Человек выходит на двор—как будто отдан под арест; у него разболелась голова, как будто подвергается пытке; болезнь уложила его в постель, будто привели его в судебную камеру, а в судебной камере бывает так: если он имеет хороших защитников, то он спасен, а если нет, то он погиб. Защитники же человека суть покаяние и добрые дела: и если даже девятьсот девяносто девять говорят: «виновен,» а один говорит: «не виновен,» то он спасен, как сказано: (Иов. 33, 23) «Ежели есть у него Ангел - защитник, один из тысячи, который бы указал на его правоту, то Он умилостивляется над ним и говорит: освободи его от сошествия в преисподнюю.»

(Субб., 32б).

9)
Человек, держащий гада в руке, никогда не очистится, хоть бы он погружался в ключевую воду, даже в воды вселенной; выбросив же гада из руки, он становится чист, погрузившись в водоем из сорока ведер. Так точно и с грешником, о котором сказано (Прит. 21, 13) «Сознающий же и оставляющий (грех) будет помилован.»

(Тосифте Танит I, 8).

10)
Покаяние отменяет наказание даже отъявленного грешника и даже по утверждении приговора; беззаботность же грешника— предтеча его гибели.

(Иома, 86б).

11)
«И терзайте сердца свои, а не одежды.» (Иоиль 2, 13) Р. Иошуа с. Леви говорит: если будете терзать сердце ваше раскаянием, не будете раздирать одежды вашей по сыновьях и дочерях ваших (в знак траура).

(Ялкут 2, 78)

12)
Кто считается кающимся? Р. Иуда сказал: Тот, кому раз и другой представился случай грешить и он не согрешил.

(Иома 86б).

13)
Р. Иуда спрашивал: в одном месте написано: (Пс. 32.1) «Блажен тот, чей грех скрыт»; а в другом месте сказано: (Прит. 28, 13) «Кто скрывает проступки свои, тот не будет иметь успеха». Не противоречие ли это? Нет, ответил р. Нахман,  первый стих говорит о проступках человека в отношении к Богу, а второй—о проступках человека в отношении к своему ближнему.

(Там же).

14)
Р. Абуга говорил: То высокое место, которое назначается для кающихся, недоступно для праведников, не испытавших греха: говорится (Исаия 57. 19) «Мир, мир дальнему и близкому говорит Господь»—сперва тому, кто был далек, а потом тому, кто постоянно стоял близко.

(Берахот 34б;   Сингедрин 99а).

15)
Р. Кагана говорит: нахожу дерзким того, кто громко исповедует грехи свои, ибо сказано (Пс. 32, 1) «Блажен тот, чей грех прощен и чье преступление сокрыто».

(Берахот, там же).

16)
Человек из плоти и крови не то, что Всесвятой. Когда человек разгневает ближнего своего, то сомнительно, простит ли тот ему или нет, и если простит, то по одному ли только объяснению на словах. Но со Всесвятым не так: когда человек совершает пред Ним грех, то за слово раскаяния получает прощение, как сказано: (Ос. 14, 3) «Возьмите с собою слова и обратитесь к Превечному, Богу вашему»; мало того: это слово вменяется ему в заслугу, как бы за принесение жертвы, ибо сказано: (Там) «И за тельцов заплатим устами нашими».

(Иома  86б).

17)
Кто стыдится совершеннаго им греха, тому все грехи его будут прощены, ибо сказано: (Иезек. 16, 63) «Чтобы ты помнила и стыдилась... тогда очищу тебя от всего, что ты   делала,   говорит Бог Превечный».

(Берахот 12б).

18)
«Превечный — преблаг и справедлив и потому указывает грешным дорогу» (Пс. 25, 8). Этот стих комментируется р. Пинхасом   следующим   образом:   Превечный   преблаг,   потому   что справедлив, и справедлив, потому что преблаг;   поэтому   и указывает Он грешным дорогу к покаянию.   У Премудрости спросили: какое наказание ожидает грешников?—«Грешников преследует зло» (Прит. 13, 21), ответила она. Пророчеству предложили этот же вопрос и оно ответило: «Душа согрешающая,  та только умрет» (Иезек. 18, 4). Всесвятой же на этот вопрос отвечал: пусть кается и будет прощен, как и сказано: (Пс. 25, 8) «Он указывает грешным дорогу».

(Иер. Маккот, 1, 1).

19)
«И сделал Бог Каину знамение» (Быт. 4, 15). Р. Ханан толкует стих этот   так: Бог сделал Каина   знамением для   кающихся.

(Берешит-рабба, 22).

20)
Р. Иегуда с. Шалома, от имени р. Елиезера, говорил: Три вещи отменяют тягчайший   приговор:   покаяние,   молитва и милостыня.

(Танхума 1).

21)
«Пойди к муравью, ленивец» (Притчи 6, 6). По поводу этого стиха р. Иошуа с. Педая говорит: На том свете грешники обращаются ко Всесвятому с следующею просьбою: «оставь нас, и мы покаемся». Но Всесвятой им отвечает: Безумцы! Свет, за котором вы были, подобен кануну субботы, а этот свет—субботе: если человек ничем не запасается накануне, то что ему есть в субботу? Или тот и другой свет подобны суше и морю: если не запасаются из суши, то нечего есть на море; или—летним и зимним дням: если не работают летом, то нечего есть зимою. Сверх того, вам нужно было бы поучиться у муравья, у которого нет ни пристава, ни начальника и который все делает по собственному побуждению. У него следовало бы вам поучиться, но вы держались лени и глупости вашей и никогда не каялись.

(Мидраш к Притчам, 6, Ялкут 2,  134).

22) Р. Ула рассуждал: Почему сказано (Еккл. 7. 17): «Не греши много». А грешить мало разве можно? Но здесь делается предостережение против повторения раз совершенного греха: чем больше едят чесноку, тем запах его разительнее.

(Суббота, 31б).

23) Р. Иегуда Святой учил: Велика сила покаяния, ибо как только человек подумал принести покаяние оно ему уже вменяется  и он возвышается не на десять, не на двадцать и не на сто миль, а до самого престола Всевышнего. Так и Осия говорит: (Ос. 14, 2) «Воротись, Израиль, до Превечнаго Бога твоего».

(Писка  де-рабби Кагана,  15).

24)
«А дух возвратится  к   Богу,   который дал его» (Еккл. XII,   7).   0 чьем духе здесь идет речь? О духе  праведных, благочестивых и кающихся, стоящих у Него на высокой степени, на степени бессмертной жизни и невозмутимого блаженства, об этом то и говорит Св. Писание (Втор. 22, 7) «Чтобы тебе было хорошо и чтобы продолжались дни твои», т. е. чтобы тебе было   хорошо в мире, который всегда хорош, и чтобы продолжались дни твои в мире, который продолжается до бесконечности.

(Танхума   52).

25)
«И пришел   народ к   Моисею и сказал: согрешили мы»  (Чис. 21,   7),   т.е. они покаялись в  том,   что злословили  его, а потом сказали: (Там же) «Помолись Превечному, дабы Он прогнал от нас змей». Из этого мы видим, с одной стороны, кротость Моисея, который не замедлил   молиться   о   помиловании   Израильтян,   а с другой   стороны, важное   значение  покаяния,   ибо  как только они сказали:   «согрешили мы»,   им тотчас   прощено было. Оттуда же заключаем, что прощающий не   должен быть жесток. Из стиха же: (Сам. I, 12, 13) «Да и я отнюдь не сделаю греха сего пред Превечным, чтобы не молиться о вас» и, видно, что не прощающий вины  ближнему своему,   после того, как тот просил у него прощения, называется грешником.

(Ялкут ч. I, 241).

26)
Отвлекающий других от греха никогда никому не причинит зла; развращающий других никогда не будет в состоянии покаяться,

(Пирке Абот 5, 24).

27)
Р. Абуга сказал: Побуждающий другого сделать доброе дело считается как бы сам совершившим это дело.

(Сингедрин, 99б).

28)
Сборщики и мытари должны много каяться, должны возвратить награбленное известным им собственникам, остальное же должны пожертвовать на общественные потребности.

(Тосефта Баба Мециа, гл. 8).

29)
Существует постановление: От кающихся грабителей и ростовщиков  не принимать   возвращаемого   ими,   а кто принимает, поступает вопреки воле мудрецов. Р. Иоханан говорит, что постановление это состоялось в дни Рабби
 по следующему случаю: Один человек захотел покаяться. «Дурак—сказала ему жена,— если покаешься, то и пояса на тебе не останется,» и кончилось тем, что не покаялся. Тогда-то и постановили: от кающихся грабителей и ростовщиков не принимать  возвращаемого ими.

(Баба Кама, 94б).

30) Человек никогда не должен думать про себя: «так как я грешник и много грехов творил, то что поможет мне исполнение заповедей? Чем больше он грешил, тем больше заповедей он должен исполнять, ибо сказано (Прит. 24, 6) «Скопищами веди твою войну»,   т. е. если ты накопил грехов,   старайся накопить и добрых дел.

(Мидраш Леолам, гл. 6).

31) Человек никогда не должен считать себя грешником, ибо когда он будет считать себя грешником, то ему легко будет грешить, рассуждая так: поелику я грешник, то какая для меня разница иметь одним грехом больше или меньше? Вот почему ученые наши сказали: Не считай себя грешником.

(Там же, гл. 3).

32) Степеней покаяния — пять. Каждая предыдущая важнее последующей. 1) Когда человек кается в том самом возрасте и в том же городе, в котором согрешил, и когда предметы соблазна еще существуют. Об этом сказано: (Иезек. 18, 31) «Стряхните с себя все грехи ваши, которыми вы согрешили, и сделайте себе новое сердце и новый дух».—2) Когда, по истечении многих лет человек выселится из прежнего города и таким образом удалился от соблазна. О таком сказано: (Исаия 31, 6) «Обратитесь, сыны Израилевы, глубоко совратившиеся».— 3) Когда человек не кается до тех пор, пока не угрожают ему наказанием, подобно Ниневийцам, которым Бог возвестил: (Иона 5, 4) «Еще сорок дней, и Ниневия будет разрушена». — 4) Когда кто не кается до тех пор, пока уже не постигло его отчасти то бедствие,   которым угрожали ему как сказано: (ІІ Цар.З0, 6) «Дети Израиля! обратитесь к Господу, Богу Авраама, Исаака и Израиля, и Он обратится к остатку, уцелевшему у вас от руки царей Ассирийских».—5) Когда кается в час смерти: покаяние и тогда принимается, как сказано: (Иов 33, 22) «Душа его приближается к гробу, жизнь его—к мертвецам,—он взывает к Богу, и он благоволит к нему». Отсюда происходит наш обычай сказать больному пред смертью: скажи: «я согрешил, провинился и совратился— да будет смерть моя искуплением от всех грехов моих».

(Гаэмунот ве-гадеот 5, 3).

33)
Нам известно как путем размышления, так и из слов св. Писания, что человек обыкновенно неисправен в исполнении своих обязанностей по отношению к Богу. Путем размышления: так как встречаем людей различных по своей натуре, различных по организации, различных по свойствам души, различных по мотивам, управляющим их деятельностью, оттуда соответственное разнообразие и в их поступках: то приличных, то неприличных, то несправедливых, то честных, то добрых, то злых. Необходимо поэтому регулятора вероучения и благовоспитания.—Что касается слов св. писания по этому предмету, то сказано: (Бытие 8, 21) «Существо сердца человеческого испорчено от самой юности его». Вследствие этих естественных причин, располагающих человека к оплошности, Бог, в милости Своей, дал ему возможность исправить свои ошибки, восполнить покаянием то, что было упущено им в деле богослужения, и Сам указал ему на эту возможность чрез пророков Своих, причем расширил нам пределы оправдания, на случай нашего совращения с пути Его, и обещал принимать от нас покаяние и скоро благоволить к нам, хотя бы мы долгое время пребывали в ослушании, как сказано: (Езек. 33, 19) «Если преступник, покаявшись в своем беззаконии,   будет творить правосудие и справедливость, то он будет жить ими».

(Ховот Галевавот, предисл. к главе о покаянии).

34)
Покаяние бывает троякого рода. 1) Кто не грешит потому только, что не имеет к тому возможности; когда же представляется ему возможность, злое покушение одолевает его ум, так что он не удерживается от преступления, но, совершив его, сам сознает глупость своего поступка и кается. Такой—кается на словах, но не на деле, почему и подлежит наказанию. О нем сказано: (Иер.7, 9). «Воруете,   разбойничаете,   блудодействуете, клянетесь ложно, и  потом приходите и становитесь предо Мною и говорите: «мы неповинны» —дабы творить все эти мерзости». 2) Кто, размышляя в своем сердце и опираясь на свой ум против злого искушения, насилует свою душу и борется с ее похотями, пока не побеждает ее и не отучает ее от того, что ненавидит Бог; но душа его, жаждущая преступлений, пытается отклонить его от богослужения, так что раз он побеждает, раз она побеждает. Такой не вполне еще на пути покаяния, которое искупляет грехи только тогда, когда человек окончательно отрекается от них, как сказано: (Исаия 27, 9) «Сим искупится грех Иакова, и то плод окончательного устранения греха его». 3) Кто соблюдает все условия покаяния, преодолевая умом своим похоти, следя постоянно за своей душой, и страшась и стыдясь Творца своего, принимает к сердцу важность своих грехов и преступлений, потому что сознает величие Того, словам Которого не повиновался, постоянно представляет пред своими глазами грехи свои, в которых кается и до кончины своей молится о прощении,—того Бог считает достойным спасения.

(Там же, о покаянии, гл. 2).

35) Покаяние возможно только при предварительном выяснении в сознании человека следующих семи предметов.—Во 1-х, он должен сознавать всю глупость совершенного им проступка. Ибо, не сознавая этого, или сомневаясь в умышленности или преднамеренности своего проступка, он не может каяться и просить прощения, как сказано: (Пс. 51, 5) «Ведь я сознаю вины свои, всегда у меня пред глазами грех мой». Во 2-х, он должен сознавать полную предосудительность своего поступка, потому что без этого он не будет каяться и, не проникнутый своею виновностью, он найдет много предлогов к оправданию себя, как сказано: (Там же 19, 13) «Кто может знать нечаянные грехи». В 3-х, он должен знать неминуемость воздаяния за свой поступок, потому что, если человек этого не знает, то ничто не побуждает его к покаянию; только когда ему ясно, что он подлежит наказанию, он кается и просит о помиловании, как сказано: (Иер. 31, 19) «После моего обращения я каюсь, после моего сознания — бью себя в грудь». В 4-х, он должен знать, что за ним следят, что грехи его отмечаются в книге, так что не ускользают от внимания, не забываются и не остаются бесследно, как сказано: (Втор. 32, 34) «Ведь это хранится у Меня, запечатано в хранилищах Моих». Дальше: (Иов 37, 7) «Рукою каждого человека   Он запечатывает».    Если же человек   подумает, что он совершенно свободен, не состоит ни под чьим надзором,   то   он  не  будет   каяться  и   просить   прощения,   в особенности, если наказание замедляется,   как сказано: (Еклез. 8, 11) «Поелику не совершается скоро приговор за дурное дело,   то сердце людей дерзает творить зло».   В 5-х,   он должен быть вполне убежден,   что покаяние есть исцеление  от его болезни и путь к исправлению   его дурной жизни,   что  покаянием   он  поправит   свою ошибку и возвратит  свою   потерю;  ибо  если   он сомневается  в   этом,   то не надеется   на  прощение  от  Бога и Его милосердие и не молится   Ему о прощении  совершенных   им грехов,  как сказано:   «И скажите,  что грехи наши и беззакония наши на нас, в них мы погибаем,—как же будем жить?»—и на что Бог отвечает чрез Своего пророка: (Иез. 33, 10, 11) «Жив Я, говорит Господь Бог,   разве Я желаю смерти преступника?». В 6-х,  он   должен   сопоставлять   благодеяния,   оказанные  ему Богом, и свое неповиновение Ему вместо признательности, сравнивать наказание за преступление с  удовольствием   от   последнего, блаженство в жизни   сей и грядущей в воздаяние за добродетель с невыгодностью   этой последней,   как   твердили   наши учители: «Сведи счет между убыточностью добродетели и ее наградой, между выгодой   преступления и  его   убыточностью». В   7-х, необходима твердая решимость   воздержаться от того зла,  к которому человек привык,   и готовность  удалиться от него  своим сердцем и помышлением, как сказано: (Иоиль 2, 13) «Терзайте сердца свои, а не одежды свои». Когда эти семь предметов предварительно выясняются в сознании  преступника, тогда  мыслимо с его  стороны покаяние в грехах.

(Там же, гл. 3).

36) Позыв к показанию является по одной из следующих четырех причин. Во 1-х, по собственному побуждению, от полноты понимания человеком Бога, сознания Его непрестанных благодеяний и своего долга служить Ему, соблюдая Его заповеди и остерегаясь того, что Он воспретил. Такой кающийся подобен рабу, который убежал от своего господина, но, припомнив оказанные, ему последним благодеяния, возвращается к нему добровольно и просит прощения. Это раб, знающий дорогу и верное средство к спасению. Про подобного ему сказано: (Иер. 4, 6) «Если ты обратишься, Израиль, ко Мне обратись». Во 2-х, когда на человека влияет наставление Божие, внушающее ему стыдиться своих злых дел, сообщено ли ему это наставление современным пророком, если он живет во время существования пророчества, или словами св. вероучения, или законоучителем, служащим проводником слова Божия,   без которого не обходится ни одна эпоха.  Подобие такого кающегося представляет раб, который, оставив тайком   своего господина,   встретился   с другим рабом,    преданным своему господину,   а тот делает ему упреки   и   советует воротиться к господину, уверяя, что   тот   простит его, и, припоминая ему благодеяния и милости господина, убеждает его возвратиться и изъявить покорность.    В 3-х,   когда человек, увидев,   что Бог испытал и наказал того,   кто шел   по тому же пути,   то и сам он,   уклонившись  от   служения   Богу,    возвращается к нему, потому что боится   Его наказания,   подобно рабу, который убежал от господина, но, услышав о наказании другого раба за такой же побег, возвращается к  своему  господину, умоляя о прощении, прежде чем наказание постигнет его самого. В 4-х, когда наказание Божие постигло его самого в виде какого-нибудь бедствия, заставившего его очнуться от своего забытья и обратиться к Богу, подобно убежавшему рабу, за которым послана погоня, долженствующая  наказать его за побег:   как только погоня настигла его,   он  ударился   бежать к господину своему с повинной и мольбою о помиловании.

(Там же, гл. 6).

37)
В настоящее время, когда нет храма и не имеем жертвенника, на котором приносились бы жертвы искупления, — у нас осталось только покаяние. Покаяние искупляет все грехи.

(Маймонид о покаянии, гл. 7, § 9).

38)
Какое покаяние самое действительное?—У кого под рукой предмет его преступления, так что он мог бы беспрепятственно совершить это последнее, но он не делает этого ради покаяния, не из боязни и бессилия,—тот истинно кающийся. Это и говорит Соломон: (Еккл. 12, 1) «Помни Творца своего   во дни   молодости своей». Кто кается в старости, в то время, когда он не в состоянии делать то, что делал прежде, то хотя это покаяние не из самых похвальных, оно, однако ж, полезно для него: он тоже кающийся. И хотя бы всю жизнь свою провел в преступлениях, и каялся только в день смерти, то, коль скоро он умер покаявшись, прощаются ему все грехи, как сказано: (Там же) «Пока не померкнут солнце, светило, луна и звезды, и возвратятся облака после дождя», что и обозначает день смерти. Стало быть, если человек припомнил своего Творца и покаялся пред смертью, то прощаются ему грехи.

(Там же, гл. 2, § 1).

 39)
Весьма похвально для кающегося, чтобы он публично исповедался в грехах своих и объявил о своих проступках против ближнего, говоря: «Воистину я согрешил пред этим человеком, сделав ему так и так». А кто из тщеславия скрывает свои грехи, того покаяние не может быть. совершенно, ибо сказано: (Пр. 28, 13) «Кто скрывает свои грехи, тот не будет иметь успеха». Но это только сказано о грехах человека по отношению к его ближнему; грехи же человека в отношении к Богу не должны быть разглашаемы, ибо это дерзость; а потому, каясь пред Богом, он может исчислять свои грехи, пред собранием же пусть исповедуется в общих выражениях, так как для него лучше, если грех его не обнаруживается, как сказано: (Пс. 32,. 1) «Блажен тот, чей грех прощен, чье преступление сокрыто».

(Там же, § 5).

40)
Не думай, что покаяние необходимо только в грехах активных, как напр. блудодействе, грабеже и воровстве; человек обязан каяться и в своих дурных наклонностях, как напр. гневе, ненависти, зависти, издевчивости, корыстолюбии, тщеславии и сластолюбии.—Эти грехи гораздо опаснее тех, которые выражаются делом, потому что, когда человек поддается им, то ему уже трудно расстаться с ними. Так и сказано: (Исаия 55, 7) «Да покинет преступник путь свой, человек беззакония—наклонности свои». И да не подумает кающийся, что он далеко ниже праведных; на деле вовсе не так; он любим и дорог для Господа, как будто он никогда не согрешил; мало того, его ожидает большое вознаграждение за то, что, отведавши сладость преступления, он воздерживается от него, побеждая свою наклонность. Ученые говорили: «Там, где стоят кающиеся, не могут стоять благочестивые, даже совершенные». То есть, степень кающихся выше степени тех, которые никогда не согрешили, потому что внутренняя борьба первых сильнее, чем последних.

(Там же, гл. 7, § 3).

41)
Велико покаяние, ибо оно приближает человека к Богу,как сказано: (Осия 14, 2) «Обратись, Израиль, к Господу, Богу твоему». Дальше: (Иер. 4, 6) «Если ты обратишься, Израиль, обратишься ко Мне». То есть, если покаешься, ты примкнешь ко Мне. Покаяние сближает отдаленных друг от друга: вчера человек был неприятен Богу, отвержен, отдален и презрен, а сегодня он любим, дорог, близок и  приятен.   Точно так мы находим, что тем же словом, которым Бог отвергает преступников, Он приближает кающихся, как одного так и многих, как сказано: (Осия 2, 1) «И будет, на том месте, где им было сказано: «Вы не народ Мой», будет сказано: «Сыны Бога живого». О Иохонии, во время его преступности, сказано: (Иер. 22, 24) «Если Иохония будет печатью на деснице Моей, то и оттуда Я сорву тебя». Но после того, как он исправился в изгнании, сказано его сыну Зерувавелю: (Аггея 2, 23) «Я возьму тебя, Зерувавель, сын Шеалтиелов, раб Мой, говорит Превечный, и у Себя буду держать тебя, как печать».

(Там же 7, 6). 

42) Кающиеся обыкновенно смиренны и весьма кротки. Если безумцы упрекают их в их прежних поступках и говорят им: вчера вы сделали так и так, вчера вы говорили так и так, то они, как бы нечувствительные, слушают и радуются, зная, что это полезно для них. Потому что, когда они стыдятся и краснеют за свои прежние поступки, они становятся выше в своей заслуге и своем достоинстве. Весьма грешно сказать кающемуся: припомни свои прежние поступки, или рассказывать о них с целью пристыдить его,—все это воспрещено, как словесная обида, о которой св. писание говорит: (Лев. 25, 17) «Не обижайте один другого».

(Там же 7, 8).

43)
Доказано, что покаяние тоже подходит под категорию тех принципов, без веры в которые было бы немыслимо существование людей закона. Потому что невозможно, чтобы человек не грешил усвоением ли себе ошибочного убеждения и непохвального нрава, или вследствие непреодолимой страсти и увлечения. И если б человек верил, что никогда уже не может поправить своей ошибки, то он повторял бы ее постоянно, может быть, грешил бы еще больше, коль скоро считал бы спасение недоступным для себя. Но, веруя в покаяние, человек исправляется, становится еще лучше, чем он был прежде. И потому многие учреждения поддерживают этот, истинно полезный, принцип: исповедь, жертвы за невольные грехи и за некоторые предумышленные, пост; общая же цель покаяния—это удаление от греха.

(Море Невухим, ч. 3, гл. 36).

44)
Праведники прежних времен записывали в книгу грехи свои, дабы они могли припоминать себе, в чем им следует каяться и исповедаться, во исполнение сказанного: (Ис. 21, 5) «Грех мой постоянно предо мною».

(Сефер Хасидим 21).

45)
Если кто согрешил как-нибудь, а подозрение пало на других, то он обязан объявить, что он сделал этот грех, дабы по его вине не согрешили другие, подозревая невинных.

(Там же, 22).

46)
Чем человек согрешил, тем должен и загладить свой проступок. Теми же членами, которыми он согрешил, должен он стараться исполнять заповеди. Ноги, спешившие ко злу, пускай спешат к добру; язык, говоривший ложь, пускай говорит правду; глаза, смотревшие свысока, пускай потупятся; посеявший раздор между братьями, пускай заботится о водворении мира и согласия.

(Шааре-Тешуба раббену Ионы, стр. 16).

47)
Когда человека постигли многие бедствия, то он должен думать, что это не что иное, как следствие его поступков, что грехи его причинили ему все это и он должен просить Бога о помиловании, как сказано: (Втор. 31, 17) «И скажет он в тот день: не потому ли постигли меня сии бедствия, что нет Бога моего среди меня». И хотя между людьми бывает, что когда обидчик, вынужденный обстоятельствами, подходит к обиженному с повинной, последний не относится к нему с должным уважением, как это случилось с Ифтахом, который сказал: (Кн. Судей 11, 7) «Зачем же пришли вы ко мне ныне, когда вы в беде»; но Бог в милости Своей принимает с благоволением покаяние, хоть бы оно явилось у человека, постигнутого бедою, как сказано: (Осия 14; 2) «Обратись, Израиль, к Превечному, Богу твоему, хотя ты и пал от беззакония твоего».

(Там же, 13).

48)
Наставления учителей и проповедников человек должен слушать внимательно и покорно, каясь и принимая к сердцу поучительные слова, не пропуская ни одного из них. Таким образом, в одно мгновение человек выходит из мрака к свету. Потому что, когда человек слушает и внимает словам учителя, намереваясь вести себя впредь по указаниям ученых, он кается и превращается в другого человека, так что с этих пор душа приобретает себе заслуги и права на воздаяние за все добродетели, религиозные и нравственные.

(Там же, 15).

49)
В «десять дней покаяния»
  человек должен внутренне трепетать, зная, что все его поступки отмечены в книге и что Бог рассматривает в это время каждый его поступок. Богобоязливый человек к этому времени должен уменьшить свои мирские дела, дабы мысли его были спокойнее, и определить время днем и ночью, когда бы он мог уединяться для размышления о своих поступках, покаяния, забот о своем исправлении и для молитвы к Богу. Потому что это благоприятное время, как сказано: (Исаия 49, 8) «Во время благоволения Я ответил тебе, в день спасения — спас тебя» И ученые говорили, что написанное: (Там же 55, 6) «Ищите Господа, когда его можно найти. Взывайте к Нему, когда Он близок», — относится к десяти дням от нового года до дня всепрощения.

(Там же, 16).

50)
Есть кающиеся, сердце которых чисто, как сердце благочестивых. Сии называются благочестивыми, потому что в существе своем они непорочны; они только ошиблись или не могли устоять против искушения, но теперь возвратились к своему первоначальному состоянию и благочестию. Но благочестие их становится еще ценнее оттого, что они подвергались греху, так что они выше благочестивых, никогда не испытавших греха. О них-то можно сказать: «Где стоят кающиеся, там не могут стоять благочестивые».

(Сефер Гаиашар раббену Тама 32).

51)
Для покаяния человек имеет восемь времен: 1-ое, вслед за совершением преступления,—2-ое, после многих лет, проведенных во грехе,—3-ье, когда он лишается возможности достигнуть предмета своего наслаждения,—4-ое, когда он болен,—5-ое, когда он впал в большую беду,—6-ое, когда встречается с учителем, предостерегающим его, — 7-ое, когда состарится и ослабеет. — 8-ое, в час смерти.

Первое из этих времен есть самое благоприятное. Такое покаяние свойственно благочестивым. Менее благоприятно второе время, когда человек, проведши многие лета в преступлениях, пробуждается от своего сна и, заметив, что он погружен в мрак, спешит очистить свое сердце и снова выстроить то, что он сам разрушил.—Еще меньше благоприятно 3-ье время, когда человек бессилен и,   не будучи   в состоянии удовлетворить своим   желанием, обращается вспять с постыдным лицом. Но Бог все-таки благоволит к нему, если покаяние его искренне. 4-ое время, — когда человек от болезни упав духом, начинает делать добро, молиться Богу и делать обеты;—коль скоро он кается, Бог принимает его. 5-ое время,—когда, попавшись в руки врагов, человек возвращается к Богу, вследствие многих бед, которые постигли его; и в это время чистосердечное покаяние его принимается. 6-ое,—когда человек встречает праведника, который указывает ему путь к покаянию и наставляет его. 7-ое время,—когда человек, вследствие старости и бессилия, не в состоянии предаваться наслаждениям,—а потому и обращается к Богу. Самое худшее, когда человек делает всякие злодеяния, пока может, и кается только пред смертью. Но и тогда чистое покаяние принимается.— Общее правило: нет ни одного момента вт. жизни человека, когда бы не принималось его чистосердечное покаяние. Потому что Бог не человек, который на веки сохраняет неприязнь, как сказано: (Исаия 57, 16) «-Не во веки Я враждую, не во веки гяеваюсь». (Иер. 56, 6) «Ибо Я праведен, говорит Господь, Я не сохраняю неприязни во веки». Дальше: (Исаия) «Ищите Господа, когда Его можно найти», т. е. во все времена, когда Он существует, стало быть, во всю жизнь человека.

(Там же, 32).

52)
Да не подумает человек, что грехи его искупляются тотчас, как он покаялся и решился не возвращаться к ним более. Покаяние принимается только после долголетнего служения Богу, потому что сердце не смиряется ни в день, ни в два, а только по истечении долгого времени. Так поступил царь Давид с Авсаломом. Хотя он и согласился призвать его в Иерусалим, однако ж не виделся с ним еще два года, пока не успокоилось сердце его. Так должны вести себя кающиеся: долгое время должны они молиться, и плакать, и тогда только принимается их покаяние, как сказано: (Пс. 22, 3) «Взываю к Богу днем, и ты не отвечаешь, — и ночью не успокаиваюсь». Пророк Аввакум сказал: (Авв. 1, 2) «Доколе, Боже, буду я вопиять и Ты не внемлешь?». И если пророки удостоились ответа не прежде, как только после долгих молитв, то тем более преступный человек, погруженный в грех.

(Там же).

53)
Кающийся должен вести себя униженно и смиренно, как пред Богом,   так и пред  людьми.   Имевший   гордую   походку,  должен ходить с поникшею головою, смотря долу, туда, откуда он происходит и куда со временем вернется, как написано: (Бытие 3, 19) «Ибо прах ты и в прах возвратишься». Привыкший хорошо одеваться и наряжаться, должен одеваться проще, дабы сердце его усмирилось пред Небесным Отцом. Привыкший к сластям и лакомым блюдам, должен пользоваться ими весьма умеренно, и даже изнурять себя постом, ибо пост усмиряет сердце и укрощает его дурные стремления. Имевший дерзкую осанку, медный лоб, говоривший свысока—должен усвоить себе скромный нрав и кроткую речь. Он должен также избегать всего того, относительно чего только сомневается, запрещено ли это или нет. Воздержаться же от грехов должен он из любви к Богу и благоговения пред Ним, но не из опасения людей, или не из стыда пред ними.

54)
Кающийся должен не только воздерживаться от греха, но должен стараться о совершении добрых дел, как написано: (Пс. 34, 16) «Уклоняйся от зла и делай добро.». Кающемуся следует также прощать всякому человеку, который согрешил против него, дабы Всесвятой и ему простил грехи его, как написано: (Михей 7, 18) «Он прощает грехи *) не вменяющим в вину». т. е. Он прощает грехи лишь тому, который прощает другим в свою очередь.

К настоящему покаянию относится и то, чтобы все, исполненные кающимся заповеди, все его заслуги, все его милосердие и вся его праведность казались ему недостаточными и чтобы он воображал себе, что как капля в море, так   деланное им сравнительно с его обязанностями,—чтобы он сносил с любовью все постигающие его страдания и болезни, признавая справедливость суда над собою и полагая, что еще не взыскано из следующего с него долга и одной тысячной доли и что несравненно больше наказаний следовало ему соответственно множеству грехов его.

(Маалот гамиддот 49).

55)
Во всякое время следует быть готовым предстать пред Господа, ибо человек не знает своего часа. Раввины сказали: это подобно жене одного корабельщика, которая бывало наряжалась и румянилась в то время, когда муж её, плавая по разным морям, находился в отлучке. Когда соседки спрашивали ее: «ведь  муж твой отправился в далекий путь, зачем же напрасно наряжаешься? она отвечала им; муж мой мореплаватель; морской ветер может неожиданно принять обратное направление и мой муж внезапно вернется домой; вот и найдет меня наряженной. Поэтому должен человек даже во время безопасности и благоденствия воображать себе, как будет сокрушаться его сердце и страх и трепет обнимать его в день смерти, когда ему придется взойти отдать отчет.... Так должен он поступать постоянно, исповедаться с сокрушенным сердцем и питать в себе страх Божий.

(Шааре-Тешуба р. Ионы 17).

56)
По законам справедливости,   покаяние  не должно было бы иметь места, но оно допущено лишь по милосердию Бога. Это объясняет Осия, говоря о кающихся: (Осия 14, 5) «Исцелю отступничество их»,   потому что современники его спрашивали: может ли быть, чтобы покаяние было в состоянии сподоблять кающихся духовного блаженства; достаточно, если оно очистит их от грехов и они останутся .без грехов, но и без заслуг.   Чем же они удостаиваются божественного блаженства или божьей любви? На это-то и отвечает им пророк от имени Бога, говоря: Исцелю их отступничество....   т. е., что собственными заслугами   кающийся не заслуживает такой милости; удостаивается же он Божией любви путем покаяния лишь по Божественному милосердию, и удостаивается как милостыни. Это либо от того, что заповедь о покаянии выше других заповедей, так как чрез нее достигает человек предполагаемой писанием цели, именно: любви к Богу,—либо по абсолютному   Его  милосердию,   простирающемуся   к кающимся в качестве милостыни, как сказал пророк Осия  (14,   5)   «Возлюблю их из милости.»

(Иккарим 4, 25).

57)
Относительно покаяния возникает следующее сомнение: после того, как совершено вещественное преступление, может ли изгладит его покаяние, состоящее в одном отвлеченном раскаянии и исповеди? Неужели убивший человека или осквернивший субботу и покаявшийся в том устно и мысленно может возвратить своей исповедью и покаянием жизнь убитому, или раз оскверненную субботу сделать вновь священною? Ведь это тоже самое, что разрушить дом в действительности и выстроить его снова в воображении; вы никак не выстроите одним говором уст, сидя, сложа руки; как же можно признать достаточным словесное или умственное покаяние для окончательного очищения от греха, совершенного действием?

В разрешение этого вопроса скажем, что человек заслуживает похвалы или порицания лишь за такие действия, которые он совершает сознательно и произвольно, т.е. когда во время совершения он знает, какое действие совершает, желает его совершения и свободно выбирает его из числа других.

На этом основании оправдывают пьяных в тех поступках, которые они совершают, будучи пьяны, говоря: они их совершили бессознательно, хотя при их совершении было и собственное желание и свободная воля; точно также не порицаем человека за те поступки, которые он совершает против своего желания, хотя совершает их сознательно, т. е. он знает во время действия, что именно совершает, и предпочитает его мучению наказания, которому бы подвергли его в случае его не совершения; но, так как оно (это действие) совершается не по его желанию, а по необходимости,   то он не подлежит за него порицанию. .

Итак, человек заслуживает похвалы за свои хорошие действия, а за дурные действия — порицания, лишь тогда, когда он во время их совершения был при полном сознании своего поступка, свободно выбрал его из числа других и внутренне желал его совершения. За безусловно же вынужденные действия, т.е. где сам действующий не вполне сознает их значение, не желает их совершения и не имеет свободы выбора действия из числа других, не заслуживает ни одобрения, ни порицания.

В виду этого, когда кающийся чувствует раскаяние, глубоко сожалеет о совершенном им беззаконии и решается более не делать его, если ему в другой раз представится к тому случай, то этим доказывает, что прежний его поступок совершен был по ошибке, необдуманно, как утверждает Аристотель; в своей этике, что зрелообдуманные действия не допускают раскаяния.

Тоже самое подразумевают раввины, говоря: как должен вести себя кающийся? Примерно, когда ему вновь представляется случай грешить, а он воздерживается от того.

Ибо если случай этот повторяется при прежних условиях и он, из любви к Богу, преодолевает свою страсть и не грешит, то это значит, что он глубоко чувствует безусловное раскаяние и решил в своем уме, что прежний его поступок совершен был по ошибке и без зрелого размышления, и за такой грех не следует наказывать человека, как нельзя порицать его за действия, совершенные им по ошибке, без сознания.

(Там же, 27).

58)
Как физически больной, который, не чувствуя своей болезни, воображает себя здоровым, или сознает свою болезнь, но не хочет позаботиться об излечении, будучи увлечен своими удовольствиями,  отчего болезнь  проникает в него  все глубже и глубже и причиняет   ему   неизбежную   смерть, — точно так бывает и с нравственно - больным.   Есть люди,   которые не чувствуют  своей болезни, воображая себя здоровыми,  и не умеют различать  добра от зла. О таковых сказано: (Пр. 4, 19) «Путь грешников—точно во мраке; не знают о что спотыкаются». Дальше: (Там же 14,  , 12) «Есть прямая дорога пред   человеком,   и  конец ее—дорога к смерти».    Другой, хотя   и чувствует свою болезнь, но, погрязши в страсти,   не обращает   внимания   на излечение.   К такому применим стих: (Втор. 28, 18) «Буду ходить по произволу сердца моего». — И как физически больным  горькое кажется сладким, сладкое — горьким,  так что они гнушаются здоровою пищею и питьем, предпочитая нездоровое,—точно так нравственно-больные принимают  доброе  за дурное,   дурное   за доброе,   пренебрегают тем, что полезно для их   души и любят то,   что вредно, как сказано: (Исаия 5, 20) «О, называющие зло добром, добро—злом».

59)
Но есть и такие люди, которые, чувствуя себя больными,. раскаиваются в том поведении, которое породило болезнь в их организме, заботятся о своем излечении, спрашивают совета у врача и остерегаются тех вещей, которые, по их (врачей) словам, изменили их здоровую натуру. Равным образом другой ведет себя дурно, но как только почувствует свою духовную немощь, тотчас кается в своих грехах, ищет лечения от своей болезни и обращается к ученым мужам,—этим духовным врачам, и они помогают ему советом. Оказывается, что раскаяние, возникающее в его сердце, сознание зловредности своих поступков и сожаление о них и приводят его к исправлению. И как при физической болезни, если малейшая неосторожность или перемена в натуральных отправлениях обращает на себя внимание, — и если больной изменяет свое поведение, то немедленно возвращается к нему здоровье, потому что болезнь еще не успела засесть глубоко в теле: точно так, кто постоянно шествует по пути добродетели и, впавши в грех нечаянно или вследствие непреодолимой страсти, тотчас приходит в сознание и кается, тому легко дается исправление и возвращение на путь истины, потому что он еще не настолько свыкся с преступлением.

(Менорат Гамаор, нер 5, гл. 1).

60)
Пост значительно содействует кающемуся в двух отношениях:  во 1-х,   ослабляя организм,   он   сокрушает   надменность   сердца,   вследствие которой   человек согрешил;   во   2-х, он подавляет в нем похоти   и очищает кровь,  что уважается больше,   чем жертвоприношение.   И подобно  физически-больным, которые, усматривая причину  своей болезни  в чрезмерном отягчении  желудка,   воздерживаются   от   пищи,   должны  поступать  и нравственно-больные. Но, с другой стороны, как человек здоровый,  особенно если он слабосилен,  непременно заболеет,  когда лишат его пищи, — так бывает и с тем, кто без надобности подвергает себя посту, как  и ученые наши заметили,  что в этом отношении есть разница между людьми; одни постятся по надобности,   другие без всякой   цели; первых назвали   они святыми и праведными, а вторых преступниками.

(Там же, Иер 5).

61)
Кто боится слова Божия, тот заботится о своем будущем, не дожидаясь, пока заболеет, но всегда имеет это в виду, так как человек не знает своего рокового часа. Подобно рыбе, не знающей, когда она попадет в сеть, человек не знает, когда наступит его очередь, ибо откуда ему знать то, что присуждено ему Праведным Судьею? Как часто видим мы, как люди умирают необыкновенной и скоропостижной смертью!

(Иеш Нохлин 36).

62)
Маймонид во многих отношениях уподобляет нравственное лечение физическому. Это подобие действительно существует. Если у кого-нибудь появилась язва на опасном месте, то опытный и сведущий врач не довольствуется одним внешним лечением, ибо несомненно, что если язва и заживет снаружи, она останется еще внутри, и пройдет немного времени, как она снова обнаружится. Поэтому он обращает прежде всего внимание на внутреннее излечение и, искоренивши язву в основании, берется лечить ее снаружи, причем предостерегает больного от тех вещей, которые могут возобновить болезнь. Таково же должно быть и нравственное лечение. На это-то и намекал пророк Исаия (58, 5), когда удивлялся недоумению Израильтян относительно того, как Бог не благоволит к их покаянию, не взирает на то, что они изнуряют себя постами, облекаются во вретища и спят на земле. По словам пророка, дело вовсе не в посте, изнурении тела и внешнем проявлении смирения и покорности.   К  этому  Господь   не благоволит,   потому   что и в день поста   они   нисколько   не изменяют своего поведения,   продолжая «ссориться между собой и бить (других) преступной рукой».

(Там же, 39).

63)
Вот что говорит, блаженной памяти, отец мой в книге «Берит Авраам»: Древние давно сказали, что как телу присуща болезнь н немощь, точно так присуща болезнь и немощь и душе. Болезнь и немощь души составляют дурные нравы и грехи. Но когда грешник кается в своем дурном поведении, тогда Бог посылает исцеление больной и грешной душе, как сказано: (Пс. 41, 5) «Господи! помилуй меня, исцели душу мою, ибо я согрешил пред Тобою». Дальше: (Исаия 6, 10) «И покается—- и Он исцеляет его».

64)
Есть физические болезни, которых нельзя исцелить вполне иначе, как при помощи действий противоположного свойства. Например, человеку, одержимому горячкой, необходимо давать прохладительные напитки, и наоборот, если болезнь противоположного свойства. Без этих аллопатических средств больной не может выздороветь совершенно. Душевные болезни тоже могут вполне исцелиться не иначе, как противоположными им мерами. В этом смысле ученые рассказывают в Тр. Баба-Батра (16а): «Ирод, избивший всех ученых, советовался с Баба-сыном-Буто, может ли он найти исцеление для своей раны? Тот ответил ему: «ты потушил свет мира, ступай позаботься о просветлении мира: содействуй построению храма.» Эту мысль проводит и Мидраш, говоря что дерёво познания было смоковница: чем первые люди согрешили, тем и воспользовались (для прикрытия своего греха), как сказано: «И сшили себе смоковные листья.» —Отсюда мы заключаем, что для кающегося недостаточно только оставить грех, но он должен совершать действия, противоположные его грехам. Например, если он ел запрещенные яства,—пускай постится и воздерживается даже от дозволенных предметов, как сказали ученые: «святи себя тем, что тебе позволительно;» если он не давал милостыни,—пускай раздаст свои деньги бедным.

(Шело, Гилхот Тешуба).

65) Человек должен аккуратно каждый день анализировать свои поступки, чтобы исправить их. Такие люди называются в книге Зогара «людьми расчета.» То есть, каждую ночь пред сном человек должен размышлять о том, что он сделал худого за истекший день   и тотчас искренно каяться в этом.

(Шевет Мусар, гл. 20).

 66)
Кающийся не должен возражать, если его оскорбляют, как Давид, который покорно молчал, слушая незаслуженные упреки и обвинения Симеи, сына Геры (ІІ Сам. 16). И тем более должен молчать грешник, который совершил много преступлений, так что очень может быть, что все, что про него говорят, правда. Оскорбитель ниспосылается свыше, почему и нужно с покорностью подчиниться правосудию.

(Р. Иегуда-Аарон Моше Алтшуль в Торат Гаашаме, 41).

67)
Да не думает человек: какое дело Богу, если согрешу раз, второй и третий? Ведь врата покаяния всегда открыты, и я готов, по совершении греха, каяться, чтобы снова стать здоровым. Не следует так думать. И лекарства и врачебные снадобья, употребленные однажды с успехом, при слишком частом их употреблении вредят организму, истощают его и легко могут только ускорить смерть. Точно так, частое покаяние ослабляет душу, сообщая ей склонность ко греху, так что натура человека теряет способность отвыкнуть от зла, подобно тому, как частая стирка портит платье.

(Автор Ор Гахаим, цитирован в книге Ноам гамиддот, 92).

68)
Велико покаяние, ибо оно умышленные грехи превращает в добрые дела. Потому что кающийся в состоянии творить больше добра, чем никогда не согрешивший. Когда предстоит доброе дело, сопряженное с, затруднениями, то кающийся преодолеет эти затруднения скорее, потому что силы его испытаны в подобной борьбе с собственною душою, из которой он выходил победителем. Но никогда не согрешившему самое малейшее затруднение мешает исполнить   доброе дело,   ибо он не привык к борьбе с препятствиями, подвизаясь на гладком естественном пути и в делах, дающихся без труда. В силу этой отличительной черты, кающийся достоин того, чтобы  грехи были ему поставлены в заслуги, потому что, чем больше он погряз в преступления, тем больше настойчивости, напряжения необходимо ему против искусителя, чтобы подавить свои страсти.   Соответственно  этому мучению полагается и вознаграждение,  так   что, по милости его прежних грехов, возвышается его заслуга.

(Дивре Шалом, Исаака Адраби, друш 23).

69)
По светским обычаям, если один оскорбляет кого публично, и приходит к нему после, желая удовлетворить его, то тот ему говорит: ты оскорбил  меня публично   и думаешь удовлетворить меня наедине?—Ступай, приведи тех людей, в присутствии которых ты меня обидел,—и тогда я соглашусь на удовлетворение. Не   таков Всесвятой.   Человек   богохульствует всенародно, а Всесвятой говорит ем : Кайся предо Мною наедине  и  Я. тебя приму, как сказано: (Осия 14, 3) «Кайся, Израиль, пред Господом,    Богом твоим».   Причина   тому та,  что честь человека зависит от других, почему  философы  и говорят, что честь не есть объективное качество человека и не относится к  его совершенствам, так как она не связана с  его   сущностью, но,  как понятие субъективное,   зависит   от других, которые   оказывают ему это отличие и почитают   его.  Вследствие этого, когда оскорбляют человека публично, нужно удовлетворить его в присутствии того  же общества, чтобы  поправить   сделанную   ошибку,  ибо  от этого общества зависит честь оскорбленного.  Но Всесвятой не состоит в зависимости от кого либо, Он самостоятелен и составляет источник всякого совершенства, так что честь   Его не зависит от   других.   Поэтому,   человек, кающийся  только пред одним Богом, приемлется, ибо в таком случае человек делает честь только себе, приближаясь к Господу, а не Богу, который не нуждается в его почтении.

(Там же).

ГЛАВА XVII. 

СЛЕДОВАНИЕ ПО ПУТЯМ ГОСПОДНИМ.

1)
«Вот Бог мой, и наряжусь подобно Ему»! (Исх, 15, 2). Разве возможно одеваться подобно Творцу? Да, — отвечает Аба-Саул, — постарайся уподобляться Ему качествами: как Он милосерд и снисходителен, так и ты будь милосерд и снисходителен.

(Мехилта отд. Гимна у Чермнаго моря 3). 

(Иер. Пэа I, 1; ср. Шаббат 1ЗЗб).

2)
«Чтобы ходить всеми путями Его» (Втор. 10, 12), а пути Всесвятого состоят в том, что, как сказано: (Исх. 34, 6) «Бог милосерд, снисходителен, долготерпелив, милостив и правдив. «Всякий, кто призовет имя Превечного, будет спасен», (Иоиль 35). а призывать имя Превечного значит называть себя Его именем, т.е. как Вездесущий именуется Милосердым и Снисходительным, так и ты старайся быть милосердым и снисходительным и делай добро безвозмездно. Кроме того, точно так, как Всесвятой именуется Праведным, ибо сказано: (Пс. 145, 17) «Бог праведен во всех путях Своих», так и ты будь праведен. Всесвятой называется Благочестивым, ибо сказано (там же) «Он благочестив во всех делах Своих», так и ты будь благочестив; по этому написано (Ис. 43, 7): «Всякого, именующегося именем Моим и славой Моей, Я сотворил, Я образовал и Я устроил» и (Прит. 16, 4) «Все сделал Господь ради Себя».

(Сифри. Втор. 49).

3)
Учили: сказано (Втор. 13,18): «И даст тебе милость и помилует  тебя».   Знай,   что когда ты сам милостив, то Всесвятой и к тебе милостив, а когда ты сам не милостив, то Всесвятой и к тебе не милостив.

(Иер. Баба Кама, гл. 8).

4)
Р. Хама, с Ханины, спросил: что значит (Втор. 13, 5): «Во след Превечного, Бога вашего, ходите»? Разве возможно ходить во след Бога? Но это значит следовать примеру Его: как Он одевает нагих, ибо сказано (Бытие. 3, 21); «И сделал Превечный Бог человеку и жене его одежды кожаные и одел их», так и ты одевай нагих; как Всесвятой навещает больных, ибо сказано (Бытие 18, 1) «И явился ему (Аврааму) Превечный у дубравы Мамре»
*), так и ты навещай больных; как Всесвятой утешает скорбящих, как сказано (Бытие 25, 11) «По смерти Авраама, Бог благословил Исаака, сына его», так и ты утешай скорбящих; как Всесвятой хоронит мертвых ибо написано (Втор. 34, 6); «И Он похоронил его (Моисея) на долине», так и ты хорони мертвых.

(Соте 14а)

5)
Р. Иегуда, с. Симона, начал свою проповедь
 так (Втор.13, 5): „Во след Превечного, Бога вашего, ходите и к Нему прилепляйтесь". Разве возможно человеку из плоти и крови ходить за Всесвятым, о Котором написано (Пс. 77, 20): „Путь Твой в море; стезя Твоя в водах обильных», и разве возможно человеку взойти на небо и присоединиться к Всесвятому, о Котором сказано (Втор. IV, 24): „Поелику Превечный, Бог твой, есть огонь поедающий", и (Дан. 7, 9) „Престол Его—искры огненные... река огненная течет и исходит от Него?" Но это означает: точно так, как Всесвятой, в начале миротворения, занимался сажанием деревьев, как сказано (Бытие 2, 8); «И насадил Превечный, Бог, сад в Эдеме», так и вы, когда придете в землю, не занимайтесь ничем другим, как только сажанием деревьев и обрабатыванием земли, ибо сказано (Лев. 19,23); «Когда придете в землю, садите плодовые деревья».

(Ваикра-рабба 95).

6)
«Все пути Божии милостивы и правдивы для хранителей Его завета и уставов» (Пс. 25, 10). Когда Моисей сказал Израилю: идите за Превечным, Богом вашим, Израиль обратился к нему с такими словами: Учитель наш, Моисей! Возможно ли человеку идти путями Всесвятаго, о Котором говорится (Наум 1,   3)   «В буре и вихре путь Его», (Пс. 77, 20) «Путь Твой в море», (Ис. 66, 15) «Придет Превечный в огне»? Нет, отвечал Моисей, идти за Превечным, по всем путям Его, которые суть милостивы и правдивы, значит употреблять все усилия,   чтобы   уподобляться Ему в милости и правдивости,   и те, которые так делают, суть хранители Его завета и уставов.

(Ялкут, ч. 2, 99).

7)
Да берет себе человек в пример поступки Всесвятаго. Из всех гор и холмов в мире, местом для показания величия Своего, выбрал Он гору Синай, не отличающуюся особенно высотою, ибо сказано (Пс. 68, 16) «Гора могучая, гора холмистая, гора Васанская», а далее сказано: «Почему ревнуете, горы холмистые! ту гору избрал Бог для обители Своей.»

(Мидраш Леодам 4).

8)
«И к Нему прилепляться» (Втор. 11:22). Возможно ли человеку взойти на небо и прилепляться к Нему? Но это значит: присоединись к мудрым и их ученикам, и Я вменю тебе это, как бы ты всходил на небо.

(Сифри Втор. 49).

9) (Левит 19, 2) «Будьте святы, ибо Я свят». (Втор. 4, 4) «И вы, прилепившиеся к Превечному», (Иер. 13, 11) «Ибо как пояс лежит близко к чреслам человека, так Я приблизил к Себе весь дом Израиля». Я не поступаю, сказал Всесвятой народу Израилеву, так, как царь из плоти и крови: царь земной воспрещает людям титуловаться царскими титулами. Тебе известно, что когда кто хочет погубить другого, то называет его Августом, и тот погиб. Я же позволяю Израилю именоваться Моими именами: Мое имя Премудрый, как сказано (Иов 9, 4) «Премудр сердцем и могуч силою, кто дерзнул стать против Него, и цел остался»?, и Израиль именуется мудрым, ибо сказано (Втор. 4, 6) «Только сей народ есть народ мудрый и разумный»; имя Мое Друг, как сказано (П. п. 5, 10) «Друг мой бел и румян», и Израильтяне называются друзьями, как сказано (ІІ. п. 5, 1) «Пейте, друзья, до упоения»; имя Мое Милостивый, как сказано (Иер. 3, 12) «Ибо Я милостив, говорит Превечный», и Израиль называется милостивым, как сказано (Пс. 50, 5)»„Собирайтесь ко Мне, Мои милостивые»; имя Мое Святой, как сказано (Ис. 6, 3) «Свят, свят Превечный», и Израиль также называется народом святым.

(Ялкут Симеони, отд. Кедошим, § 604).

10) «Будьте святы, ибо Я свят, Превечный Бог ваш» (Левит 19, 2), т. е. если вы себя освятите, то Я буду считать вас признающими меня святым, а если вы себя не освятите, то Я буду считать вас не признающими Меня святым.

(Сифра, отд. Кедошима 1),

11)
Соблюдение средины в удовлетворении всех наклонностей составляет для человека истинно правый путь. Всякая наклонность человека должна быть одинаково удалена от каждой из двух противоположных крайностей, не приближаясь слишком ни к одной из них. Поэтому древние мудрецы советуют человеку взвешивать постоянно свои влечения и действия, измерять и уравнивать их по правилам умеренности, дабы сохранять невредимым свое тело. Так, человек не должен быть вспыльчив, раздражителен, но не должен быть и бесчувствен, как мертвец, а должен соблюдать средину. Гневаться он может только по поводу какого либо важного дела, для того, чтобы отклонить его на будущее время. Человек должен желать только того, в чем нуждается его физическая природа, без чего невозможно существовать, как сказано: (Притчи 13, 25). «Праведник ест для насыщения души своей». Делами он должен заниматься столько, сколько необходимо для поддержания жизни, как сказано: (Псал. 37, 16) «Праведник удовлетворяется малым». Не следует быть ни скупым, ни расточительным. Милостыню пусть человек раздает по мере своего достатка, а взаймы должен давать только истинно нуждающемуся. Он не должен предаваться ни чрезмерному веселью, ни чрезмерной грусти, но должен быть постоянно бодр, благодушен, приветлив. Таких же правил нужно держаться и относительно других душевных движений и качеств. Таковы обычаи людей умных, и человек, душевное настроение которого держится средины, умеренности, называется мудрецом.

12)
Но тот, кто относится к себе более строго, уклоняясь от средины немного в одну или другую сторону, называется благочестивым. Напр. если кто от надменности отклоняется до противоположной крайности—до совершенной скромности, то такой человек называется благочестивцем. Если же он отклоняется до средины. до кротости, то он мудрец. Древние благочестивцы обыкновенно уклонялись от средины к той или другой крайности, т. е. делая больше, чем того требует закон. Нам же заповедано ходить путем средины и умеренности, который есть самый лучший и самый прямой, ибо сказано: (Второз. 28, 8). «И ходи путями Его».

13)
Так именно и толкуют эту заповедь: Как Он наречен Милостивым, так и ты будь милостив; как Он наречен Снисходительным, так и ты будь снисходителен; как Он наречен Святым, так и ты будь свят. Пророки наши потому и придавали Богу эпитеты: долготерпеливый, любвеобильный, праведный, правый, совершенный, всесильный, всемогущий и т. п., чтобы дать знать, что эти качества суть наилучшие и совершеннейшие и всякий человек обязан усвоить их, чтобы по мере возможности уподобляться Богу.

14)
Чтобы усвоить себе все эти качества и обратить их в свою плоть и кровь, человек должен совершать дела, которые он признает не переступающими средины, раз, другой, третий и т. д. до тех пор, пока совершение их не составит для него никакого труда, не потребует с его стороны никакого напряжения и окончательно не утвердится в нем. Так как вышесказанные названия приписываются Богу и характеризуют тот путь умеренности и средины, которого мы обязаны держаться: то путь этот и называется путем Божиим. На него то и указал наш праотец Авраам своему сыну, о чем говорится: (Быт. 18, 19) «Ибо Я стал знать его ради того, что он заповедает сынам своим и т. д. блюсти путь Превечного и творить милость и правосудие» и т. д. И всякий, кто не уклоняется от этого пути, удостаивается счастья и благословения Божия, как сказано: (Там же) «Дабы исполнил Превечный над Авраамом, что сказал о нем.»

(Маймонид, тр. о нравоучении, гл. 2).

15)
Уподобляться Господу по мере возможности — вот смысл стиха: (Втор. 6, 12) «И чтобы ходить всеми путями Его». Это хождение заключается именно в том, чтобы человек применялся ко всем высоким качествам, которыми отличается образ действий Всевышнего в отношении к Его созданиям, а именно: к благости, милосердию и справедливости. Поэтому, постигший какую-нибудь умозрительную истину должен поделиться ею с другими. Иначе, он поступит в высшей степени низко. Подобно тому, как Господь уделил нам дар понимания, и всякий, достигший какого-нибудь совершенства, должен стараться по возможности сообщать его другим, чтобы в этом отношении уподобиться по возможности Господу.

(Ралбаг в комментарии к Пятикнижию 115б).

16)
Господь все так устроил, чтобы всякое живое существо находило удовлетворение своим нуждам, как сказано (Пс. 136, 24) «Он доставляет пищу всякой плоти, (Там же 145, 16) «И насыщает благостью все живущее». Так Он и нам заповедал, взяв пример с Него, любить всякого пришельца, поселившегося на нашей земле, и доставлять ему пищу и одежду. Поступая таким образом, мы будем идти по стопам Господним.

(Там же, 206).

17)
Конечная цель для человека, занимающегося наукой — это уподобляться, при ее посредстве, Господу по мере возможности, т.е. познать, как нам уподобить свои поступки Его поступкам, как ученые наши объяснили стих: Чтобы ты ходил путями Его.

И так, если превосходство небесных существ составляет дар всепонимания и в этом обилии ума берет начало всякое добро, существующее на земле, как известно философам: то и человек совершенный, все старания свои направляющий к тому, чтобы уподобиться тем небесным существам, должен стараться усовершенствовать свой ум и употребить его для делания добра. Если же он дает своему уму обратное направление, т. е. своим умственным развитием пользуется для делания зла: то он превращает свой ум в ничто и оскверняет имя Царя Небесного.

(Неве Шалом, 8-й отд., 5-я гл.).

18)
Во всяком благоустроенном государстве существует установленная норма для мер, протяжения и веса, которая должна служить образцом при измерении и взвешивании предметов. Если же в каком-нибудь городе или стране обнаруживается неправильность в мерах, влекущая за собою для многих убыток, то уравнивают их с первообразом и исправляют оказавшиеся в них недостатки.

Гири и весы правосудия в руках Господа: Он справедливый, Он же и справедливость, Он истинный, Он же и истина. Поэтому Его правотою должны быть уравниваемы и исправляемы все твари, Им должны быть измеряемы правота, правосудие и справедливость. Так и Моисей, отец пророков, (Втор. 1, 17) и Иосафат, царь Иудейский (II Паралип. 19) сказали: что правосудие есть дело Божье, т. е. что у Бога первый образец правосудия, к которому и должны стремиться все любящие правду и правосудие. И псалмопевец тоже самое говорит: (Пс. 99, 4). „0 Царь праведный! Ты утвердил справедливость, творил Иакову суд и благо»

(Акедат Ицхак, отд. 36, книга Исход).

ГЛАВА XVIII.

НАЗИДАТЕЛЬНЫЕ РАЗМЫШЛЕНИЯ.

1) Нравоучительные наставления пророков и знакомство с их прекрасными обычаями способствуют исправлению качеств души, сообщая ей надлежащее направление, так что она творит только добро. И посему не встретишь, чтобы душевные движения производили потрясающее действие, кроме как на простолюдинов, чуждых как философских, так и нравственных понятий. Дети, женщины и скудоумные, по слабодушию своему, робки и трусливы, — и потому, когда им наносится удар или их постигает какое-нибудь бедствие, ими овладевает отчаянный страх, вследствие которого они плачут, рыдают, бьют себя по лицу и т.п. Бывает иногда, что сильное впечатление причиняет им смерть мгновенно, или несколько времени спустя. Тоже самое бывает, когда обыденным людям выпадает в жизни счастливый случай: они при этом обнаруживают такую радость и, по своему скудному развитию, воображают себя такими счастливцами, что некоторые даже умирают от избытка радости, от которой, по словам Галена, «сердце как бы закипает и неудержимо рвется наружу». Причина всему этому—малодушие и непонимание сущности вещей.

Но люди науки, освоившиеся с моральными и философскими понятиями, обладают сильной натурой, и, как подобает истинным героям, душа их всегда ровна, воспринимая впечатления весьма умеренно. Чем больше человек обогащает себя познаниями, тем меньше влияют на него перемены счастья. Вкушая какое-нибудь житейское благо, которое философы называют мнимым,—он не придает ему важного значения, точно так если его постигает бедствие, он не смущается, не отчаивается, а переносит его очень легко, Это свойство человек приобретает пониманием сущности предметов и натуры вещей, пониманием, что даже величайшее из земных благ непрочно и мелочно, оно рухнет и разбивается в прах, когда наступает тот момент, когда человек умирает, как все животные. Точно так величайшее бедствие, при сопоставлении с неизбежной смертью, значительно умаляется и несомненно оказывается меньше такого зла, от которого нет спасения.

И по справедливости философы называют земные блага и невзгоды мнимыми. Многие, кажущиеся блага, на деле суть бедствия. Не раз случалось, что человек скопил много денег, достиг величия и престола, а это послужило к его физическому и нравственному падению, сократило его жизнь, привело его к дурным привычкам и удалило от Бога, привязанность к которому есть счастье непреложное и вечное. Нередко бывает и то, что разорение богатого и падение царя исправляет их физически и нравственно, доставляет им долгую жизнь и приближает к Превечному. 

(Маймонид, в письме к Султану, Керем Хемед, 3).

2) Не таковы приемы и поступки человека, когда он у себя дома,. каковы они, когда он стоит пред великим царем. Его развязная речь в кругу своих домашних и близких не такова, какова она бывает в присутствии царя. Потому, кто хочет достичь совершенства и сделаться человеком Божиим поистине, тот, встав со сна, пусть ведает, что Великий Царь, охраняющий его и постоянно сопутствующий ему, выше всякого царя из плоти и крови, будь он даже Давид или Соломон. Царь этот сопутствует или охраняет нас посредством разума, который изливает на нас, и который есть точка соединения нашего с Богом. И как мы постигаем его тем светом, который Он льет на нас, как сказано: (Пси 36, 10), «Твоим светом мы зрим свет», так он сопутствует нам и взирает на нас, благодаря этому же свету. (Иерем. 23, 24) «Спрячется ли человек в тайные места, чтобы Я не видел его? говорит Господь».

И знай, что понимая это, великие мужи проникаются богобоязнью и смирением, благоговеют пред Богом и стыдятся Его настоящим образом, вследствие чего в своей семейной и кабинетной жизни держатся так, как бы они держались в присутствии людей, потому что мы находимся постоянно пред Господом и Его величием. Наши великие ученые остерегались обнажать голову, потому что дух Божий парит над головой человека, чтобы охранять его. По той же причине они разговаривали мало, что мы уже достаточно объяснили в трактате Абот, «ибо Господь на небе, а ты на земле, поэтому да будут слова твои не многочисленны» (Екл. 5, 1). К этому же сводится и вся практическая сторона св. писания. Потому что эти условия характеризуют все обрядовые заповеди, которые от частого применения становятся привычными для единичных благочестивцев, так что они достигают человеческого совершенства, чувствуя страх и благоговение пред Богом, ведают в чьем они присутствии и пристойно ведут себя. Господь Бог сам объяснил, что цель всех положительных заповедей св. писания в том, чтобы они оказали на человека упомянутое действие, то есть: чтобы они внушили ему богобоязнь, как сказано: (Второзак. 28, 58) «Если не будешь стараться исполнять все слова закона сего, написанные в книге сей, дабы бояться сего славного и страшного имени Господа, Бога твоего».

(Майм. Море Невухим, ч. 3, гл, 52).

3) Мир—это бушующее, глубокое и необозримое море. Время—построенный на  нем   шаткий   мост.   Начало  его
  примыкает к первобытной пустоте, предшествовавшей его
  бытию. Ведет он к вечному блаженству и свету сияющаго  лика Царя. Широк этот мост с  человеческий локоть и не имеет  также перил.   Но ты, человек,   осужден вечно   ходить по нем,   со дня твоего рождения. И, видя узость дорожки,   где   нельзя   свернуть ни вправо, ни влево,   станешь ли гордиться   могуществом и славой?   При виде, как бездна и смерть зияют справа и слева устоит ли твое сердце? Не ослабнут ли твои руки? Иль станешь прельщаться драгоценностями и богатством, которые ты накоплял обнаженною рукой, завоевывал силою и захватывал хитростью? Но что ты предпримешь против морскои бури, когда разбушуется океан и произведет наводнение, так что и твое убежище  заявит  намерение  разбиться? Слишком велик сей океан, среди которого ты находишься, чтобы тщеславиться и господствовать над его ужасами, — вступай-ка с ним в борьбу!.. Если вскружится у тебя голова и ты забудешься, опьяненный тщеславием, которое увлечет тебя, и роскошью, которая избалует тебя, — чуть только   сделаешь  уклонение туда или сюда, как погибнешь среди  ужасающей глубины, с  которой   никто не взыщет за твою кровь. Пойдешь от бездны к бездне, запутанный в морских пучинах, и никто не позаботится о твоем спасении.

(Р. Иедаия га-пенини, Бехинот Олам, гл. 8).

4) Надеяться ли мне на ложь? опираться ли на надломленную трость? воображать ли мне утлое странноприятелище надежной крепостью и царским дворцом? мушье крылышко — железным шестом? нити паутинные алмазными нарядами? Когда видишь, что дни твои—сладки, время улыбается тебе и с предупредительностью оказывает тебе свои услуги,—не вздумаешь ли по этому пренебречь своим будущим?—Тогда ты обманешься в расчете, принимая тень лиственницы за высокую гору. Из-за того ли ты отрекаешься от своей души, чтобы гоняться за горемычными плотскими наслаждениями? Как только замечаешь в ней любовь к Богу, заботливость о своем будущем и желание обеспечиться на предстоящий путь,—ты действуешь ей наперекор; «когда она стремится в дом Божий — ты огорчаешь ее»
- Из-за суетных ли и мнимых прелестей оставишь прелесть вечную? Но за то, когда спросит тебя сердце твое впоследствии, когда вдруг нагрянут другие события:— «Что причинило тебе все это?» то ты и скажи, что испорченность сердца твоего и развращенность совести твоей.

Возможно ли, чтобы раб испортил свою работу и повелитель не вознегодовал на него? Возможно ли небрежно обходиться с своим господином, не навлекая на себя его гнева? Чем же ты кичишься, герой, когда гуляешь по живописным лугам, в сообществе юношей? Когда щеголяешь пестрыми каменьями перед толпой товарищей, — товарищей беззаботных, которые только и делают, что едят и пьют, для которых только и существует, что своя особа и непомерная гордость, напыщенность, вещественность, но ничего духовного. Разве ты не знаешь, что деяниям твоим подводится итог? что над тобою есть зоркое око и внимательное ухо, следящее за твоим буйным поведением?

На кого же ты полагаешься, разрушая ограды, которые поставили лучшие пастыри? Разве нет над тобой Бога, знающего все твои похождения? И разве нет под тобою пропастей, могущих мстить Его врагам? Как ты не догадываешься, что постигающие нас перевороты суть нарочные от Провидения, которые не сбиваются с дороги, а прямо воздают и наказывают как отдельного человека, так и целые общества? Что из уст Всевышнего выходит как падение великодушного, так и процветание жестокосердаго? Что если нечестивец поднимается на высокую ступень-— то Бог так порешил, — а если с своей высоты   сходит человек Божий,   то Царь же (Бог) сказал   «сойди!»
 *)   Как же не обращаешь на это твоего внимания?   Разве   грешные помышления и слабости   на   столько   завлекли и   преодолели   тебя?   Днем  занимают тебя   тлетворные мысли, от  которых терзаешься ночью.—Камни преткновения представляются тебе  сладкой приманкой, змеиный   яд — приправленным   вином.   Разрушительные   действия истребили в тебе все   хорошее,  медоточивые   речи  лишили тебя вечного спасения. Почему   ты  дремлешь?   Почему ты дал себя увлечь   наследием   на   вечные  времена   многих   городов,   между тем как и твой уголок дан тебе на   срок?   Да   будут   прокляты те, которые не дали тебе примкнуть   к наследию   святых, из одного материала с которыми и ты создан, к сонму тех, которым   ты   обязан   жизнью,   и   водворили   тебя   в   логовище львов!

(Там-же).

5) Была одна страна, страна великая и справедливая. В стране той царствовал премудрый и преблагородный царь. И был издан во всем его царстве закон, чтобы никому не воздавали чести и славы, кроме как за хорошую службу и славные подвиги. Прошло много времени, и в царском семействе родились три мальчика,— красивые и умные. Царь полюбил их и пожелал воздать им честь. И сказал им царь: «дети! я хочу сделать вам добро и поставить вас очень высоко, потому что вы обрели мою благосклонность больше, чем ваши сверстники. Но все придворные, все царские слуги знают, вы знаете тоже, что вышло слово царское и дано повеление, не воздавать никаких почестей, кроме как в виде награды за добрые дела. По сему, дети мои, слушайтесь меня, выступайте в дорогу к великому морю, и ищите, пока не обрящете народ и царство, которые вам понравятся. Не бойтесь и не падайте духом, ибо где ни ступит нога ваша—вы уж найдете там все вдоволь. Только повинуйтесь моему голосу, отправляйтесь в дорогу, которая сделает вас другими людьми. И вы будете сидеть на вашем месте, пока я не пошлю за вами; тогда вы расскажете мне о ваших деяниях и я награжу вас». — Когда молодые люди услышали об этом, им стало грустно; но нечего было делать, так как слово царя было спешное и не терпело отлагательства. Почтительно поклонившись царю, они пошли в дорогу. Пошли они далеко за море и прибыли  на один   заброшенный   остров.   Тут они заметили издали большой красивый виноградник, который весьма понравился им. Приблизившись к нему, они нашли его отпертым. Но у воротной калитки сидело трое человек. Один был очень старый, и от старости держал посох в руке. Другой страдальческая и болезненная фигура. Третий человек пожилой, с внушительной наружностью, светлым и красивым лицом. 1-й сказал им: «войдите, дети, в виноградник, но знайте, что вы должны будете непременно когда-нибудь оставить его». 2-й: «кушайте, дети, в волю, но не прячьте в ваши карманы». 3-й же сказал им: «кушая плоды виноградника, берегитесь красивых, и выбирайте хорошие». — Юноши вошли в виноградник, в котором нашли много красивых растений и деревьев, прелестных цветов, отличных сортов вкусных плодов, поющих птиц, бассейнов, водохранилищ, озер и каналов. Было тут и золото, хрусталь и дорогие минералы. Они отведали плодов—плоды сладки, пробовали воду—вода вкусна. Не менее восхитителен был и воздух. Изумленные всем этим, они пробыли вместе около двух недель, после чего расстались друг с другом.

Один так увлекся наслаждениями виноградника, его чудными и прекрасными плодами и прочими прелестями, что не отходил от них ни на шаг. Другой оставил в сторону эти блага, действующие на чувство, и вздумал накопить много золота и драгоценных каменьев, которые тоже находились там. Но сколько он ни набирал, ему все казалось мало, а потому он сделал себе мешок из своего платья, прятал за пазуху и не переставал изобретать еще другие способы. Одержимый ненасытной страстью к наживе, он истощал свои силы в изнурительных трудах, не доедал, не допивал и терпел всякие лишения. Третьему не понравилось ни то, ни другое. Он задался мыслью изучать все статьи этого замечательного виноградника, исследовать натуру и особенности его разнообразных плодов и растений и их отличительные черты. Он собирал коллекции животных разных пород, которые находились в саду, и приходил в недоумение от тех чудесных явлений, которые представлялись его глазам. Больше всего его удивлял порядок и расположение прудов и водохранилищ, которыми иногда орошался сад и от которых вода проводилась в корыта, расставленные в разных  местах, для поения скота.

Оглядываясь кругом, он не нашел ни садовника, ни другого, который приводил бы все это в порядок. И потому он пришел к заключению, что эти дивные вещи обязаны своим существованием какому-то   мастеру, и глубокому   знатоку,   который  должен быть никто другой, как сам владелец виноградника, непременно присутствующий тут или по близости. И его одолело страстное желание узнать, кто это обладает таким уменьем, для чего и ходил каждый день около виноградника, в предположении встретить хозяина или другого, который указал бы ему на местопребывание последнего. Между тем он все-таки насыщал свою душу хорошими плодами, пил вкусную воду и нашел даже недурным взять немного из драгоценных каменьев, чтобы пользоваться их чудотворной, подкрепляющей силой.

Таким образом прошло уже долгое время; каждый из них занимался по своему, как вдруг приехал нарочный с письмом за собственноручною подписью царя, в котором было сказано: «по получении этого письма, не мешкая поспешите в путь».

Услышав это, они отправились поспешно теми же воротами, которыми вошли. Но тут произошло следующее: Первый, привыкший в саду питаться сладкими плодами, не мог перенести перемены нищи и воздуха, отчего заболел и умер. — Второй, нагрузивший на себя большую кладь, состоявшую из золота, серебра и драгоценных каменьев, был остановлен в калитке привратниками, которые отобрали все, что нашли на нем. Не успел он выйти, как был пойман караульщиками, обходившими виноградник; те исколотили его и отняли то, что еще осталось у него спрятанным. Таким образом он ушел   бедный и изувеченный.

Но третий был особенно рад приглашению отца. «Я чувствую себя богатым,—говорил он себе,—день, которого я ожидал, теперь-таки наступил! Теперь пойду тем или другим путем: авось, встретится мне Господь,—и мое задушевное желание будет удовлетворено". Припомнив слова, сказанные ему вторым привратником, когда он вошел в виноградник, что может вынести отсюда только то, что очутится в его внутренностях, — он взял небольшое количество дорогих бриллиантов, хранившихся в его кармане и проглотил их, так что это могло оставаться не замеченным. Таким образом он оставил виноградник, веселый, осыпаемый весьма дружелюбными напутствиями привратников и караульщиков.

Оба брата вышли вместе из виноградника, отыскали дорогу, по которой пришли, и направились к тому городу, где им надлежало представиться царю. Но один из них, от бедствий и напряженного труда так исхудал, что обезображенное лице его не походило на человека; всю дорогу он охал и вздыхал и ползал на четвереньках, как обезьяна, нока не попал в те врата, где сидели царские слуги.   Те,   заметив его, не могли различить человек ли он или животное, и потому сказали между собою: «кто впустил к нам это чудовище?  Прогнать его!»   Тут он начал чуть   внятным   голосом   уверять их,   что он из первых людей в государстве, которому государь приказал   путешествовать, и теперь, по его же   приказанию,   вернулся.    Но   его и слушать не хотели и еще обругали, что такой грязный и оборванный человек осмелился   придти в царский   дворец.   «Вон отсюда,   закричали они, — в тюрьму его!»   И его,   пристыженного,   потащили в то место, где содержались арестанты и он остался там, никогда не увидевши царя.

Между тем пришел другой,   бодрый и смелый, с красивым лицом, обличавшим в нем   героя,   совершившего много   подвигов. Все были изумлены и спросили: кто этот, по видимому, путешественник, красотой лица похожий на царских детей? Узнавши его, все осыпали  его поцелуями и приветствиями и скоро  представили царю. Войдя к  последнему,   он  пал   ниц и приветствовал его. Тот был весьма   рад и благосклонен   к   нему,   расспросил его о всем, что случилось   с ним,   что он делал во все время. Сын все рассказал, похвалил ту землю, куда он попал по желанию   отца, и показал   ему  дорогие   бриллианты,   которыми не мог нахвалиться. Он рассказал ему также, что искал страстно владетеля виноградника, мудрости которого он удивлялся. Царь был весьма рад его словам, любовался бриллиантами, которые велел положить в царское   хранилище,   хвалил  его проницательность и хорошие  наклонности и  сказал:   «пойдем,   я тебе покажу того, кого ты ищешь». С этими словами, он встал, взял его под руку, повел во внутренние комнаты и объяснил ему все вопросы и все его недоразумения. Таким образом этот человек достиг апогея того счастья, к   которому   стремился.   Царь дал ему высшие чины и сделал его одним из  первых   сановников в государстве.

(Акедат Ицхак, Ницовим, отд. 101).

6) Следует человеку уважать науку, которая дороже бриллиантов, и которая дана нам Богом, для того, чтобы мы познавали Его, научились Его заповедям и исполнению Его воли. Человек должен принимать во внимание, что Бог устранил от него все бедствия, в которых он бывал не далек от смерти, освобождал его от страданий и из мрака выводил к свету; что Он обнаруживает к нему долготерпение и не воздает ему за все грехи и проступки, которые  совершает   каждый   час,   каждую   минуту. Если иногда Бог и наказывает его,   то это как  отец   наказывает сына и не поражает его в конец.

(Сефер Гаиашар р. Там, 38,).

7)
Если пропитание   твое скудно, то сообрази:  достаточно   мне дыхания, которое Он дает мне, и к моему же счастью Он очищает меня в горниле бедности. Если лицо твое бледно от усердия в исполнении Его заповедей, то будь уверен,   что утраченная тобою кровь уважается,   как  кровь,   которую   кропили на   жертвенник. Если постигают тебя   страдания,  встречай  их с радостью и любовью. Будь Ему признателен за все и все. Когда Он дает тебе богатство и славу,  не превозносись над   твоим бедным братом, потому что ты не знаешь, что принесет с собой день завтрашний; а появились  вы на свет оба нагие, точно так как и по выбытии из мира   ты будешь лежать в земле, как он.   Если умирают твои дети, то думай,   что причина тому твои грехи и не огорчайся Его порядками.

(Рокеах).

8)
Нет любви, подобной любви к Богу. Нет учения, подобного св. писанию. Нет такого украшения, как смирение. Нет лучшей славы, чем доброе имя. Нет такого наслаждения, как исполнение заповедей. Нет такой заслуги, как давать другим возможность к заслугам. Нет лучшей жертвы, чем сокрушенное сердце. Нет такой мудрости, как мудрость вероучения. Нет лучшего страха, чем страх Божий. Нет лучшей радости, чем радость творить добро. Нет большей святости, чем воздержание. Нет лучшего нрава, чем застенчивость. Нет лучшего благодеяния, чем наставлять товарища. Нет высшего благочестивого, чем избегающий лести. Нет более миролюбивого, чем ублажающий своих домочадцев. Нет более похвальной черты, чем грехопрощение. Нет лучшей веры, чем вера в единого Бога. Нет лучшего наставления, чем собственное соображение. Нет лучшего желания, чем желание примкнуть к ученым. Нет более достойного любви, чем доброе сердце. Нет ничего более достойного ненависти, как тщеславие. Нет ничего гибельнее, чем ссора. Нет большего зла, чем злоязычие. Никого не следует так избегать, как человека надменного. Нет такого злого, как завистливый. Ничто так не отвратительно, как притворство. Нет более опасного врага, чем искуситель. Нет ничего мудренее, как устоять против искушения.

(Рокеах в предисловии, 4).

9)     Нет слепее смотрящего на суеты мира. Нет глухее прислушивающегося к безнравственным песням и пустым разговорам. Нет немее велеречивого. Нет большей потери, чем накопление грехов. Никто не приобретает такой дурной репутации, как стремящийся к почестям. Никто не унижается  более,  чем тщеславный. Нет большего неряхи, чем проворный на зло. Никто так не беден, как разбогатевший на счет других. Нет боязливее не боящегося кары небесной.

(Шевет Мусар 6,  11).

10) Когда человек достигает старости,   тогда он должен думать: я уже стар, не знаю дня моей смерти, — дай, поправлю свои дела, дабы Всесвятой не нашел во мне ничего дурного; и стараться как можно больше творить добра и исполнять заповедей. Если он не радел об этом во дни молодости,   то пусть, наверстает это во дни старости.

(Р. Илия де-Видас, Рейшит Хохма).

11)
Какое удовольствие может быть для человека, который кончает тем, что переходит из этого мира к другому, от жизни к смерти, из света к мраку, от сладкого сна к жалкому прозябанию, от сладких яств, к червям и гадам, от объятий красот, к объятию земли? Сколько богачей оставили свет с разочарованной душой?! Сколько мудрецов и героев погибают именно вследствие своей мудрости и силы?! Сколько воспитывают детей, — и не видят в своих питомцах ожидаемой радости?! Сколько красавцев падают, благодаря своей красоте?! Сколько старцев, не достигших почестей! Сколько юношей, отрезанных от жизни под свадебным балдахином?! И что за удовольствие в еде, когда она ведет к многим страданиям, — в веселье, когда оно ведет к печали,—в нарядах, когда они причиняют много забот, — в похотях, когда они причиняют болезни, в сладком сне, причиняющем иногда неестественную смерть, в грехе, причиняющем потерю всех заслуг, и в распрях, подрывающих источники существования?!...

(Там же, гл. 12).

12)
Один мудрец сказал: Советовали мне многие советники, наставляли меня многие наставники, но никто так не подействовал на меня, как поучительные дни старости. — Солнце и луна не светили мне так, как свет моего ума.—Я был продан в неволю, но, кроме своей страсти, никем не был порабощен. Враги и недоброжелатели сделали мне много зла, но они не столько повредили мне, сколько моя собственная глупость.— Постигали меня многие бедствия, но ни одно из них не подавляло меня так, как мой дурной нрав.—Вредили мне опасные люди, но я не нашел для себя ничего опаснее собственного языка моего. Я ходил по угольям, падал в полымя, но никакой огонь не пожирал меня так, как моя вспыльчивость. — Преследовали меня враги, а поймали меня мои грехи. — Я искал спокойствия на земле, но не нашел лучшего успокоения как спокойствие души, чуждой треволнений.—Я путешествовал по разным странам, плавал по опасным морям, и не встречал такой опасности, которая была бы равна опасности стоять пред царями.—Я насмотрелся ужасающих пустынь, но не видал такой пустыни, как бедность.—Я вкушал жирные яства, пил прелестные напитки, имел сношения с красавицами, но ничто не было мне так приятно, как безмятежность и спокойствие.—Я глотал горькие пилюли, но не чувствовал такой горечи, как от смерти детей. Я переносил много бедствий, много превратностей и болезней, устояв против всего этого, но не мог стерпеть злой жены.—Я испытывал тяжесть железа, свинца и песку, но не видал такого тяжкого предмета, как страх божий.—Я искал вещи, которая унижает почтенных и сокрушает гордых, и нашел, что это— нуждаться в других.—Стреляли в меня стрелами, бросали камнями, и ничто не было для меня так чувствительно, как злословие.—Поймали меня враги, наложили на меня цепи, но ничто не изнуряло меня так, как огорчение.—Я видел много богачей, но не видел более богатого, чем тот, кто доволен своим уделом.—Я много благодетельствовал, и не знаю лучшего дела, чем поддержать на своем месте разорившегося почтенного человека. — Я радовался подаркам богатых, но не знаю лучшей радости, как возможность избавиться от них.

(Там же, ст. Дерех Эрец отд. 2).

13) Истинная причина, по которой мы называем всякого несведущего и неблагочестивого человека «народом земли», та, что таковой не считает себя гостем на земле, но старожилом и оседлым. Ученые же считают себя временными обитателями на свете, видя свою вечную обитель в мире духовном. Так говорят ученые: (Пирке Абот 4,16) «Сей мир есть как бы преддверие к миру грядущему». Так говорит и Давид: (Пс. 119, 19). «Ибо я чужеземец на земле». Посему нужно сносить терпеливо все неприятности и превратности жизни, так как в преддверии невозможно пользоваться всеми удобствами, и достаточно   для   благочестивых  того, что ожидает их в жизни грядущей. И если Бог частью отнимает от них блага сего мира, то Он Свое берет, потому что все от Него, все принадлежит Ему.— Кто вникает в это, мысли того успокаиваются от многих тревог и волнений, и тот убеждается, что весь этот мир только подготовляет и приспособляет к душевному блаженству в мире безусловно добром, что вполне счастливые бывают лишь в мире грядущем.

14) Пусть смотрятся и одумаются эти грешные люди, пораженные безумием и слепотой, которые опираются на свои силы, тщеславятся своим богатством, воображая его высшим благом и надлежащею целью, как бы не существовало для человека ничего лучшего, любят свои деньги больше себя и, как елепые, не видят и не замечают божьих дел. Им и в голову не приходит, что в роковой день не спасет их от смерти их богатство, которое они должны оставить другим, что они накопляют, не зная для кого, для умного, или глупца. Точно глаза у них слиплись, они не видят, что все это суета, что для человека нет ничего лучшего, как употреблять все свои деньги на исполнение божьих заповедей, как поступают люди сведущие, которых Бог одарил разумом и понятливостью, чтобы направлять все свои стремления и старания на то, чтобы достигнуть духовного совершенства и душевного блаженства и которые жаждут того возвышенного божественного света, который никогда не прекращается. И пусть не воображает человек, что, предаваясь светским интересам и следуя влечениям своих глаз и сердца, он достигнет этого возвышенного, божественного и вечного света. Нет, такой путь к нему не ведет. Но нужно посещать божий дом и ослаблять искусителя влиянием учения и богослужения. Только этим светлым путем можно узреть величие божие; накопляя же богатства и предаваясь светским удовольствиям, люди отстраняют от себя наследие божие, оставляют жизнь вечную из - за жизни минуты.

15) Наши ученые, порицая накопление богатств, говорили, что богатство само свидетельствует, что лучше его отсутствие, чем присутствие, поясняя это тем, что все блага оказываются для человека выгодными тогда, когда они сохраняются, богатство же, в противоположность истинным благам, — только тогда, когда оно расходуется. Соломон в мудрости своей говорит: (Пр. 23, 5) «Не трудись над приобретением богатства, которое исчезает мгновенно.» И в конце концов смерть уничтожает и истребляет все земные блага,   так что   только безумец   может хлопотать богатстве. Но если кому-нибудь удается приобрести богатство, то он должен благодарить Бога, владетеля всей земли, и всего, что на ней, Который в милости Своей дает человеку богатство с тем, чтобы он израсходовал из него только на пищу и необходимые потребности, употребляя остальное на служение Богу милостыней и благотворительностью, от которой человек ничего не теряет, а выигрывает, на что намекают слова стиха: (Исх. 25) «Чтобы взяли мне приношение», а не чтобы дали, выражая этим, что человек, жертвуя на добрые, богоугодные дела, скорее берет, чем дает. Давид тоже сказал: (I Пара. 29, 14) «Ибо все от Тебя, и от Твоей руки мы дали Тебе».

Посему человек не должен с тщеславием говорить: моя сила и способность доставили мне богатство. Равным образом, он не должен говорить: я трудился всю жизнь, переносил дневную жару и ночной холод, не досыпал,—с какой же стати я истрачу свои деньги на благотворение тем людям, которые вовсе не трудились. «Горе тому, кому приходит на ум такая скверная мысль; такой человек отрицает провидение Бога, давшего ему это богатство, которое принадлежит Ему, как сказал р. Элеазар из Бартута: (Пирке Абот 3, 7) «Давай ему из его же, ибо ты и твое принадлежите Ему». Почему же быть жестокосердым и жалеть свой хлеб для бедного:   не все ли мы за столом Господним сидим?

(Орах-Хаим, Рафаиля ди Норди).

ГЛАВА XIX.

ПОГОВОРКИ И АФОРИЗМЫ.

1)
Горсть не насыщает льва, а яма не восполняется выкопанной из нее землей. (Берахот Зб).
2)
Заключенному не освободить самого себя из дома заключения. (Там же 5а, Недарим 7б и Сингед. 95а).

3)
У р. Яная говаривали: лев рычит не при корзине соломы, но при корзине мяса. (Берахот 32а; Сингедр. 102а).

4)
Люди говорят: какова будет дыня, узнается по ее всходу. (Берахот 48а).

5)
Р. Иоханан, именем р. Симеона с. Иахаи, говорит: как невозможна рожь без соломы, так невозможно сновидение без пустых вещей. (Там же 55а).

6)
Дурак не обидчив: дикое мясо не чувствует ланцета. (Шаббат 13а).

7)
Раба говорит:   повален вол — точи нож. (Там же 32а). 

8)
Аббаи говорит: многократно служанка провинятся, а батог один и тот же является. (Там же).

9)
Р. Хасда говорит: оставьте пьяного: сам упадет. (Там же).

10)
Мар-Уква говорит: когда пастух прихрамывает, а козы идут в разброд, тогда за палкой расправа, а за стадом расчет. (Там же).

11)
Р. Папа говорит: на пороге лавочки много благоприятелей и сострадателен; на пороге бедняка нет ни благоприятелей, ни сострадателен. (Там же).

 12)
Люди говорят: внутри города мое имя, вне города — мое платье. (Там же 145б).

13)
Р. Иосе, с. Киеме, говорит: лучше две (ноги), чем три(костыль). Увы! та, которая ушла, не воротится более. (Там же152а).

14)
Р. Димэ говорит:, молодость венок из роз, старость венок из терниев.  (Там же).

15)
Р. Иошуа, с Карха, говорит: украшение лица—борода, радость сердца—жена, наследие Божье — сыновья. (Там же).

16)
Люди говорят: горшок компанийский ни тепел, ни холоден. (Эрубин 3а; Баба-Башра 24б )
.

17)
Р. Хасда говорил: кто подбирает мокрое полено, тому, верно, нужно его место. (Эрубин 40б).

18)
Р. Димэ говорит: бездомная собака семь лет не лает. (Там же 61а).

19) 
Когда прибыл Улла (в Вавилон), то сказал: на западе (в Палестине) ходит пословица: едящий курдюк, прячется на чердак; едящий овощи, на площадях города пребывает. (Песахим 114а).

20) 
Раввины учили: трое,—которым жизнь не в жизнь. Вот они: ожидающий своего пропитания от других, находящийся под началом своей жены и одержимый телесными недугами. (Беца 32б).

21)
Уголь, который не жжет во время, больше жечь не будет. (Иер. Беца 2, 1).

22)
Раба сказал: люди говорят: денег на хлеб не найдется, на несчастье найдется. (Хагига 5а).

23) 
Р. Хасда сказал:   люди   говорят: шестидесятилетняя, как шестилетняя, на звук кимвалов бежит. (Моэд Катон 9б).

24)
Равина сказал: если сын твоей сестры надзиратель, то берегись, не проходи мимо его на улице. (Иома 38б).

25)
Аббаи говорит: мужик, сделавшись даже царем, корзинки с шеи не снимает.  (Мегилла 7б).

26)
Аббаи говорит: люди говорят: для лакомого куска кишка всегда пуста. (Там же).

27)
Р. Кагана говорит: простофиля выскакивает первый. (Там же 12б).

28)
Р. Симеон, с Элеазара, говорит: если старики скажут тебе: разрушай, а молодежь: строй!—то разрушай, а не строй; ибо разрушение стариков есть строение, строение же молодых—разрушение.  (Там же 31б).

29)
Раба говорит: «молодой ученый подобен зернышку под землей: коль скоро начнет расти—уж разрастется.» (Таанит 4а).

30)
«Все дни бедного злосчастны» (Прит. Сол. 15,  15). Сын Сираха говорит: также и ночи. Ниже всех  крыш — его   крыша, выше всех   виноградников—его   виноградник;   дождь   со  всех крыш льется на его крышу, земля его виноградника   сыплется   в другие виноградники. (Кетубот 110б).

31)
(Р. Меир) сказал: сновидения не помогают и не вредят.(Гитин 52а;  Синг. 30а Гораиот 13б).

32)
Есть восемь вещей, в которых излишество несносно, а умеренность приятна: путешествие, совокупление, богатство, труд, вино, сон, теплая вода и кровопускание. (Гитин 70а).

33)
Иди! иди! говорим мы назорею, кругом, кругом, к винограднику не подходи!    (Недарим 17а).

34)
Следующие четверо все равно что мертвые: бедняк, прокаженный, слепой и бездетный. (Там же 14а).

35)
Когда пастух сердит на свое стадо, то дает ему в путеводители слепого козла.  (Баба-Кама 52а).

36)
Врач бесплатный платы не стоит. (Там же 85а).

37)
Дальний врач—слепой глаз. (Там же).

38)
За нищим нищета ходит. (Там же 92а).

39)
Шестьдесят скороходов не догонят того, кто утром позавтракал. (Там же 92б).

40)
Товарищи величают тебя ослом, укрась хребет свой седлом. (Там же).

41)
О собственном изъяне сам заяви заранее. (Там же).

42)
Ходит утка понурив голову, а глаза блуждают кругом. (Там же).

43)
Шестьдесят болезней постигают того, кто слышит жевание товарища и сам не ест. (Там же).

44)
Вино хозяйское, а спасибо достается виночерпию. (Там же).

45)
Голодная собака помет
 свой поглощает. (Там же).

46)
Плохая пальма ютится между бесплодными деревьями. (Там же).

47)
В колодезь, из которого ты воду пьешь, не бросай грязи. (Там же).

48)
Когда мы были малы, мы рады были быть взрослыми; когда же состарились, рады были бы быть детьми. (Там же).

49)
Р. Папа сказал: люди говорят: ячмень кончается в кувшине, раздор стучится в дверь. (Баба Мециа 59а).

50)
Там
 говорят: на месте, где хозяин вешает свое оружие, презренный пастух вешает свою суму. (Там же 89б, Синг. 103а )
.

51)
Человек не грешит без пользы для себя. (Баба Мециа 80а).

52)
Улла сказал: люди говорят: в пустой кружке полушка— большая болтушка. (Там же 86а).

53)
Аббан сказал: люди говорят: поднялся день — поднялся больной
. (Баба-батра 16б).

54)
Книжник не воин, а воин не книжник. (Авода Зара 12б),

55)
Р. Иде говорит: у женщины ее оружие на ней же. (Там же 25б).
56)
Кто-то имел поговорку: для честного и семь подкопов— ничего; для злодея одного достаточно. (Сингед. 7а).

57)
Кто-то имел поговорку: судом отняли у тебя одежду—ты песни распевай
, своею дорогой ступай. (Там же).

58)
Кто-то имел поговорку: когда любовь наша была сильна, мы на острие меча лежали; теперь, когда не сильна наша любовь, кровать в шестьдесят аршин недостаточна для нас. (Там же).

59)
Когда вору нечего воровать, он выдает себя за честного. (Там же 22а).

60)
Ложные свидетели у своих же нанимателей в презрении. (Там же 29а).

61)
Для пустых вещей   нет памяти у людей. (Там же).

62)
Люди говорят: из того же самого леса
 вышло деревцо для топорища. (Там же 39б).

63)
Р. Абба сказал: люди говорят: мирт и среди терния миртом остается, миртом и прозывается.  (Там же 44а).
64)
Р. Папа сказал: люди говорят: нередко старые верблюды кожей верблюжат навьючены.   (Там же 52а).

65)
Р. Папа сказал: люди говорят: суд отсроченный — суд уничтоженный. (Там же 95а).

66)
Р. Папа сказал: люди говорят: кто воздает мщением, разрушает дом свой.   (Там же 102б).
67)
Р. Папа сказал: люди говорят: кошка и крыса пируют на счет злополучного. (Там же 105а).

68)
Р. Симеон, с. Трифона, говорит: подойди к раздушенному и сам  станешь душистым. (Шевуот 47б),

69)
Один говорит: каков представитель, таково поколение; другой говорит: каково поколение, таков представитель. (Эрехин 17а).

70)
Хизкия сказал: люди говорят: старик в доме—беда в доме; старуха в доме—сокровище в доме. (Там же 19а).

71)
Р. Хидка сказал: люби «авось» и ненавидь «что в том?» (Дерех-Эрец Зута гл. I).

72)
Р. Леви сказал: пословица говорит: двери, не отпирающиеся для бедняка, отопрутся для врача. (Мидраш рабба Пес. пес.6).

73)
Деревья тихо горят, тернии же с шумом трещат, как бы говоря: мы мол тоже деревья. (Мид. раб. к Екл. 7).

74)
Пословица говорит: кого ужалила змея,—тому и лента страшна. (Там же).

75)
Не тот умен, кто умеет отличать добро от зла, а тот, кто умеет из двух зол выбирать меньшее.

76)
Оплошность знатного соразмеряется с его знатностью.

77)
За кем нет личных заслуг, тому не помогут заслуги других.

78)
Не достигнешь того, что любишь, если не снесешь того, что ненавидишь.

79)      Смирение—лестница к славе.

80)
Иное зло, в сравнении с другим, есть добро.

81)
Нет лучшего богатства, чем здоровье.

82)
Раб страстей гораздо ниже, чем раб службы. (Р. Иегуда Ал-харизи, Мишле  Хахамим).

83)
Кто говорит больше, чем знает, слова того против него; кто больше знает, чем говорит, слова того за него. (Р. Иегуда га-хасид,  Сефер Хасидим, 38).

84)
Признак ума—молчание. Прежде, чем выскажусь, я властен над моим словом; но когда слово выйдет из моих уст, оно властно надо мной. (Там же 86).

85)
Трое узнаются в трех случаях: смиренный—в гневе, герой—на войне, друг в нужде. (Там же 184).

86)
Не завидуй тому, кто выше тебя, не презирай того, кто ниже тебя. (Там же 287).

87)
Ложись без ужина, и встань без долгов. (Р. Иегуда Ибн Таббои, Иггерет га-мусар).

88)
Книги—свидетели, ученые—судьи, исследующие их показание.  (Р. Исаак Латиф в кн. Рав-пеалим).

89)
Крепость человека в его уме, мощь его—в честных но ступках, а сила его—в побуждении своих страстей. (Р. Шем-тов Палакера, сефер га-Мевакеш).

90)
Не смотри на высших тебя, но на низших. (Рогия, Орхот Хаим).

91)
Сметливость умному столь же присуща, как чувствительность живому. (Р. Исаак Арама, Акедат Ицхак 101).

92)
Нет радости, в которой бы не было примеси печали, и нет раскаяния, которое оказалось бы совершенно бесполезным. (Р. Бецалел Ашкенази,  Шитта Мекубецет к Баба Мециа гл. 4).

93)
Довольный своим уделом есть человек свободный; свободный человек становится рабом, когда он не доволен тем, что имеет.

94)
Человек преследует и бывает преследуем: преследует то, чего не достигает, бывает преследуем тем, что неизбежно.

95)
Когда Бог гневается на людей, Он дает богатство злым и скрягам; когда же Он благоволит к ним—Он дает богатство мягкосердым и добрым.

96)
Душа нуждается в морали, как земля в дожде.

97)
Добрый отдает свою жизнь и врагам своим, а скряга прячет  свое богатство даже от друзей своих.

98)
Как в сообществе добрых нравы улучшаются, так в сообществе злых они портятся.

99)
Когда обстоятельства не благоприятствуют, то тысячи друзей не защитят тебя, а когда они благоприятствуют,   то   тысяча врагов не повредят тебе.

100)
Если желаешь избегать забот, то вообрази себе, что вся жизнь—общий убыток; тогда, если что-нибудь попадется тебе в руки, оно будет для тебя настоящею находкою.

101)
Если благ сей жизни, к которым ты стремишься, ты так мало достиг, то сколько же получишь из благ жизни грядущей, к которым вовсе не стремишься?

102)
Человек без друга — все равно, что левая рука без правой.

103)
Спросили у одного мудреца: кого ты больше любишь: своего брата или своего друга? Он ответил: я не полюблю своего брата, пока он не сделается моим другом. (Р. Илия б. Шалом-Авраам, Шевет Мусар).

104)
Страсти в сердце человека—тоже, что буря на море: стихает буря и корабли текут плавно; улягутся страсти—и грехов не станет.  (Сатнов, Мишле Асаф ч. I гл. 12 ст. 14 и 15).

105)
Должник—раб при получении займа, а заимодавец—при взыскании его. (Там же 13 и 14).

106)
Смерть умного вызывает семидневный траур, а жизнь глупого—вечный. (Там же 14, 16).

107)
Звери лесные живут врознь, а благо человека жить в обществе. (Там же 23, 2).

108)
На почве анализа растет правда, знание—отпрыск созерцания. (Там же 28, 21).

109)
Угождай всякому, как для него лучше: человек упал в реку—вытащи его на берег; рыбу выбросило на берег, брось ее в реку. (Там же 29, 11).

110)
Многие хвалят добро, но не многие знают, что для людей добро. (Там же 33, 18).

111)
Будь самому себе слугой в молодости, дабы ты пользовался свободой в старости. (Там же 36, 10).

112)
Не старайся делать товарищу добро, которое он считает злом. Пей свое вино, наслаждайся его вкусом, но дай товарищу наслаждаться водой, хотя бы она показалась тебе горькой. (Там же 31, 11).

113)
Если дитя наслаждается орехами, то не возбуждай в нем желания к высшим наслаждениям, ибо высших наслаждений оно не достигнет, а орехи не будут доставлять ему более удовольствия; таким образом жизнь его станет безутешной. (Там же 47, 22—23).

114)
Слова умного изобилуют мыслями, а мысли глупого словами. (Там же 51, 12).

115)
Слова благоразумного — обильный дождь, уши слушателей—засеянное поле. (Там же 59, 1).

116)
Легче владеть другим, чем владеть собой. (Там же 60, 23).

117)
Радуйся, но не смейся; заботься, но не грусти. (Там же 79, 8).
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Рабби Аарон Галеви, бен Иосиф, из Барселоны, родился около 1235, умер в 1293 г.
  Ему приписывают книгу «Хинух».

Р. Абба бар Кагана, амора III столетия, в Палестине.

Р. Абба б. Ханина, амора V столетия, в Вавилонии.

Аббаи, амора, глава академии (иешива) Р Пумбадите, в Вавилонии, род. около 280., умер в 338 г.

Абба-Саул, танна, жил в Палести-не, в начале II столетия; по ремеслу был погребальщиком. Был еще другой Абба - Саул, бен Батнит, также танна, виноторговец в Иерусалиме в I с.

Абоаб, р. Ицхак (Исаак), раввин в Кастилии, автор книги «Менорат-Гамаор»
; род. 1433, ум.1493. Он был в числе изгнанных из Испании, в 1492 году.

Абраванель, Дон Исаак, б. Иегуда, государственный человек и политический деятель своего времени, родился в Лиссабоне в 1437 г. и был приближенным и доверенным лицом короля Альфонса. Со смертью последнего и с восшествием на престол Дона Хуана (Иоао II), Абр., в 1484 г., бежал в Кастилию и сделался министром финансов у Фердинанда Католического, на каком посте застиг его эдикт 1492 г. об изгнании евреев из Испании. Добровольно разделял участь своих единоверцев, отклонить которую было не в его силах, Абр. поселился в Неаполе, откуда, по взятии Неаполя французами, при Карле VIII, вместе со свергнутым королем Альфонсом, бежал в Мессину. По смерти Альфонса, Абр. в 1495 г. поселился в Корфу, и, вызванный в 1503 г, венецианским правительством для разбирательства возникшей между Венециею и Португалией распри, умер в Венеции в 1508 году. Абр. написал много книг на еврейском языке, из коих у нас приводится его комментарий к св. писанию и Нахлат-абот, комментарий к Пирке-абот. 

Абталион, верховный судья в синедрионе
, в царствование Ирода, во второй половине последнего столетия до Р. X.

Р. Абуга (или Абагу), амора III с, был учеником р. Иоханана и сам учил в Кесарии, при чем отличался преимущественно как агадист. Р. Аб. был человек светски образованный, знал отлично по гречески, посещал театры и позволил дочери своей учиться по гречески. Так как он сверх того был человек состоятельный — занятие его было изготовление женских вуалей— то его образование и независимое положение, вместе со скромным характером и осанистою наружностью, доставили ему знакомство с тогдашним проконсулом в Кесарии; он был известен и Диоклетиану и имел влияние на римских властелинов. Легенда прекрасно и метко выражается: при смерти р. Аб. проливали слезы статуи Кесарии. 

Р. Абун (иногда р. Бун); их было двое, оба были амораим и жили один в начале. а другой в конце III с. 

Р. Авин Левит, амора IV с. 

Р. Авраам Бибаго, см. Бибаго. 

Р. Авраам,    Ибн   Эзра,   см.  Ибн Эзра. 

Р. Авраам - Шалом,   б.    Ицхак. автор книги    «Неве-Шалом»,   жил в исходе XV с.  в Каталонии. 

Р.   Авраам   Шефтельс,   см.   Горвиц.

Агриппа 1-й,   сын   Аристобула, последний царь иерусалимский   до обращения Иудеи в римскую область, род. ок.  10 г.  до  н.э.,    ум.   в 44  г.  н.э.,  царствовал 4 года.

Адарби,   р. Исаак б.   Самуил,   раввин   в   Салонике   в   XVI   с.,  автор    книги    «Дивре-Шалом»:    проповеди и толкования к св.   писанию.

Адерет,  см. р. Соломон б. Авраам. 

Р. Акива б. Иосиф, танна, в конце I и начале II с. Бедный и не знатного происхождения, (он был, но преданию, потомок одной языческой фамилии, перешедшей в еврейство, и служил во время падения Иерусалима пастухом у богатого иерусалимского землевладельца Калба-Шавуа),—он достиг высшей степени раввинской учености, женился на дочери прежнего своего хозяина и стал влиятельнейшею личностью своего времени. Постоянное местопребывание имел он в Бней-Браке, в городе южной Палестины, где содержал свою академию; число слушателей его доходило, по преданию, до 24,000. Он первый сделал попытку к составлению свода мишны (см. введение) и по его программе кодификация этого свода сделана в последствии р. Иегудою Ганаси. Р. Акиба принимал живое участие в восстании Бар-Кохбы иротив Адриана, совершал дальние путешествия ко всем еврейским колониям вне Палестины и дошел даже до Галлии (Франции). По усмирении восстания и взятии крепости Беттар, в 122 г., Римляне казнили его мучительной смертью.

Альбо,р. Иосиф, из Монреаля, раввин в Сории, в Кастилии, в начале XV с. Книга его о еврейской догматике «Иккарим», написана в 1425 г. Он участвовал в пресловутом диспуте еврейских ученых из Аррагонии с ренегатом Иосуа Аллорки, или Геронимо де-Санта-Фе, происходившем в 1413 г. в Тортозе, в присутствии папы Венедикта ХIII.

Алами, р. Соломон, из Португалии, в исходе XIV и в начале XV с, автор книги «Иггерет Мусарг».

Алдабби. р. Меир б. Израиль, из Толедо, автор книги «Шевиле Эмуна», жил ок. 1360  г.

Р. Александри, амора III с., в Галилее.

Алнаква р. Израиль, б. Иосиф из Толедо, автор сборника под названием «Менорат Гомаор», в котором помещен Мидраш Леолам (см. список Б. s. v.), был живьем сожжен  в Толедо в 1391 году.

Альтшул, р. Иегуда-Аарон-Моше б. Авраам Ханох, раввин в Кроменау (Моравия), в начале XVII с., автор книги   «Торат-Гаашам».

Р. Амми, амора III ст. ученик р. Иоханана, родом из Вавилонии. Он и товарищ его р. Асси были глазами академии в Тивериаде и носят в Талмуде название «судей св. земли» (Даяне-де-ареа де- Израиль)

Р. Амрам Натан, б. Хаим, автор книги «Ноам Гаммиддот», раввин в Александрии в наше время; недавно умер.

Антигон Сохоский, преемник в учении Симеона Праведного, председатель синедриона в начале II ст. до н.э.

Арама, р. Ицхак б. Моше, раввин в   Калатаюде   и   других   городах Испании во второй иоловине ХV ст., автор книги «Акедат Ицхак» , был в числе изгнанных из Испании и умер в Неаполе.

Р. Асси, амора III с., современник и товарищ р. Амми и, подобно этому, выходец из Вавилонии.

Р. Аха из Луда (Лидда в Палестине) амора ІV с.

Р. Ахаи из Шабхи, в Вавилонии, гаон, ум. в Палестине в 761 г. автор галахической книги «Шеилтот».

Р. Аше, из последних амораим, в продолжение 40 лет (427 — 467) глава академии в Суре, в Вавилонии, первый редактор вавилонского Талмуда.

Р. Ашер б. Иехиель, обыкновенно в сокращении Рош, известен своими комментариями к талмуду и сводом галахических решений, отец р. Иакова автора Турим, выходец из Германии, где он родился в одной из прирейнских провинций в начале второй половины ХIII с, ум. в Толедо в 1327 г.

Ашкенази, р. Бецалел б. Авраам, раввин в Египте (Каире) в ХVІ с. автор книги «Шитта-Мекуббе-цет».

Б

Р. Барух из Шклова, ученик р. Илии Гаон из Вильны, жил в исходе прошлого столетия, автор многих книг математического и астрономического содержания. между прочим евр. перевода Евклида.

Бар - Каппара, Симеон, ученик р. Иегуды га-наси, в начале III ст., Его считают между составителями Тосифты. (См. введение).

Р. Бахия б. Ашер из Сарагоссы, жил в конце XIII и в начале ХIV ст., автор обширного комментария к 5-книжию, оконченного в 1291 г., и книги «Кад-Гакемах», собрание проповедей.

Р. Бахия б. Иосиф, Ибн-Пакуда, жил в Испании, в половине XI с. автор  книги    «Ховот-Галевавот».

Р. Бенаия, учитель р. Иоханана, причисляется к первым амораим, и жил в Ш ст.

Бен-Азай, Симеон, танна, жил в, исходе I ст. и был  современником р. Акибы. В   Талмуде о нем говорится, что он много занимался греческою наукою и углублялся в философию. Он замечателен между прочим тем,   что   всю   жизнь  остался холостым.

Бен-Зома, Симеон, современник предыдущего. О нем также говорится, что занимался светскими науками и философиею.

Бен-Сира (сын Сираха), Иошуа, священник, жил в Иерусалиме 190 л. до н.э., автор, известных апокрифических, притчей Сираха сохранившихся только в переводе на сирийском, греческом и латинском языке. Греческий перевод составлен внуком автора соименным ему Иошуа б. Сира II, современником Иркана. Составителям талмуда предлежал еще еврейский подлинник; они приводят из него цитаты, не находящиеся   в переводах.

Р. Берахия, амора, неизвестно какого столетия.

Бибаго, р. Авраам, б. Шем-тов из Аррагонии, жил во второй половине ХV ст.
, автор книги «Дерех-Эмуна».

Р. Бисна, амора III с.

Бриль, Иоиль, профессор Вильгельмской школы в Бреславле, поклонник и последователь Мендельсона и один из комментаторов святого писания в новом духе (Меваарим). Он умер в Бреславле 11-го февраля  1802 г.

В

Ведас, р. Илия б. Моисей, из Сафата в Палестине, ученик каббалиста Моисея Кордуэро и учитель другого каббалиста Исаака Лурья, автор нравоучительного сочинения «Решит— Хахма», написанного в 1575 году.

Вессели, Нафтали Герц (Гартвиг), современник и сподвижник Мендельсона. При глубокой талмудической учености, он был даровитый поэт и исследователь еврейского языка. Его сочинения на еврейском языке много содействовали облагорожению вкуса евреев и просветлению их образа мыслей. Он родился в Гамбурге в 1725 г. и ум. в 1805 г.

Р. Виниамин б. Гидель, амора IV с. 

Р. Виниамин б. Иефет, амора кон-ца III с.

Г

Р. Гаи, б. Шерира, гаон в Нумбадите, последний из гаонов; родился в 969 г.; 18 лет от роду назначен верховным судьею, в 30 лет гаоном, в каковом звании оставался 40 лет. до дня его смерти 20 нисана 1038 г. Р. Гай написал много галахических сочинений, комментариев  и пр.   У нас   приводится   его нравоучительное сочинение «Мусар-гаскель» .

Раббан Гамлиель (I) старец (газакен) , председатель синедриона в в Иерусалиме, в начале I с.

Р. Гамлиель (II) б. Симеон, из Ямнии, внук предыдущего, современник покорения Иерусалима, был патриархом и первой главою талмудической академии, основанной после падения Иерусалима р. Иохананом б. Заккаи с разрешеніл Веспасиана.

Р. Гамлиель (III) бен р. Иегуда ганаси, т. е. патриарха, по смерти отца сам патриарх в Тивериаде, ок.  225 г.

Р. Гамнуна, амора в половине IV с.,  жил   в   Вавилонии,

Геронди, р. Иона б. Авраам, прозванный гахасид (благочестивыіі) и гакадош (святой), автор книги Шааре-тешуба.) род. в Героне, в Каталонии, ум. в Толедо в октябре 1263 г. 

Р. Гидель, амора в конце III с, в Суре, ученик р. Гуны.

Гиллель ганаси, прозванный габавли (Вавилонянин) и газакен (старец), глава синедриона в начале нашей эры (род. ок. 75 до н.э. и умер 5 г. н.э.), был по матери потомок рода Давидова, оставшегося в Вавилонии после освобождении евреев Киром, и переселился ок. 36 г. до н.э. в Иудею, где слушал учение у тогдашних глав синедриона Шемаии и Абталиона. Гиллель был беден и добывал себе хлеб поденною работою, что не мешало ему однако стать первым в ряду ученых и сделаться председателем синедриона. На это высокое место он был назначен Иродом Великим пред отъездом его, Ирода,   в Египет на свидание с Октавианом после сражения при Акциуме (30 до н. э.). Гиллель отличался кротким и миролюбивым характером, и отпечаток этого характера носят на себе все его поучения и законопостановления. Последователи его придерживались его принципов и образовали особую школу под  названием Бейт Гиллель

Горвиц, р. Авраам б. Шефтель галеви, автор книги Иеш-Нохлин, во второй половине ХVІ  с.

Горвиц, р. Иешаия (Исай) б. Авраам галеви, сын предыдущего, род. ок. 1570, раввин в Праге, уехал в св. землю в 1622, где и умер ок. 1630 г., автор кииги «Шне-Лухот-Габрит» , обозначаемой обыкновенно  начальными буквами шало.
Р. Гуна, амора, род. ок. 212, ум. 297. ученик и преемник Раба в должности главы академии в Суре, в Вавилонии. Р. Руна был земледельцем, по бедности сам обрабатывал свои поля и очень часто возвращался в город с заступом на плечах.

Р. Гуна, из Кивории (Сепфорис). ученик р. Иоханана, глава еврейского общества в Сепфорисе, в Галилее,   амора III с.

Д

Р. Диме, брат р. Сафра, амора в конце III с.

Р. Диме, б. Иосиф, амора, сперва в Палестине, потом в Вавилонии, куда выселился вследствие преследования евреев со стороны Констанция (327—330).

Р. Диме из Негардеа (или Наардеа, укрепленный город на Евфрате, главное местопоселение евреев в Вавилонии;, в V с.

Е

Елисей см. Элиша.

И

Р. Иде,  амора в начале ІV с.

Р. Иде, б. Авин; их было двое: один в половине ІV, другой, заведовавший в продолжение 20 лет академиею в Суре. ок. половины V с.
Р. Измаил (б. Элиша), танна. При взятии Иерусалима (70 г. н.э.) он, еще юношею, попал в плен к римлянам и его выкупил р. Иошуа б. Ханания. Он умер в начале II с. Ему приписывают составление Мехилты.

Р. Измаил, б. Иоси, танна, современник р. Иегуды ганаси.

Р. Израиль, Алнаква, см. Алнаква.

Р. Илаи, старец (газакен), отец р. Иегуды б. Илаи, танна в кон. I и нач. II с.

Р. Илья, б. Соломон гакоген, гаон, в Вильне, род. 15 нисана 1720, ум, 19 тишре 1797 г.

Р. Илья, б. Шалом - Авраам гакоген, даян (евр. судья) в Смирне, автор книги «Шевет-мусар» ум. в 1729 г.

Р. Исаак (Ицхак) танна, упоминается только в апокрифической мишне (Барайта); он жил во II с.

Р. Исаак, амора, упоминаемый без обозначения имени отца в Галахе, есть р. И. Б. Аха, а в агаде—р. И. б. Пинхас. Оба они жили в III с.

Р. Исаак, б. Авдиме I, учитель Раба, в III с.

Р. Исаак, б. Авдиме II, учитель Рабы, в IV с.

Р. Исаак, б. Иегуда в конце Ш и нач. IV с.

Р. Исаак, б.  Осиан, в ІV с.

Дон-Исаак, Абраванель, см. Абраванель.

Р. Исаак, Адарби, cм. Адарби.

Р. Исаак, Латиф, см. Латиф.

Р. Исаак, Сатнов, из Берлина, красноречивый и плодовитый писатель ново-еврейской литературы, современник Мендельсона, род. 1732, ум. 1803.

Иссерлес, р. Моисей (Моше) б. Израиль, обыкновенно в сокращении Рамо, раввинский авторитет, известен своими пояснительными прибавлениями к Шулхан - Арух, род. в Кракове ок. 1520, ум. 18 Ияра 1573 г. Он имел основательные сведения и в богословской философии.

Иаавиц, р. Иосиф б. Авраам, из числа изгнанников из Испании в 1492 г., проповедник в Адрианополе, автор кн. «Ор-Гахаим».

Р. Иаков, танна, учитель р. Иегуды ганаси, жил во II с.

Р. Иаков, б. Аха; их было двое, оба амораим: первый жил в Иудее в начале III с., во время р. Иегуды ганаси; второй учился у Аббаи в Вавилонии, в ІV с.

Р, Иаков, б, Ашер, прозванный Баал-Гатурим, по главному труду его «Турим», род. в Германии ок. 1250, ум. 12 тамуза 1340 в Испании, в Толедо.

Р. Иаков, из Дубны, талантливый проповедник новейшего времени, родом из м. Жетли (Гродненской губ.). 20 лет от роду он был назначен проповедником в Мезериче, затем в Жолкве и Дубне; ум. в Замосцях. Автор многих гомилетических книг. Проповеди его преимущественно отличаются меткостью парабол и иносказаний, которыми они изобилуют. Недавно вышел его Сефер-Гамиддот: книга нравоучительных поучений.

Р. Иаков, б Меир Там, обыкновенно просто раббену Там, внук известного комментатора св. писания и талмуда Раши, род. в Ромрю, во Франции, ок. 1100, ум. 9 июня 1171 г. Ему привыкли приписывать книгу Сефер-Гаиашар    (см. список   Б. s.v.).

Р. Иегуда (б. Иехезкииль), амора, ученик Раба и Самуила, глава академии в Пумбадите, между 250 и 300 г.

Р. Иегуда галеви б. Самуил, с арабским прозвищем Алхасан, вдохновенный поэт и философ, род. в Старой Кастилии ок. 1086 г. Талмудист из школы р. Алфеса, он занимался науками и философиею, был по профессии медик и занимался практикою в Толедо, писал изящно по-арабски, а в еврейских своих стихотворениях воскресил он музу древних пророков. При обилии мыслей и изящной форме, стихи р. Иегуды галеви дышат истинною поэзиею, глубокою религиозностью и горячею любовью к своему народу. Всю жизнь свою лелеял он мысль переселиться в обетованную страну, и действительно, в 1141 г., на 55 году от роду, он, привел эту мысль в исполнение и отправился чрез Египет в Палестину. Лебединая песнь его раздалась в Каире. С выступлением из этой   страны   след   его теряется в истории. Сказание говорит: р. Иегуда узрел предмет своих горячих желаний, добрался до Иерусалима, и в виду развалин св. мест пал на колени и погрузился в тихую молитву. Но тут надменный сарацин, проехавший верхом на лошади, увидев молящегося еврея - странника, проехал и растоптал его до смерти. Р. Иегуда галеви есть автор известной религиозно-философской книги Козари (см. s. v.)

Р. Иегуда б. Гамлиель Несиа, внук р. Иегуды ганаси, глава академии в Тивериаде в III с.

Р. Иегуда б. Самуил гахасид (благочестивый) из Регенсбурга, автор книги «Сефер Хасидим», ум. ок. 1217 г.

Р. Иегуда б. Симеон ганаси (патриарх), прозванный гакадош (святой), обыкновенно просто Рабби, патриарх и глава академии в Тивериаде от 190 до 230. состоял в дружеских отношениях с Марком Аврелием. Он собрал мишну и дал ей ту редакцию, которую она имеет поныне (см. введение), и считается последним из таннаим.

Р. Иегуда б. Симеон, или Симон, амора ІV с. в Палестине.

Р. Иегуда ибн Таббон, см. Ибн Таббон.

Р. Иегуда б. Тема, танна в начал II с, убит Адрианом по усмирении восстания Бар-Кохбы.

Р. Иегуда б. Хама, амора III с.

Р. Иегуда Харизи, см. Харизи.
Р. Иегуда б. Шалом, амора III с. в Палестине.

Р. Иедаия, б.Авраам гапенини, прозванный Бедарези, по городу Bezeries, где он родился ок. 1280, автор замечательной по своему красноречию книги «Бехинат-Олам», известен своим апологическим посланием к Рашбо в защиту Маймонида и его философских сочинений и безвредности вообще для евреев занятия философиею. Он умер ок. 1340 г.

Р. Иеремия, б. Элеазар, танна II с., упоминается только в апокриф. мишне. Был еще один р. Иеремия б. Элеазар, амора, неизвестно какого столетия.

Р. Иехиель, б. Иекутиель, автор книги «Малаот Гамиддот», жил в Италии в ХІV с.

Р. Иона, амора III с.

Р. Иона, Геронди, см. Геронди.

Р. Ионатан (б. Иосиф), танна в конце  II с., ученик р. Исмаила, принадлежал к кружку ученых южной Иудеи.
Р. Иосе, или Иосей, упоминаемый в мишне без названіа имени отца, есть р. Иосе б. Халафта, род. ок. 80,;ум. ок. 150, танна, ученик р. Акибы и член синедриона в Уше (городе в Галилее). По ремеслу он был кожевник. Заподозренный в соучастии в восстании Бар-Кохбы, он был водворен римским правительством на жительство в Сепфорисе под надзор полиции. Р. Иосе составил книгу бытописания от начала мира до восстания Бар-Кахбы. под названием «Седер-Олам».

Иосе б. Иоэзер, из Цереды (в южной Палестине), председатель синедриона во II с. до н.э., был убит сирийцами во время господства в Иудее Антиоха Эпифана.

Р. Иосе б. Гезоры, амора в начале ІV с.
Р. Иосе из Гузалы, иначе Иосиф габавли, т. е. вавилонянин, танна в исходе II с., упоминается только в апокриф. мишне. Раб и р. Иаханан цитируют его.

Р. Иосе, б. Кисма, танна в начале II с., сторонник примирения с римлянами, за что был у них на хорошем счету, и его просьбы в пользу преследуемых были неоднократно уважаемы ими.

Р. Иосе, б. Ханины; их было двое, оба амораим III с. Один был учителем р.Иоханана, другой учеником его.

Р. Иосиф Альбо, см. Альбо.

Р. Иосиф Иаавиц, см. Иаавиц.
Р. Иосиф, б. Симаи из Сихин (правильнее: Шихин) города недалеко от Сепфориса; амора, неизвестно какого столетия.

Р. Иоханан, б. Заккаи, преемник Гиллеля, глава еврейских ученых в свое время—в тяжкое время осады Иерусалима Римлянами. Вынесенный из осажденного города своими учениками за мертвого, как бы для погребения, р.. Иоханан имел свидание с Веспасианом, которого успел склонить на уступки. По просьбе р. Иох. победитель оставил патриарший сан за семейством раббан Гамлиеля и назначил город Ямнию центром еврейского учения и ученых. В Ямнии р. Иох. основал академию, заменившую собою иерус. синедрион и, по несовершеннолетию патриарха, сам был ее председателем.
Р. Иоханан гасандлер, т. е. изготовляющий сандалии, танна во II с., ученик р. Акибы, родом из Александрии.

Р. Иоханан (б. Нафха), упоминается обыкновенно без обозначения отчества. Один из первых амораим, ученик р. Яная и р. Иегуды ганаси, глава академии в Тивериаде и редактор талмуда иерусалимского; род. в 199, ум. в 279 г.; по ремеслу был он кузнецом.

Р. Иошуа, обыкновенно без обозначения отчества—есть р. Иош. б. Ханания, танна I с., ученик р. Иоханана б. Заккаи и вместе с ним спасшийся из осажденного Иерусалима. По происхождению левит, он в храме состоял в оркестре, а после того был членом синедриона в Ямнии, в котором занимал должность верховного судьи (ав-бет-дин) при патриархе р. Гамлиеле II. Его светское образование дало ему возможность защищать интересы своего народа но смерти р. Иоханана. Он хлопотал о евреях у Домициана; ездил в Александрию к императору Адриану. Своим влиянием и красноречием остановил народное волнение, когда Адриан не сдержал обещания о реставрации иер. храма. Он умер до войны с Бар-Кохбой.

Р. Иошуа б.р. Акиба, танна, во II с.

Р. Иошуа б. Карха, танна II с; по мнению других тожествен с предыдущим.

Р. Иошуа б. Леви, из Луд (Лидды) один из последних амораим, жил в первой половине III с.

Р. Иошуа б. Нехемии гакоген, амора в конце III с.

Р. Иошуа б. Педаия, из последних амораим; жил повидимому в V с.

Иошуа б. Перахия, председатель синедриона в Иерусалиме, ок. 100 до н.э.

Иошуа б. Сира, см. Бен Сира.

Р. Иошуа ибн-Шоеб из Сарагоссы в XIV с., ученик Рашбо, писал проповеди к текстам из св. писания.
Р. Иудан   (б.  Фило), амора IV с.

Р. Иулиан (Лулайнос) б. Тибериан, амора III с. Другой Лулайнос, без обозначения отчества, жил в IV с.
К

Р. Кагана, амора, III с. современник Раба.

Р. Кагана б. Тахлифа, амора, учитель в Пумбадите, род. ок. 330, ум. 413.

Р. Калонимос б. Калонимос, из Арла в Провансе, род. 1287 г., был человек    светски   ученый  и   знал, разные языки. Он перевел много полезных книг медицинского, астрономического и философского содержания с арабского на еврейский, отчасти и на латинский язык. Между его переводными трудами известна книга «Иггарот-баале-хаим», переложение 5-й главы арабской энциклопедии наук Расаил ихван ас-сафа. Оригинальные его сочинения на еврейском языке отличаются живым юмором и едкою сатирою. Обличительная книга его «Эвен-бахан» (пробный камень) представляет интересное изображение нравов и обычаев евреев тогдашнего времени. Р. К. есть автор «Масехет-пурим» юмористического трактата о празднике Пурим, в котором пародируется талмудическая речь, ее обороты и приемы. Р. К. пользовался известностью и вне еврейских кругов. По поручению Роберта Неаполитанского, он занимался 4 года (1318—22) в библиотеке в Риме. Он умер не задолго до 1337 г.

Р. Круспедаи, (в иер. талм. Криспа—Crispus), амора III с., ученик р. Иоханана.

Л

Ландау, р. Иехеекель (Иеззкииль) автор книги «Нода-би-иегуда», род. ок. 1720 г., был раввином сперва в Ямполе (в Подолии), затем с 1752 г.в Праге, где и умер в 1793 г.

Ибн-Латиф, р. Ицхак (Исаак) б. Авраам, ок. 1280 г., полуфилософ, полукаббалист, астроном, медик и экзегет; автор многих книг; у нас упоминается его книга «Равпеалим».

Леви, б. Сиси, амора III с., современник р. Иегуды ганаси.
Р. Леви, б. Гершон, у евреев в сокращении Ралбаг , обыкновенно Гершонид, или Leon de Begnols, род. 1288, ум. после 1340 г. Принадлежа по еврейской учености к величайшим авторитетам своего времени, Ралбаг обладал основательными познаниями по части математики, естественных наук, медицины, астрономии и метафизики. Занимаясь медицинскою практикою последовательно в Оранже, Перпиньяне и Авиньоне, тогдашней резиденции папы, Ралбаг свободное от занятий время посвятил наукам и литературе, писал сочинения по медицине, изобрел ка-кой-то астрономический инструмент; но главные силы его были посвящены еврейской литературе. Он написал между прочим комментарий к св. писанию и особую религиозно-философскую книгу под заглавием «Милхамот-Адонай», в которой самые смелые философские тенденции излагаются с беззастенчивостью, замечательной для тогдашнего времени. Книга эта окончена в 1329 г. 

Левизон, р. Мордехай Гумпель, иногда в сокращении: Рамаг, медик, сперва ординатор при госпитале герцога Портлендского в Лондоне, затем лейб-медик Шведского короля Густава III и профессор медицины в Упсале, а впоследствии издатель медицинского журнала в Гамбурге, где и умер 10 февраля 1797 г.; автор многих книг на евр. языке, из коих «Тохахат мегулла», философский комментарий к книге Экклезиаст, посвящена Густаву III. Сочинение его «Иесоде-гадат» трактует о 13 догмах евр.   вероучения.

М

Магаран, см. р. Нисим Геронди.

Маймонид, см. р. Моисей б. Маймон.

Р. Мани, амора III с.

Р. Матия, б. Хараш, танна II с., ученик р. Элиазара Великого, основатель и глава еврейской академии в Риме.

Р. Меир, танна II с., известнейший из учеников р. Акибы, был лектором (хахам) академии в Уше; вследствие размолвки с патриархом р. Симеоном, оставивши это место, поселился в Малой Азии, где и умер. Он пользуется преобладающим авторитетом в Талмуде, который прямо говорит,   что   современники его не в состоянии были его понимать. Самому имени его Меир (светящий) придается аллегорическое значение для обозначения его светлого ума. По ремеслу р. Меир был переписчиком рукописей.

Р. Меир б. Израиль, Альдаби, см. Альдаби.

Р. Менахем (б. Аарон) б. Зерах-из Наварры, род. в Наварре в 1306 г.; от 1331 до 1368 был он раввином и главным учителем в Алкале, ум. в Толедо в 1385 г.; автор книги «Цеда Ладерех».
Р. Менахем б. Иегуда де Лонзано,-см. Де Лонзано.

Р. Менахем б. Иосе (б. Халафта), прозванный Врадимос, т. е. Лилиеобразный, по редкой красоте его, танна II в.

Р. Моисей (Моше) Иссерлес, см., Иссерлес.

Р. Моисей б. Иаков гакоген из Куцы (de Coucy), на севере от Соасона, автор книги Семаг, род. ок. 1200, жил во Франции и Испании, ум. ок. 1260.

Р. Моисей б. Иаков Хагиз, см. Хагиз.

Р. Моисей б. Маймон из Кордовы, у евреев в сокращении Рамбам, обыкновенно Маймонид, родился в Кордове накануне пасхи, 30-го марта 1135. Ему было 13 лет, когда мавры, завоевав Андалузию, взяли летом 1148 г. Кордову и стали насильственно распространять мухамедское ученье, оставляя иноверцам выбор между смертью и выселением Между выселившимися было и семейство М. Долго оно скиталось по Испании, не находя прочного пристанища; наконец поселилось в 1160 г. в Феце, в с Африке. При таких обстоятельствах молодой М. вырос и окончил свое ученье, главною частью под руководством своего отца. В Феце издал 25-летний М. на арабском языке «Послание к евреям» (Маамар Киддуш Гашем) для подкрепления их в вере, в виду тогдашних преследований со стороны мохамедан. В Феце же начал М. составлять свой комментарий к Мишне, оконченный в 1169 г. За «Посланием к евреям» подвергнувшись преследованиям и опасности, семейство М. вынуждено было опять выселиться. Оно решилось переехать в Египет, и ночью 18-го апреля 1165 г. отправилось в море. После перенесенной бури и чуть не потерпевши крушение, корабль прибыл 16-го мая в Акко. Пробыв с полгода в Палестине, М. в исходе 1165 г. окончательно поселился в Египте. Для пропитания себя М. занимался медицинскою практикою; он лечил и при дворе калифа Саладина и слава его, как медика, распространилась до того, что король Британский, Ричард Львиное Сердце, находившийся тогда с крестоносцами в Палестине, предлагал ему место лейб-медика у себя, что впрочем было Маймонидом отклонено. М. ум. 13 декабря 1204, почти 70 л. от роду. — Главнейшие его сочинения: 1)Комментарий к Миш-не; 2)Яд-гахазака, систематический свод всех галахических решений; 3) Море Невухим (руководство для блуждающих), полная религиозная философия еврейского вероучения. Кроме того у нас приводится еще: 4)Сефер гамицвот, исчисление заповедей; 5) Введение в Пирке абот под заглавием «Осьми глав» (Шемона пераким); 6)Послание к Йеменцам; 7) Трактат о воскресении мертвых; 8) Упомянутое выше послание Кидуш-гашем; 7) Письмо к Султану и 10) его завещание. Почти все книги свои М. написал на арабском языке, и они при жизни его переведены были на еврейский язык, хотя он сам мастерски владел этим языком, о чем свидетельствует свод Яд-гахазака, написанный им же по-еврейски.

Р. Моисей б. Нахман из Каталонии, у евреев в сокращении Рамбан, обыкновенно Нахманид, род. в Героне в 1194 г., знаменитейший в свое время раввин в Испании, занимался также светскими науками и философиею. Медицина служила и ему источником для существования. В 1263 г. имел он публичный религиозный диспут с доминиканцем Фра Павлом в Барселоне. Диспут длился 4 дня (с 20 июля) и происходил в королевском дворце в присутствии короля Иакова Аррагонского и всего двора. Изгнанный по требованию папы Климента IV из Испании, Нахманид на старости лет отправился в Палестину, куда прибыл 12-го августа 1267 г. и умер там ок. 1270.

Р. Моисей из Нарбоны, ок. 1050 г.

Р. Моисей Хефец, б. Гершон, родился в Триесте около 1663 г., ум. в Венеции в исходе 1711, автор книги Млехет Махшевет. 

Р. Мордехай Гимпель, см. Левизон.
Н

Р. Натан б. Ами, амора IV с., современник Рабы.

Р. Натан, именем р. Ахи, амора V, современник Равины.

Р. Натан га-бавли (вавилонский) из последних таннаим, во II с, был верховным судьею (ав-бет-дин) при патриархе р. Симеоне б. Гамлиеле. Ему приписывается Абот дераби Натан.

Нахманид, см. р. Моисей б. Нахман.

Р. Нахман б. Ицхак, амора, глава академии в Пумбадите, род. ок. 280, ум. 356.

Нахум из Гимзо (города в южной Палестине, неподалеку от Лидды), танна I с., учитель р. Акибы. Он сделался в Талмуде предметом легенд и сказаний; самое прозвище его, по мнению агады, не происходит от имени города Гимзо (II Парал. 28, 18), а от слов «гам-зу», по евр. «и это», потому что он при всех превратностях жизни имел благочестивое обыкновение, безропотно покоряясь судьбе, произносить: «гам-зу ле това» (и это к лучшему).

Р. Нехемия (Неемия), танна II стол., современник р. Акибы.

Р. Нехемия б. Самуил, амора III с.

Р. Нисим б. Иаков гаон, автор Мегиллат-сетарим, глава еврейской общины в Кайруане, в сев. Африке, жил   между 960 и 1040 г.

Р. Нисим б. Реубен из Героны, в сокращении Ран или Магаран, раввин в Барселоне, ум. в исходе XIV с., автор многих книг, между прочим 12 проповедей к св. писанию.

Ди Норци, см. Рафаил  ди Норци.

О

Р. Осия, прозванный рабба, т. е. великий, жил в Тивериаде в начале III с. одновременно с р. Хия рабба и вместе с ним собирал Тосифту (см. введение). Р. Осии приписывают и составление мидраша к Бытию, отчего вся книга названа Мидраш рабба. По ремеслу был он садовником.

П

Палакейра, или Фалакейра, р. Шем-тов б. Иосиф, из южной Испании, род. ок. 1225, ум. к концу столетия; был основательно знаком с араб. и греч. философскою литературою, автор многих философских книг.

Р. Папа (б. Ханан), амора, ученик Рабы, основатель и глава новой академии в Нареше, близь Суры; род. ок. 300, ум. 375. По ремеслу был он пивоваром.

Р

Раба или Равва б. Иосиф из Махуза (города в Вавилонии), амора, товарищ и заурядный опонент Аббаи и преемник его по должности главы академии; род. 299, ум. 352.

Рабба б. Нахмени, амора, род. ок. 270, ум. 330, он был воспитателем Аббаи.

Рабби, см. р. Иегуда ганаси.

Раб или Рав, из первых амораим; полное имя его было: Абба Арека; племянник р. Хия и ученик р. Иегуды Ганаси; род. ок.  175, ум. 247.

Равва и Рав,   см.   Раба и Раб.

Ралбаг,  см. р,   Леви   б. Гершон.

Рамаг, см. Левизон.

Рамбам, см. р. Моисей б. Маймон.

Рамбан, см. р. Моисей б. Нахман.

Рами (сокращ. от р. Ами) б. Абба, тесть р. Аше, редактора Вавил. Талмуда, жил в исходе IV с.

Рамо, см. Иссерлес.
Рашбо, см. р. Соломон б. Адерет. 

Р. Рафаил б. Габриель ди Норци, в исходе XVІ с., автор многих этических   книг,    между    прочим «Марпе Лонефеш» и «Орах-Хаим»

Реш-Лакиш, собственно р. Симеон б. Лакиш, шурин  и постоянный оппонент р. Иоханана (б. Нафха); род. ок. 200, ум. ок. 275 г.

Рош, см. р. Ашер б. Иехиель.
С

Р. Саадия б. Иосиф ал-Фаиуми, гаон, род. в Пийуме (в Верхнем Египте) в 892 г. С 927 г., был он гаоном в Суре и ум. в 942 г. Он составил полный арабский перевод св. писания и написал на арабском же языке первую в евр. Литературе богословско-философскую книгу, переведенную на евр. язык Ибн-Таббоном под заглавием сефер га-Эмунот ве-гадеот, т. е. книга о вере и о догмах.
Саббатай (или Шабси) Коген, б. Меир, из Вильны, обыкновенно в сокращении Шах, род. 1622, ум. 1-го адара 1663, автор пространного комментария к Иоредеа и Хошен мишпат; авторитет между позднейшими раввинами.

Самуил б. Абба, прозванный Иархинаи (от слова иарха, месяц, так как он занимался летосчислением и установлением месяцеслова («Кевиа-де-иарха»), один из первых амораим, род. ок. 160, ум. 257; современник и постоянный оппонент Раба, считается в Талмуде астрономом и медиком и лечил патриарха р. Иегуду Ганаси. Из Иудеи он переселился в Вавилонию, сделался главою академии в Наардее и был в уважении у персидского шаха Шабура I Сам. Иархинаи не носит титула рабби, а мар.

Р. Самуил б. Нахман, амора, выходец из Вавилонии, жил в Палестине в III с. Он сопровождал р. Иегуду Несию в Банеас на свидание с Диоклетианом.

Р. Самуил б. Ония, ученик Раба, амора III с.

Р. Самуил б. Шилат, первоначальный учитель детей в III с, во время Раба, восхваленный за его примерную добросовестность при занятиях с учениками.

Сатнов, см. р. Исаак Сатнов

Р. Симаи, амора в Палестине в III с.

Р. Симеон, упоминаемый без обозначения отечества, есть р. С. б. Иохаи, танна, родом из Галилеи, в 1-ой половине II с. Во время преследования евреев Адрианом он был осужден на смерть и скрывался 13 лет в пещере, питаясь рожками и водою. Предание сделало его лицом мистическим и творцом Каббалы.

Р. Симеон б. Абба амора III с., современник р. Абагу. Имя его приводится часто под греческою формою Симон.

Симон б. Азай, см. Бен Азай.

Р. Симеон б. Гамлиель I, председатель синедриона, убит римлянами при взятии Иерусалима (70 г).

Р.   Симеон   б.   Гамлиель  II,   внук предыдущего и отец р. Иегуды ганаси редактора Мишны, председатель синедриона в Ямнии в половине II с.

Симеон б. Зома, см. Бен-Зома.

Симеон Праведный (гацаддик) из последних членов Великого Собора, первосвященник, 219 г. до н.э.

Р. Симеон б. Рабби, сын р. Иегуда ганаси, в I пол. III с.

Р. Симеон, б. Трифон, танна, ок. половины І-го с.

Р. Симеон б. Халнфта, брат р. Иосея б. X., танна II с.

Р. Симон б. Хелбо Кара, с прозвищем га-даршан, т. е. проповедник, автор объемистой книги Иалкут Шимеони, жил во Франкфурте
 ок. 1050 г.

Р. Симлаи из Луд (Лидды), амора III с., состоял при р. Иегуде Несии и совершал частые путешествия из Иудеи в Вавилонию и обратно; известен как агадист.

Р. Соломон б. Авраам Адерет из Барселоны, обыкновенно в сокращении Рашбо, ученик Нахманида, род. ок. 1235, ум. 1310, знаменитейший в свое время раввин, к которому из дальних стран обращались за разрешением разных ученых вопросов. Ответы его собраны под заглавием «Тешубот га-Рошбо.»

Р. Соломон б. Иегуда ибн Гебирол, философ и поэт, род. в Малаге ок. 1021, ум. 1070. Его философская система изложена в книге, написанной им по-арабски и переведенной на латинский язык (fons vitae) и на еврейский (Мекор Хаим). Кроме других философских и нравоучительных сочинений, как «Мивхар Гапенинин» и «Тиккун Миддот Ганефеш» написанных по-арабски, ибн-Гебирол написал по-еврейски много литургических стихотворений, верх которых составляет его ода кетер малхут (царская корона). Она переведена на все европейские языки.

Т

Ибн Таббон, р. Иегуда б. Саул, литератор и медик, род. в Гранаде ок. 1120, ум. 1190. Когда Гранада подпала под власть мавров, ибн Т. нереехал жить в Люнель,  в Провансе, где снискал себе громкую известность медицинскою практикою. Еврейской литературе он оказал неоценимую услугу своими переводами с арабского, сделав общедоступными для евреев творения великих арабско-еврейских мыслителей. Он перевел: «Козари» р. Иегуды Галеви, «Ховот Галевавот» р.Бахии, «Гаэмукот вегадеот» р. Саадии, «Тиккун Миддот ганефеш» и «Михвар гапениним» ибн Гебирола и др. Сам он оставил «Завещание» своему сыну.

Р. Там, см. р. Иаков б. Меир.

Р. Таихума б. Абба, р. ученик Гуны б. Авин, жил в Галилее и Антиохии в 1-й половине V-го с. Ему приписывают Мидраш Танхума.

Р. Товия б. Элиезер—жил в Майнце до 1106 г., затем в Палестине; автор книги под заглавием «Песикте де р.  Товия».

Р. Трифон, или Тарфон, танна в исходе I с, товарищ р. Акибы.

У

Мар—Уква, Реш галута, т.е. глава изгнания, ученик Самуила в Наардае, в III с.

Улла,    амора IV с.

Ф

Фалакейра, см. Палакейра.

Флекельс, р. Элиезер б. Давид, автор книги Тешуба-Меаагава, проповедник и даян (судья) в Праге, род. 28 аба 1754, ум. 26 нисана 1826.

Фридлендер Давид, ученик и последователь Мендельсона, ум. в 1834 г.

Х

Р. Хагга, амора в Палестине в нач. ІV с.

Хагиз (Хаджиз;, р. Моисей б. Иаков из Ливорно, автор кн. «Мишнат Хахамим», род. 1670. В 1738 г. он поселился в Сидоне, где и ум. несколько лет спустя.

Р. Хаим б.Атер, раввин в Соли в Марокко, ум. в Иерусалиме в 1743 г., автор комментария к Пятикнижию под названием «Ор-гахаим»

Р. Хама, из Негардеа, глава академии в Пумбадите во 2-й половине ІV с.

Р. Хама б. Бисна, амора III с.

Р. Хама б. Ханина, слушатель Рабби, в нач. III с.

Р. Ханан, ученик Раба, в III с.

Р. Ханина б. Доса из Галилеи, танна II с.

Р. Ханина б. Папы, амора IV с.

Р. Ханина б. Терадион, тесть р. Меира, танна II с., современник р. Акибы и наравне с ним казненный Адрианом после катастрофы в Бет-тари: он был сожжен живьем.

Харизи, р. Иегуда б. Соломон, род. ок. 1170, ум. ок. 1230, поэт, известен своею книгою мекамов под заглавием «Тахкемони». У нас приводится его Мишле Хахамим.

Р. Хелбо, амора в Вавилонии в конце III с.

Хефец, см. р. Моисей Хефец.

Р. Хидка, танна, 2-ой половины II с., в Палестине.

Хизкия, сын р. Хии рабба, амора III с.

Р. Хия рабба, т. е. великий, выходец из Вавилонии/в Палестине, во время Рабби, товарищ и соредактор р. Осии в составлении Тосифты. В Талмуде рассказывается о стараниях р. Хии к доставлению учащимся еврейским мальчикам дешевых экземпляров св. писания. Его причисляют еще к последним   таннаим.

Р. Хия б. Абба, ученик р. Иоханана, амора III с

Р. Хия (б). Лулайна, амора, неизвестно  какого столетия.

Ц

Р. Цадок, танна I с, во время падения Иерусалима.

Ш

Шабси Коген, см. Саббатай Коген.

Шаммай, верховный судья в иерусалимском синедрионе, 30 г. до н.э., во время председательства в нем Гиллеля. Ш. был антипод по характеру и постоянный оппонент Гиллеля; последователи его образуют школу Бет-Шаммай. которая стоит в оппозиции со школою Гиллеля.

Шеломо, см. Соломон.

Шоеб, см. Иошуа ибн Шоеб.

Школа Ильи, (Бе-Элиягу), под этими словами приводятся в Талмуде изречения, приписываемые Илье пророку (см. в списке Б. Тана дебе Элиягу).

Школа р. Измаила (Бе-р. Исмаил) обозначает непосредственных учеников р. Измаила б. Элиша, объяснявших св. писание по его методу и образу толкования.

Э

ибн Эзра, р. Авраам б. Меир, многосторонний ученый: математик, поэт и экзегет, с редким в то время проницательным критическим умом. Он родился 1088 г. в Толедо, вел жизнь кочевую, проживал в Северной Африке, в Египте, в Палестине, в Вавилонии и был, по другим, даже отвезен пленником в Индию. В 1140 г. прибыл он в Рим, оттуда в Салерну; в 1145 г. был он в Мантуа, оттуда отправился в Лукку, затем в Безиер, в Прованс, затем в Родос. На 70 году он отправился в Лондон. Под конец жизни вернулся в Испанию и ум. в Калаорре, на границе Наварры и Арагонии, 23 января 1167, на 78 г. от роду. Ибн Эзра оставил много сочинений математического и астрономического содержания. Еврейская грамматика обязана ему очень многим. Комментарий его к св. писанию отличается нелицемерною критикою. Поэтические произведения его характеризует живой эпиграмматический юмор.

Р. Элеазар Аскари, б. Моисей из Сефата, автор этической книги «Сефер харедим» (книга для богобоязливых), написанной ок. 1588 г.

Р. Элеазар б. Азария, танна I с., занимал некоторое время должность патриарха на место р. Гамлиеля II в Ямнии.

Р. Элеазар б. Иегуда из Вормса, ученик р. Иегуды Гахасид, ум. в 1228 г. Он написал до 30 книг, между ними и приводимую у нас книгу «Рокеах.»

Р. Элеазар б. Перата. Их было двое; оба таннаим: первый в I с, современник р. Иоханана б. Заккаи; второй, внук первого, в начале III с. современник Рабби.

Р. Элеазар, без обозначения отчества, есть обыкновенно р. Эл. б. Шаммуа, учитель Рабби, казненный Адрианом смертию ок. 125 г.

Р. Элеазар Флекельс, см. Флекельс.

Элише б. Абуя, товарищ Бен-Азая, Бен-Зомы и р. Акибы, учитель р. Меира, род. в Иерусалиме во II с, единственный известный между тогдашними еврейскими учеными, увлекшийся греческою теософиею до того, что отпал от своей веры. Он был за то прозван Ахер, т. е. чужой, ренегат.

Р. Элезар Модиянин (из гор. Модиин), танна, известен как агадист, жил во время Бар-Кохбы и был им убит по подозрению в сношении с самаританцами.

Р. Элеазер, без обозначения отчества, есть р. Элиезер б.   Гирканос, прозванный великим, танна I с., ученик р. Иоханана б. Заккаи, с которым вместе вышел из осажденного Иерусалима. При открытии академии в Ямнии принадлежал он к коллегии, имея постоянное местопребывание свое в Лидде. Вследствие пререкания с остальною коллегиею. он был предан херему (отлучению) и умер в отлучении.

Р. Элеазер б. Иаков, танна, в конце І-го и нач. II с. Ему принадлежит трактат Миддот, в котором описывается иерус. храм и порядок службы при нем, которые р. Эл. видел еще собственными глазами.

Р. Элеазер б. Цадок, танна, в нач. II с. принадлежал к числу членов академии в Ямнии.

Я

Р. Янай, слушатель Рабби, амора, жил в Тивериаде в начале III с.
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� Обыкновенный смысл этого стиха другой.





� Ср. ниже § 67


� Гомилетические толкователи св. писания.


� Т. е. когда все учатся, тогда обучай; а когда все обучают, тогда учись.





� Десятая доля (маасер) отпускалась   левитам,   а пятидесятая   или шестидесятая доля давалась в приношение (трума) священникам.





� Юридическая, гомилетическая и легендарная часть Талмуда.


� Т.е. после субботы.


� Что он не позволил в субботу тушить пожара.


� Чтобы огородники  не понесли убытка,   вследствие чего они воздержались бы от привоза на рынок овощей для субботы.





� Букет из пальмовой ветви, мирт, верб и райского яблока,   употребляемый в праздник кущей при молитве для разных манипуляций.





� Дал передается еврейским словом сам, которое. в подобном же произношении, но несколько иначе писанное, означает также врачебные травы.


� Во время получения Израильтянами Закона.


� Сочинение до нас не дошедшее


� Стих заканчивается там словами: за то восплачет земля и будет сохнуть все живущее на ней.


� Чтобы иноверцы не сказали: они нарушили свою клятву (Раши ad loco).





� Пражский раввин р. Езекиил Ландо, по правительственному распоряжению, был спрошен г. Тиршом о том, дозволяется ли еврею давать ложную присягу, если свиток Торы, который он при этом держит в руках, забракован, вследствие найденной в нем порчи текста? На это дал он следующий ответ.


� Подтверждение сделки посредством взаимной подачи руки.





� В основе этого толкования, путем которого великий учитель выводит свое прекрасное нравоучение. лежит созвучие еврейских слов ашер (если) и ашре (благо.)





� Р. Иегуда Святого.





� От Нового года до дня всепрощения. 





� По преданию, явление это происходило во время болезни Авраама от обрезания, о котором говорится в предыдущей главе Бытия.


� К Лев. гл. 19, ст. 23.  «Когда   войдете   в землю и посадите всякое плодовое дерево».


� Моста.


� Мира.


� Словами стиха I Сам. 1, 7.


� Словами стиха II Цар. 1, 9.





� В последнем месте говорит это р. Кагана.


� По др. камни.


� В Палестине.


� В последнем месте говорит это р. Папа словами: люди говорят


� Т. е. днем болезнь становится легче.


� Потому что освободился от ответственности.


� Которым рубят.





� Так — Азулаи, Фюрст и др., на основании Юхсип; по Гретцу (VII, 174) после 1300).


� Цунц (Ritus стр. 204) приписывает эту книгу другому Иц. Абоабу, жившему 1300-1320.


� Синедрион великий, из 71 члена, составлял высшую законодательную и судебную инстанцию. Во главе его стоял патриарх — председатель, (наси) и верховный судья (ав-бет-дин). Последний был товарищем и, в случае надобности, исправлял должность первого.





� Гретц (VIII,   227)   полагает,   что он был лейб-медиком Иоао II Аррагонскаго.


� Гретц (VI, 63)   полагает  его местожительством город Манс во Франции.





